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नमः कृष्णाय पूर्णाय ब्रह्मणे परमात्मने । 

गीतोपदेष्ट्रे पार्थाय नमो ज्ञानस्वरूपिणे ॥ 4 ॥ 

वन्दे5ह॑ राधिकाकृष्णौ सचिदानन्दरूपिणों । 
तापत्रयविनाशाय रासलीलाविहारिणौ ॥ 2 ॥ 

नमामि शिरसा पूर्व सर्वशास्नविशारदम । 
रासप्रतापमनघं सर्वज्ञं परम गुरुम्‌ ॥ 3 ॥ 

बुद्धि ज्ञानं यशः सौख्यं भक्ति मुक्तिज्द यछति । 

य; सदः शिष्यवर्गाय त॑ वन्दे 'सिक गुरुम्‌ ॥ 4 ॥ 
हे देव ! हे रसिक ! हे विदुषां वरेण्य ! 

हे सदगुरो ! उनहिताय जनस्त्वदीयः । 

ग्रन्थे कृपा विलसतीह पदार्थरूपा 

मज़ीवनं तव पदाब्जयुगेडर्पयामि ॥ 5 ॥ 

अद्दैते भक्तिशास््रे च पर पारं गत॑ बुधम्‌ । 
गूढार्थदीपिकाकारं वन्दे श्रीमधुसूदनम्‌ ॥ 6 ॥ 

वेदान्ते5 दैतसिद्धो बुधजनरुचिरं ज्ञानकाण्डं प्रशस्तं 
भक्त यो भक्तिशास्रे दशमरसमपि स्थापयामास पूर्वगू । 
गीताया गूढठमर्थ बुडित इव सदा प्राप्य ज्योतिस्वरूपं 
प्राज्यालीद्‌ यो विपश्चित्‌ प्रणिहितमनसा प्राउ्जलिस्त नमामि ॥ 7 ॥ 
अद्वैतसिद्धौ हरिमद्वितीय॑ 

रसायने भक्तिरसं समुज्ज्यलम्‌ । 

गूहार्थदीपे भगवद्रहस्य॑ 

यो व्यावृणोत्‌ ठं प्रणतोइस्मि नित्यमू ॥ 8 ॥ 
गूढार्थदीपिकां टीकां पाण्डित्यनिकषोपलाम्‌ । 

मूढो5पि प्रतिभाख्यायां मदनः कुरुते स्फुटाम ॥ 9 ॥ 
गूढार्थदीपिकायाश्व हिन्दीभाषां करोम्यहम्‌ । 
प्रतिभानामिकामद श्रीगुरोराशिषा शुभाम्‌ ॥ 0 ॥ 
प्रायशश्चतुरानुमासानाधिव्याधिप्रपीडितः । 
अशक्तो5स्मीति कृपया क्षम्यन्तां त्रुटयो बुषैः ॥ ॥ ॥ 


मदन मोहन अग्रवाल 


प्ज 


(3 


अथ सप्रमोष्ध्यायः 


यद्भधक्ति न विना पुक्तिय: सेल्य: सर्वयोगिनाम्‌ । 

ते बन्दे परमानन्दघनं. श्रीनन्दनन्दनम्‌ ॥ 
एवं कर्मसंन्यासात्यकसाधनप्रशनेन एथमषट्केन ह्लेयं त्वंपदलक्ष्य॑सयोगं व्याख्यायाधुना 
ध्येयब्रह्मणतिपादनप्रधानेन प्ध्यमेन दट्केत तत्दार्थों व्याख्यातव्य: । तत्नावि - 

“झोगिनामंपि सर्वेशां मद्गतेनान्तरात्मना ; 

श्रद्धावान्भजते वो मां से में युक्ततमी मतः ॥” 
इति प्रायुक्तस्थ भगदद्धजनस्य व्याख्यानाय सप्तमो5ध्याय आरभ्यते । तत्र कीटृर्श भगवतो रूप॑ 
भजनीयं कथं वा तद॒तो5न्शरात्ना स्पादित्येतदूदयं प्रष्टव्यमर्जुनेनापृष्टमपि पर्मकारुणिकतया 
स्वयमेव विवश्षु:-- 


श्रीभगवानुवाच 
मय्यासक्तमना: पार्थ योगं युत्जन्शदाश्रयः । 
असंशयं समग्रं मां यथा ज्ञास्यसि तत्छूणु ॥ ॥ 


मयि परमेश्वरे सकलजगदायतदत्वादिविविधविभूतिभागिनि आसक्त विषयान्तरपरिहारेण सर्वदा 
निविष्टं मनो यस्य तव स त्वम्‌। अत एवं मदाश्रयों मदेकशरणः, राजाश्रयों भार्यधासक्तमनाश्च 


जिसकी भक्ति के विना मुक्ति नहीं होती, जो सब योगियों का परम सेव्य-आराध्य है उस परमानन्दघन 
श्रीनन्दनन्दन-श्रीकृष्णचन्द्र की मैं वन्दना करता हूँ । 

इसप्रकार कर्मसंन्यासरूप साधनप्रधान पथम छः: अध्यायों से त्वम्‌! पदलक्ष्य ज्ेयजीव की योगसहित 
व्याख्या कर अब ध्येय ब्रह्मनिरूपणप्रधान मध्यम छः अध्यायों से 'तत्‌” पदार्थ व्याख्येय है | उसमें 
भी-- 

“समस्त योगियों में भी जो श्रद्धावान्‌ पुरुष मद््‌गत- मुझमें लगे हुए अन्तराला"अन्त:करण-चित्त 
से मुझको भजता है उसको मैं युक्ततम मानता हूँ” (गीता, 6.47) । 

इस श्लोक से प्रागुक्त भगवद-भजन के व्याख्यान के लिए सप्तम अध्याय आरम्भ किया जाता है । 
उसमें, भगवान्‌ का कैसा स्वरूप भजनीय - भजन करने के योग्य है और किस प्रकार अन्तरात्मा 
+ चित्त तद्गत होगा अर्थात्‌ उसमें लगेगा - इन दो प्रध्व्यों को, अर्जुन के न पूछने पर भी, 
भगवान्‌ ने परमकारुणिकता से स्वयं ही बताने की इच्छा से कहना प्रारम्भ किया । 

[श्रीभगवान्‌ बोले -- हे पार्थ ! मुझमें आसक्तचित्त और मेरे ही आश्रयं-आश्रित रहनेवाले तुम योग 
का अभ्यास करते हुए जिसप्रकार मुझको नि:सन्देहरूप से पूर्णतया जान सकोगे वह सुनो ॥|  ॥] 
मुझ में - सकल जगत्‌ का आश्रयत्व आदि विविध विभूतिसम्पन्न परमेश्वर में आसक्त ८ अन्य 
समस्त विषयों के परित्यागपूर्वक सर्वदा निविष्ट -- अवस्थित है मन जिसका अर्थात्‌ तुम्हारा वह तुम 
इसी से मदाश्रय ८ मदेकशरण हो अर्थात्‌ एकमात्र मेरी ही शरण में स्थित हो । यद्यपि लोक में 
राजसेवक राजा के आश्रय-आश्रित और अपनी भार्या आदि में आसक्त मन होता है, -- यह प्रसिद्ध 
है, किन्तु मुमुक्षु मदाश्रय - मेरे ही आश्रित और मदासक्तमना -- मुझमें ही आसक्त चित्त होता 
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राजभृत्य: प्रसिद्धों मुमुशुस्तु मदाश्रयों मदासक्तमनाश्च, त्वं त्विधो वा योगं युउ्जन्मन:-- 
समायान॑ षठोक्तप्रकारेण कुर्वनू, असंशयं यथा भवत्येवं समग्र सर्ववेभूतिबलशक्त्यैश्वर्यादिसंपन्न 
मां यथः येन प्रकरेग ज्ञारयसि तच्टृणूच्यमानं मया ॥  ॥ 
ज्ञास्यतीयुक्ते परोक्षमेव तज्ज्ञानं स्यादिति शट्डां व्यावर्तयन्स्तौति श्रोतुराभिमुख्याय - 

ज्ञान॑ तेइहं सविज्ञानमिद वक्ष्याम्पशेषतः । 

यज्ज्ञात्दा नेह भूयोडन्यज्ज्ञातव्यमवशिष्यते ॥ 2 ॥ 


इंद॑_मद्िषयं स्वतो5परोक्षज्ञासस्‌ । असंभावनादिप्रतिबन्धेन फलमजनयत्परोक्षमित्युपर्यते 
असंभावनादिनिरासे ठु विचारपरिपादान्ते तेनैद प्रमाणेन जनितं ज्ञानं एतिबन्धाभावात्फलं जनय- 
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है! | अतएव तुम अथवा तुम्हारे समान कोई दूसरा मुमुक्षु योग का अभ्यास अर्थात्‌ षष्ठ अध्याय 
में उक्त प्रकार से मन को -समाहित करते हुए जिसप्रकार असंशय - संशयशून्य होकर” समग्र 
अर्थात्‌ समस्त विभूति*, बल', शक्ति, ऐश्वर्य_ आदि से सम्पन्न मुझको जान सकोगे वह मेरे द्वारा 
कहा जा रहा है उसको सुनो ॥  ॥ 
'ज्ञास्यसि' ८ 'जान सकोगे” - ऐसा कहने से तो वह परमेश्वरज्ञान परीक्ष ही होगा, - इस शंका 
का निवारण करते हुए श्रोता को अपने अभिमुख करने के लिए उस परमेश्वरज्ञान की स्तुति करते 
मैं तुमको यह विज्ञानसहित मद्विषयक ज्ञान अशेषतः - निःशेषरूप से -- सम्पूर्णरूप से कहँगा, 
जिसको जानकरं इस लोक में फिर और कुछ भी जानने के योग्य शेष नहीं रहता है ॥ 2 |॥] 
इदम्‌ - यह मद्विषयक स्वतः अपरोक्ष ज्ञान ज्ञानोलत्ति के असंभावना आदि प्रतिवन्‍्धक के कारण 
फल को उत्पन्न नहीं करता है, अतः यढह अपरोक्ष-प्रत्यक्ष भी उपचार से 'परोक्ष' के समान ही कहा 
जाता है | असंभावना आदि प्रतिबन्धक का निरास होने पर तो उसी विचार का परिपाक होने के 
अनन्तर उसी प्रमाण से जनित-उत्नन्न ज्ञान प्रतिबन्धक का अभाव होने से फल को उत्पन्न करता 
. अभिप्राय यह है कि यदि कोई वस्तु किसी दूसरी वस्तु का प्रयोजन सिद्ध करती है तो उसी वस्तु का वह 
आश्रण ग्रहण करती है, जैप्षे कोई व्यक्ति यदि स्वर्गादिरूप पुरुषार्थ की कामना करता है तो वह उस प्रयोजन की 
सिद्धि -के लिए साधनरूप में अग्निहोत्रादि, तप, दान प्रभृति कर्म का आश्रय ग्रहण करता है, किन्तु मुमुक्षु दूसरी 
कोई कामना न रहने से अन्य समस्त साधनों का परित्याग कर मात्र मेरा ही आश्रय ग्रहण करता है । किन्तु किसी 
का आश्रय ग्रहण कर लेने से ही उसमें उसका मन भी आसक्त होगा - यह आवश्यक नहीं है, जैसे राजसेवक 
राजा का आश्रय ग्रहण करता है किन्तु उसंकी आसक्ति अपनी ख्रीपुत्रादि में होती है, परन्तु मुमुक्षु मदाश्रय होने 
के साथ मदासक्तमना भी होगा, क्‍योंकि इसके अतिरिक्त मोक्ष प्राप्त कने का और कोई उपाय नहीं है । 
2. आत्मा से अतिरिक्त और कोई ईश्वर है.या नहीं, -- इस प्रकार की शंका होने पर पातज्जल और कापिल मत 
में ईश्वर है, अथवा नैयायिक और मीमांसकों के मत में ईश्वर नहीं है - ऐसा जो मतभेद देखा जाता है उसके 
द्वारा बुद्धि विचलित होने से जगत्‌ के यथार्थ कास्ण के ज्ञान के अभाव से जो संशव उत्पन्न होता है उस संशय 
को विवेकबल से उन्मूलित कर - समग्र मुझको जान क्षकोगे (द्रध्व्य-नीलंकण्ठी टीका) | 
3. “समग्र” शब्द का तात्पर्य है - “मेरे सगुण और निर्गुण भाव को सम्पूर्णरूप से” - जान सकोगे । 
- 4. विभूति - नानाप्रकार की ऐश्वर्यमय साधन सम्पत्ति | 
5. बल -- शरीरगत सामर्थ्य | 
6. शक्ति - मनोगत प्रागल्म्य | 
7. ऐश्वर्य - ईशन - शासन करने की सामर्ध्य । 
8. “आदि' शब्द से इच्छा, ज्ञान आदि को भी ग्रहण किया जा रहा है (आनन्दगिरि टीका) । 
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दपरोक्षमित्युच्यते | विचारपरिषाकनिष्यन्नत्वाथ तदेव विज्ञानं, ठेन विज्ञानेन सहितमिदमपरोक्षमेव 
ज्ञानं शास्रजन्यं ते तुभ्यमहं परमाप्तो वक्ष्याम्यशेषतः साधनफलादिसहितल्वेन निरवशेषं 
कथयिष्यामि। श्रौतीमेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानप्रतिन्ञामनुसरन्नाह - यज्जञानं नित्यचैतन्यरूप॑ ज्ञात्वा 
वेदान्तजन्यमंनोवृत्तिविषयीकृत्येह व्यवहारभूमौ भूय: पुनरपि अन्यत्किंचिदपि ज्ञातव्यं नावशिष्यते। 
सर्वाधिष्ठानसन्मात्रज्ञानेन कल्पितानां सर्वेषां बाधे सन्यात्रपरिशेयात्तन्मात्नज्ञानेनैव त्वं कृतार्थो 
भविष्यसीत्यभिप्राय: ॥ 2 ॥ 


नलनलटटनलनननजिणनरटममनरिनरनणन १24८ नशिनभरलमननलभनषल2 'अधधजननटटरल नल सर ललिनननर नल निनमर मन 


हुआ “अपरोक्ष' कहा जाता है; और विचार के परिषाक से निष्पन्न होने के कारण वही “विज्ञान 

भी है| मैं - परम आप्त - यथार्थवक्ता उसी विज्ञान के सहित यह शाख्रजन्य अपरोक्ष ही ज्ञान 

तुमको अशेषतः ८ साधन, फल आदि सहित नि:शेषरूप से - सम्पूर्णरूप से कहूँगा | श्रौती 
श्रुतिसिद्ध 'एकविज्ञान से सर्वविज्ञान' की प्रतिज्ञा का अनुसरण करते हुए कहते हैं - जिस नित्य, 
चैतन्यरूप ज्ञान को जानकर 5 वेदान्तवाक्यजन्य मनोवृत्ति का विषय कर इह 5 यहाँ अर्थात्‌ 
व्यवहारभूमि में फिर और कुछ भी जानने के योग्य शेष नहीं रहता है!” | अभिप्राय यह है कि 
सर्वाधिष्ठान सम्मात्र ज्ञान से सम्पूर्ण कल्पित वस्तुओं का बाध हो जाने पर केवल समन्मात्र ही अवशिष्ट 
रह जाने के कारण उस सर्वाधिष्ठान सन्मात्र ज्ञान से ही तुम कृतार्थ होओगे ॥ 

शास्रजन्य ब्रह्म और आत्मा का ऐक्यरूप ज्ञान 'अपरोक्ष ज्ञान' - यथार्थज्ञान अथवा अपरोक्षानुभूति कहलाता है | अब 
प्रश्न है - ज्ञान दो प्रकार होता है - अनुभूति और स्मृति । अनुभूति प्रमाणसापेक्ष है | प्रमाण मदभेद से एक, दो, 
तीन, चार, पाँच, छ: अथवा उससे भी अधिक होते हैं | वेदान्त के अनुसार प्रमाण छ: हैं - प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, 
शब्द, अर्थपत्ति और अनुपलब्धि | सभी के मतों में मात्र प्रत्यक्ष प्रमाण से 'अपरोक्ष ज्ञान' की उत्पत्ति होती है और 
प्रत्यक्ष के अतिरिक्त अन्य प्रमाणों से जो अनुभूति होती है' उसको 'परोक्षज्ञान' कहा जाता है | “तत्त्वमसि” आदि 
वेदान्तवाक्यजन्य ज्ञान, अथवा, प्रकृत श्लोक में भगवद्वचनजन्य ज्ञान तो केवल शाद्दिर्क ज्ञान ही है, वह ज्ञान जब 
परोक्ष अथवा अपरोक्षग्रत्यक्ष नहीं है तब. उस शाब्द-ज्ञान से अपरोक्षज्ञान - अपरोक्षानुभूति कैसे हो सकती है ? इस 
प्रश्न का उत्तर है - शब्द से अपरोक्षज्ञान भी उत्पन्न हो सकता है । जैसे - दश व्यक्ति एकसाथ एक नदी को तैरकर 
जब नदी के दूसरे तट पर पहुँचे तब वे परस्पर देखने लगे कि सभी व्यक्ति निरापद पहुँचे हैं या नहीं । प्रत्येक व्यक्ति 
पृथकू-प्रृथक्रूप से परस्पर सभी को गिनने लगे और प्रत्येक व्यक्ति स्वयं को छोड़कर गिनने लगे तो हर बार गिनने पर 
नौ व्यक्ति ही होते थे | तब सभी सोचने लगे की दशम-दशवाँ व्यक्ति नदी में डूब गया है | ऐसा समझकर वे सभी 
रोने लगे | उसी समय किसी पथिक ने उन व्यक्तियों को शोकार्त्त देखकर पुनः गिनने के लिए कहा । उन्होंने गिनने 
के बाद पुनः पूर्ववत्‌ ही कहा कि नौ ही व्यक्ति हैं, दशम-दशवाँ व्यक्ति नहीं है । तब उस आगन्तुक ने स्वयं गिनकर 
प्रत्येक को तर्जनी से निर्देशकर कहा - “दशमस्त्वमसि' ८ “तुम दशम व्यक्ति हो' | इसप्रकार जो अपरोक्ष-प्रत्यक्ष भ्रम 
के कारण वे व्यक्ति इतनी देर तक शोक कर रहे थे वह शोक निवृत्त हुआ तथा 'दशमस्त्वमसि” - इस शब्द के 
श्रवणमात्र से ही “मैं वह दशम व्यक्ति हूँ' - यह अपरोक्षज्ञान उत्पन्न हुआ और पूर्व अपरोक्ष भ्रम की निवृत्ति हुई | 
अत: शब्द से अपरोक्षज्ञान उत्पन्न होता है - यह प्रत्यक्षसिद्ध है । अपरोक्ष वस्तु यदि ज्ञान का विषय है तब वह ज्ञान 
भी अपरोक्ष होगा | “तत्त्वमसि' “आदि महावाक्य, अथवा भगवद्‌वचन का विषय प्रत्यकू चैतन्य ८ 'अहम्‌' पद लक्ष्य, 

नित्य, पैतन्यरूप आत्मा है, और 'अहं-ज्ञान' प्रत्येक के समीप सर्वदा अपरोक्ष है | अत: वेदान्तवाक्यजन्यज्ञान शब्दज्ञान 
होने पर भी उसका विषय प्रत्यकु-चैतन्यरूप अपरोक्षवस्तु, आत्मा होने के कारण अपरोक्षज्ञान ही है | जब वेदान्तवाक्य 
के श्रवण से सभी को अपरोक्षज्ञान नहीं होता है तब वहाँ ज्ञानोत्पत्ति के असंभावना आदि प्रतिबन्धक उपस्थित रहते 
हैं, इसलिए वह “अपरोक्षज्ञान' उत्न्न नहीं होता है और अपरोक्ष भी उपचार से “परोक्ष' के समान कहा जाता है | 
असंभावना आदि प्रतिबन्धक का निरास होने पर तो “अपरोक्षज्ञान ' ही होता है । 

0. यहाँ मधुसूदन सरस्वती ने श्लोकस्थ 'यत्‌' शब्द से दो बार परामर्श किया है - 'इदं मद्विषयं विज्ञानेन 
सहितमपरोक्षमेव ज्ञानं शाख्रजन्यं ते तुभ्यमहं वक्ष्यामि' > “मैं तुमको यह मद्विषयक ज्ञान ८ विज्ञान के सहित 
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6 अतिददुर्लभ चैतन्मदनुग्रहमन्तरेण महाफलं ज्ञानम्‌ । यतः - 
मनुष्याणां सहस्रेषु कश्चिद्यतति सिद्धये । 
यततामपि सिद्धानां कश्चिन्मां वेत्ति तत्त्वतः ॥ 3 ॥ 

7 मनुष्याणां शाख्त्रीयज्ञानकर्मयोग्यानां सहस्नेषु मध्ये कश्चिदेको5नेकजन्मकृतसुकृत 
समासादितनित्यानित्यवस्तुविवेक: संन्यतति यतते सिद्धये सत्त्वशुद्धिदारा ज्ञानोत्पत्तये । यततां 
यतमानानों ज्ञानाय सिद्धानां प्रार्जितसुकृतानां साधकानामपि मध्ये कश्चिदेक: श्रवणमनन- 
निदिध्यासनपरिपाकान्ते मामीश्वरं वेत्ति साक्षात्करोति तत्त्वत: प्रत्यगभेदेन तत्त्वमसीत्यादिगुरूप- 


दिष्टमहावाक्येभ्य: । अनेकेषु मनुष्येष्वात्मज्ञानसाधनानुष्ठायी परमदुर्लभ:, साधनानुष्ठायिष्वपि 
मध्ये फलभागी परमदुर्लभ इति कि वक्तव्यमस्थ ज्ञानस्य माहात्म्यमित्यभिप्राय: ॥ 3 ॥ 


6 यह महाफलदायक ज्ञान मेरे अनुग्रह के बिना प्राप्त होना असंभव हैं, अतएवं अतिदुर्लभ है। कारण कि - 
[हजारों मनुष्यों में से कोई एक सिद्धि के लिए यल करता है और उन यल करनेवाले योगियों में 
भी कोई एक मुझको तत्त्वतः जानता है ॥ 3 ॥] 

7 शास्त्रीय-ज्ञान और कर्मयोग के योग्य सहस्र-सहस्र” मनुष्यों” के मध्य में कोई एक अनेक जन्मों 
में किये हुए शुभ कर्मों से सम्प्राप्त नित्यानित्यवस्तुविवेकवाला होकर सिंद्धि के लिए यल करता है 
अर्थात्‌ सत्त्वशुद्धि - अन्तःकरणशुद्धि द्वारा ज्ञानोपत्ति के लिए यल करता है। तथा ज्ञान के लिए 
यल करनेवाले सिद्धों के ८ पूर्वोपार्जित सुकृतोंवाले साधकों के मध्य में भी कोई एक श्रवण, मनन 
और निदिध्यासन के परिपाक के पश्चात्‌ मुझ ईश्वर को तत्त्वतः” जानता है अर्थात्‌ गुरूपदिष्ट 
“तत्त्वमसि' आदि महावाक्यों से प्रत्यकू-चैतन्य से अभिन्न मेरा साक्षात्कार करता है | अभिप्राय यह 
है कि अनेक मनुष्यों में आत्मज्ञान के साधनों-का अनुष्ठान करनेवाला ही परम॒दुर्लभ है तथा उन 
साधनों का अनुष्ठान करनेवालों में भी उसके फल को प्राप्त करनेवाला तो और भी परमदुर्लभ है -- 
इस प्रकार इस ज्ञान के माहात्म्य का क्‍या वर्णन किया जाय ? ॥ 3 ॥ 
शाखत्रजन्य अपरोक्ष ही ज्ञान कहूँगा!; “यज्ज्ञानं नित्यचैतन्यरूपं ज्ञात्वा वेदान्तजन्यमनोवृत्तिविषयीकृत्येति' >” जिस नित्य, 
चैतन्यरूप ज्ञान को जानकर > वेदान्तवाक्यजन्य मनोवृत्ति का विषय कर” फिर और कुछ भी जानने के योग्य शेष 
नहीं रहता है | इनमें भाष्योत्कर्षदीपिकाकार के अनुसार द्वितीय अर्थात्‌ “यज्ज्ञानं-” इत्यादि उपेक्षणीय है, क्योंकि 
श्लोकस्थ “यत्‌” शब्द से जब पूर्व में 'विज्ञानेन सहितमपरोक्षमेव ज्ञानम्‌' का परामर्श कर दिया गया है, तो फिर 
“नित्यचैतन्यरूपं ज्ञानम्‌' का परामर्श कैसे होगा ? अर्थात्‌ द्वितीय बार परामर्श नहीं हो सकता है | यदि गम्भीरता 
से विचार किया जाय तो यहाँ मधुसूदन सरस्वती का उद्देश्य 'यत्‌' शब्द से दो बार परामर्श करना नहीं है, अपितु 
यह स्पष्ट करना है कि जो मद्विषयक - भगवद्विषयक ज्ञान है वही नित्य, चैतन्यपरक ज्ञान ही है | इसप्रकार 
यद्यपि तात्पर्य में विशेष भेद नहीं हैं फिर भी शाब्द अर्थ में तो भेद है । 

]. सहस्न 5 यह शब्द हजार, दश हजार, लाख का उपलक्षण है, क्योंकि जिसका केवल ईश्वर के अनुग्रह से 
ही प्राप्त होना संभव है, वह मुमुक्षा अत्यन्त दुर्लभ .है | 

]2. यहाँ “मनुष्य' शब्द का प्रयोग यह सूचित करने के लिए है कि मनुष्य के अतिरिक्त अन्य किसी जीव-ग्राणी 
को बन्ध और मोक्ष का ज्ञान नहीं रहता है तथा मनुष्य का ही शाख्रविहित कर्म के अनुष्ठान में और वेदान्त के 
महावाक्यादि के श्रवणादि में अधिकार है | 

]3. “तत्त्वत:' शब्द से सर्वोपाधिरहित शुद्धचैतन्यस्वरूप आत्मा के तत्त्वज्ञान का निर्देश किया गया है, क्योंकि 
निरुपाधिक शुद्धचैतन्यरूप आत्मा के तत्त्वज्ञान से ही मोक्ष की प्राप्ति हो सकती है, दूसरे किसी उपाय से नहीं । 
श्रुति भी कहती है - “यदा ह्यवैष एतसिमिन्रदृश्येनात्मेडनिरुक्तेडनिलयने5भयं प्रतिष्ठां विच्देते | अथ सो5भयं गतो 
भवति' -- (तैत्तिरीय उपनिषदू) 5 “जब यह साधक दृश्यत्वरहित, शरीररहित, वाणी के अविषय, निराधार ८ 
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एवं प्ररोचनेन श्रोतारमभिमुखीकृत्याउ5त्मनः सर्वात्मकत्वेन परिपूर्णत्वमवतारयब्नादावपरां 
प्रकृतिमुपन्यस्यति - 

भूमिरापो5नलो वायु: ख॑ं मनो बुद्धिरिव चे । 

अहंकार इतीयं भे भिन्‍ना प्रकृतिरष्टधा ॥ 4 ॥ 
सांख्यैर्हिं पञज्च तन्मात्राण्यहंकारो महानव्यक्तमित्यंष्टो प्रकृतपः पञ्च महाभूतानि पञ्च 
कर्पेन्द्रियाणि पज्च ज्ञानेन्द्रिशणि उभयसाधारणं मनश्देति दोडश विकारा उच्यन्ते । एतान्येव 
चतुर्दिशतिस्तत््वानि ! तत्र भूमिरापोइनलो वायु: खमिति प्रथिद्यप्तेजोवाय्वाकाशाख्य- 
पठ्चमहा भूतसू_मावरथारूपणि गन्धरसझुपस्पर्शशब्दात्मसकानि पज्वतन्मात्राणि लक्ष्यन्ते 
बुदृध्यहंकारशब्दी तु स्पाथविव । मन: शब्देन च परिशिष्टमव्यक्तं लक्ष्यते प्रकृतिशब्दसाझानाबवि- 
करण्येन स्वार्थहानेरादश्यकत्वात्‌ । 
मनः शब्देन वा स्वकारणमहंकारों लक्ष्यते पञ्चतन्मात्रसंनिकर्षात्‌ । बुद्धिशब्दस्त्वहंकारकारणे 
महत्तत्त्वे मुख्यवृत्तिरेव । अहंकारशब्देन च सर्ववासनावासितमवियात्मकमत्यक्त लक्ष्यते प्रवर्तकत्वा- 
के कारण आत्मा की परिपूर्णता का अवतरण करते हुए सर्वप्रथम अपरा प्रकृति का वर्णन करते हैं 
पृथ्वी, जल, अग्रि, वायु और आकाश तथा मन, बुद्धि और अहंकार -- इसप्रकार यह आठ प्रकार 
से विभक्त हुई मेरी प्रकृति है || 4 ॥] 
सांख्य - विद्वान्‌ शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध - पाँच तन्मात्राएँ, तथा अहंकार, महानू-महत्‌ और 
अव्यक्त -- इन आठ को “प्रकृतियाँ ; पृथिवी, जल, तेज, वायु और आकाश - पाँच महाभूत, वाकू-पाणि 
आदि - पाँच कर्मेन्द्रियाँ, श्रोत्र, त्वचा आदि पाँच ज्ञानेद्धियाँ तथा ज्ञानेन्द्रिय और कर्मेन्द्रिय -- इन दोनों 
में साधारण-समानरूप से रहनेवाला मन -- इन सोलह को “विकार” कहते हैं । ये ही सांख्यमतानुसार 
चौबीस तत्त्व हैं| प्रकृत श्लोक में 'भूमिरापो5नलो वायु: खमिति' ८ पृथ्वी, जल, अग्रि, वायु और 
आकाश' - इत्यादि से पृथिवी, जल, तेज, वायु और आकाशसंज्ञक पाँच महाभूतों की सूक्ष्मावस्थारूप 
गन्ध, रस, रूप, स्पर्श और शब्दात्मक पाँच तन्मात्राएँ लक्षित हैं। बुद्धि और “अहंकार” - ये दोनों 
शब्द तो स्वार्थपर ही हैं अर्थात्‌ बुद्धिपिक और अहंकारपरक हैं | तथा “मन” शब्द से परिशिष्ट अव्यक्त 
लक्षित होता है”, क्योंकि प्रकृति” शब्द से सामानाधिकरण्य होने के कारण इसके अपने अर्थ की 
हानि - स्वार्थहानि अर्थात्‌ स्वार्थत्याग होना आवश्यक ही है । 
अथवा, “मन” शब्द से स्वकारण ८ उसका कारण अहंकार लक्षित होता है, क्योंकि पाँच तन्मात्राओं 
के समीप है । “बुद्धि' शब्द तो अहंकार के कारण महत्तत्त्व में मुख्यवृत्ति से ही अर्थवान्‌ है। तथा 


स्वयंप्रकाश अर्थात्‌ माया और उसके कार्य के साथ लेशमात्र सम्बन्धशून्य; नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव, अद्वितीय, 


अभय परब्रह्म का अपनी आत्मा से अभिन्नरूप से साक्षात्कार कर उसमें ही स्थिति प्राप्त करता है तब वह अभय 
हो जाता है अर्थात्‌ सर्वसंसाररूप भय से मुक्त हो जाता है! | 

4. आचार्य धनपति के अनुसार मंधुसूदन सरस्वती का यह व्याख्यान कि 'बुद्ध्यहंकारशब्दौ तु स्वाथविव, मन:शब्देन 
च परिशिथ्मव्यक्तं लक्ष्यते' - बुद्धि और अहंकार शब्द तो स्वार्थपर ही हैं, तथा 'मन' शब्द से परिशिष्ट अव्यक्त 
लक्षित होता है' - अरुचिग्रस्त है, क्योंकि प्रकृति-विकृति के क्रम में भड्ठ हो जाता है । प्रकृति-विकृति का क्रम 
है -- प्रकृति -- महत्‌ - अहंकार, जबकि प्रकृत व्याख्यान में क्रम होगा - प्रकृति - अहंकार - बुद्धि (महत्‌) | 
(भाष्योत्कर्षदीपिका) 
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यसाधारणधर्मयोगाच्व । इति उक्तप्रकारेणेयमपरोक्षा साक्षिभास्थत्वात्मकृतिर्मायाख्या पारमेश्वरी 
शक्तिरनिर्वरनीयस्वभावा त्रिगुणात्मिकाइडश भिन्‍्नाउष्टभि: प्रकरेर्ेदमागता । सर्वोडवि 
जडवर्गो ्रैवान्तर्भवतीत्यर्थ: । स्वसिद्धान्ते चेक्षणसंकल्पात्मकी मायापरिणामावेव बुदृध्यहंकारी । 
पञ्चतम्मात्रणि चापज्वीकृतपञ्चमहाभूतानीत्यसकृदवोचाम ॥ 4 ॥ 
एएं क्षेत्रलक्षणाया: प्रकृतेरपरत्वं वदन्लेद्रद्मलक्षणं परां प्रकृतिमाह - 
अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि मे पराम्‌ । 
जीवभूतां महाबाहो ययेदं थार्यते जगत ॥ 5 ॥ 

या प्रागटधोक्ता प्रकृति: सबंचितनवर्गरूपा सेबम्परा निक्ृृष्ण जडत्वात्परार्थत्वा- 
त्संसारबन्धरूपत्वाध । इतस्त्वचेतनवर्गरूपाया: क्षेत्रलक्षणायाः प्रकृतेरन्यां विलक्षणां, 
तुशव्दाद्यवाकथंचिदष्य भेदायोग्या जीवभूतां चेतनात्मिकां क्षेत्रज्ञलक्षणां मे ममा55त्मभूत विशुद्धां 
परां भ्रकृष्टां प्रकृति विद्धि हे महाबाहो, या क्षेत्रज्ञकक्षणया जीवभूतयः5न्तरनुग्रविष्टया प्रकृत्येदं 
जगदचेतनजातं धार्यते स्वतो विशीर्य उत्तम्यते “अनेन जीवेनाऊ5त्मनाओनुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरवाणि”” इति श्रुतेः । न हि जीवरहित धारयितु शक्यमित्यमिप्रायः ॥ 5॥ 

'अहकार' शब्द से समस्त वासनाओं से वासित 3 $ अव्यक्त लक्षित होता है, क्योंकि उसका 
प्रवर्ततत्वादि असाधारण धर्मों से योग - सम्बन्ध है । इसप्रकार उक्तरीति से साक्षीभाष्य होने के 
कारण यह अपरोक्षा प्रकृति -- “माया” नाम की परमेश्वर की अनिर्वचनीय स्वभाववाली त्रिगुणात्मिका 
शक्ति अध्धा भिन्न अर्थात्‌ आठ प्रकार से भेद को प्राप्त हुई है | अर्थ यह है कि सम्पूर्ण जड़वर्ग 
भी इसी में अन्तर्भूत होता है | अपने सिद्धान्त में तो ईक्षण और संकल्परूप माया के परिणाम ही 
बुद्धि और अहंकार हैं तथा पाँच तन्मात्राएँ अपज्चीकृत पाँच महाभूत हैं -- यह अनेक बार हम 
कह चुके हैं !| 4 ॥ 

इसप्रकार क्षेत्ररूपा प्रकृति की अपरता बतलाते हुए क्षेत्रज्ञर्पा परा प्रकृति को कहते हैं - 

हि महाबाहो ! यह पूर्वोक्त अध्धा विभक्त मेरी प्रकृति अंपरा - निकृधथ्य है, इससे भिन्न जो जीवभूता 
प्रकृति है, जिससे यह सम्पूर्ण जगत्‌ धारण किया जाता है, उसको मेरी परा प्रकृति जानो ॥ 5 ॥] 
पूर्वोक्त आठ प्रकार की जो प्रकृति है, वह सम्पूर्ण अचेतन-जडवर्गरूपा है, अतएव अपरा> निकृथ-निम्न 
कोटि की है; क्योंकि वह जड़, परार्थनचेतनोपभोगार्थ और संसार की बन्धनरूपा है, अतएव निकृथ 
है । इस अचेतनवर्गरूपा क्षेत्रलक्षणा प्रकृति से अन्य-भिन्न-विलक्षण अर्थात्‌ अपरा प्रकृति से अभेद 
के अयोग्य जीवभूता चेतनात्रिका क्षेत्रज्ञलक्षणा मेरी आत्मभूता-स्वरूपभूता विशुद्ध परा-प्रकृष्ट प्रकृति 
को तुम जिस किसीं भी प्रकार जानो । “तु” शब्द से अपरा प्रकृति से परा प्रकृति की विलक्षणता 
सूचित की गई है | हे महाबाहो'” ! जिस क्षेत्रज्ञकक्षणा, जीवभूता और सर्वान्तरप्रविष्ट प्रकृति से 
यह सम्पूर्ण अचेतनजात जगत्‌ धारण किया जाता है अर्थात्‌ जगत्‌ स्वतः विशीर्ण-ध्वस्त होने के 
लिए उन्मुख रहता है किन्तु क्षेत्रज्ञरूप प्रकृति के प्रभाव से ही अवस्थित रहता है । श्रुति भी कहती 
है.-- 'इस जीवरूप आला के द्वारा अर्थात्‌ मायाकल्पित अपने अंश के द्वारा मैं सभी में अनुप्रविष्ट 


]5. यहाँ भगवान्‌ अर्जुन के लिए जीवरूप प्रकृति से अर्थात्‌ “मैं जीव हूँ - इस भाव से अपने को मुक्त कर 
ब्रह्म के साथ ऐक्य लाभ करके संसारगति से उद्धार होने की शक्ति तुममें है” - ऐसा आश्वासन देने के लिए 
महाबाहो !” कह कर सम्बोधन कर हहे हैं 
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3 उतक्तप्रकृतिद्यये कार्यलिड्रकमनुसानं प्रमाणयन्स्वस्य तदूृद्वारा जगत्सृथ्यादिकारणत्वं दर्शयति - 


एतद्योनीदि भूतानि सर्वाणीत्युपधारय । 
अहं कृत्सस्थ जगतः प्रभवः प्रलयस्तथा ॥ 6 ॥ 

4 एदे अपरत्वेन परत्वेन च प्रागुक्ते क्षेत्रक्षेत्रज्ञलक्षणे ग्रकृती योनिर्येषां तान्येतधोनीनि भूतानि 
भवन॒धर्मकाणि सर्वांणि चेतनाचेतनात्मकानि जनिमन्ति निखिलानीत्येवमुपधारद जानीहि । 
कार्याणां चिदचिदृग्रन्थिरुपत्दात्तत्कारणमपि चिदचिदृग्रन्थिरूपमनुमिच्वित्यर्थ: । एवं क्षेत्रक्षेत्रन्ञ- 
लक्षणे ममोपाधिभूते यह: प्रकृती भवतस्ततस्तदुद्वाराउहं सर्वज्ञ: सर्वेश्दरो>नन्तशक्तिम्ायोपाधि 


होकर नाम तथा रूप को व्याकृत करता हूँ” (छ|न्दोग्योपनिषद्‌ 6.3.2) । अभिप्राय यह 
जीवरहित अर्थात्‌ बिना जीव के जड़ पदार्थ को. धारण नहीं किया जा सकता है ॥ 

3 उक्त अपरा और परा- दोनों प्रकार की प्रकृतियों के विषय में कार्यलिड्रक-- कार्यहेतुक अनुमान को 
प्रमणित करते हुए उसके द्वारा अपनी जगत्‌ की सृष्टि आदि की कारणता को दिखतलाते हैं 
हि अर्जुन ! तुम यह जानो कि इस द्विविधा प्रकृति से ही सम्पूर्ण भूत योनिवाले-- उत्पत्तिरूंप धर्मवाले 
हैं अर्थात्‌ सम्पूर्ण भूत की उत्पत्ति इन दोनों प्रकृतियों से ही हुई है । ये दोनों प्रकृतियाँ मेरी >पाधि 
हैं, इनके द्वारा मैं सम्पूर्ण जगत्‌ की उत्पत्ति तथा प्रलय का स्थान हूँ अर्थात्‌ सम्पूर्ण जगत्‌ का मूल 
कारण हूँ ॥ 6॥ 

04 अपरा और परारूप से पूर्व में कही हुई ये क्षेत्ररूपा और क्षेत्रज्ञरूपा- दोनों प्रकार की प्रकृतियाँ 
योनि-- कारण हैं जिनकी वे ये सम्पूर्ण भूत योनिवाले हैं अर्थात्‌ उपत्तिरूप धर्मवाले हैं अर्थात्‌ समस्त 
चेतन और अचेतनरूप पदार्थ जनि-उत्त्तिमान्‌ हैं -- ऐसा तुम जानो | भाव यह है कि कार्य 
चिदचिदग्रन्थिरूप हैं, इसलिए उनके कारण के विषय में भी चिदचिदग्रन्थिरप होगे का अनुमान 
करो” । इसप्रकार ये क्षेत्र और क्षेत्रज्ञरूप प्रकृतियाँ क्योंकि मेरी उपाधिभूत होती हैं, इसलिए उनके 
द्वारा मैं सर्वज्ञ, सर्वेश्वर, अनन्तशक्ति, मायोपाधिक परमात्मा ही सम्पूर्ण चराचरात्मक जगत्‌ के- 
सम्पूर्ण कार्यवर्ग के प्रभव''-- उत्पत्ति का कारण तथा प्रलय' -- विनाश का कारण हूँ अर्थात्‌ माया 
का आश्रय और विषय होने के कारण स्वाप्रिक-प्रपज्य के समान इस मायिक प्रपञ्च का मैं मायावी 
ही उपादान कारण और द्रष्ट अर्थात्‌ निमित्त कारण हूँ” || 6 ॥ 

6. प्रकृतिद्यय के विषय में कार्यलिज्रक अनुमान इस प्रकार भी हो सकता है - 

“भूतानि चेतनाचेतनपरापरप्रकृतिकानि; सर्वेषां भूतानां चेतनाचेतनखूपत्वातु; यथा - मृन्मयो घटो मृत्रकृतिक इति" ८ 
सम्पूर्ण भूत चेतनाचेतन - परापर प्रकृतिक हैं, क्योंकि: सम्पूर्ण भूत चेतनाचेतनरूप हैं, जैसे मृन्मय घट मृत्रकृतिंक 

होता है” । इसप्रकार सम्पूर्ण भूत-कार्य के चेतनाचेतनरूप होने से चेतनाचेतनरूप परा और अपरा - दोनों प्रकृतियों 

का उनके कारण होने का अनुमान सिद्ध होता है । 

7. प्रभव ८ “प्रभवति अस्मादिति प्रभव:' अर्थात्‌ इससे उत्पत्ति होती है, अत: इस व्युत्पत्ति के अनुसार 'प्रभव' 

शब्द का अर्थ उपादान कारण है (शंकरानन्दी टीका) | श्रीधर स्वामी के अनुसार “प्रकर्षेण भवत्यस्मादिति प्रभव 
परं कारणमहमित्यर्थ:” - 'प्रकृध्खप से जिससे उत्पन्न होता है उसको प्रभव ८ परम कारण कहा जाता है अर्थात्‌ 

मैं' ही वह परम कारण है! | 

]8. प्रलय ८ “प्रलीयते निष्पाद्यतेडनेनेति प्रलयः निमित्तकारणम्‌' अर्थात्‌ जिसके द्वारा कार्य निष्पन्न होता है उसको 

प्रलय - निमित्तकारण कहा जाता है । 

9. शाख्र में परा प्रकृति को पुरुष 5 जीव, अपरा प्रकृति को प्रकृति और परमात्मा को परम पुरुष कहा गया 

है | पुरुष और प्रकृति के संयोग से ही सम्पूर्ण प्रपप्व की सृष्टि होती है | इसीलिए प्रकृत श्लोक में कहा गया 
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कर चराचरात्मकस्प जगत: सर्वस्य कार्यवर्गस्थ प्रभव॒उत्पत्तिकारणं प्रलयस्तथा 
विनाशकारणमू ।  स्वाष्निकस्पेव _प्रप|ज्यस्थ मायिकस्यथ मायाश्रयत्वविषयत्वाभ्यां 
मायाव्यहमेवोषादान द्रष्टा चेत्यर्थ: ॥ 6 ॥ 
5 यस्मादहमेव मायया सर्वस्य जगतो जन्मस्थितिभडूहेतुस्तस्मात्परमार्थत: - 


मत्त: परतरं नान्यत्किंचिदस्ति धनंजय । 
मयि सर्वमिदं प्रोत॑ सूत्रे मणिशणा इंव ॥ 7 ॥ 


6 निखिलदृश्याकारपरिणतरमायाधिष्ठानात्सर्व भासकान्मत्त: सद्रूपेण स्फुरणरूपेण च सर्वानुस्यूतात्स्व- 
प्रकाशपरमानन्दचैतन्यपनात्परमार्थसत्यात्वप्नदूश इव स्वाप्निक मायाविन इबं मायिक 
शुक्तिशकलावक्छिन्नचैतन्यादिवत्तदज्ञानकल्पितं रजत परतरं परसार्थसत्यमन्यत्किचिर्दापे नास्ति हे 
धनंजय । मदि कल्पितं परभर्थतो न मत्तो भिद्यत इत्यर्थ: “तदनन्यत्वमारस्भणशब्दादिभ्य: ”” 
(ब्र० सू० 2..4) इति न्यायात्‌ । व्यवहारदृष्ट्या तु मयि सद्पे स्फुरणरूपे च सर्वमिर्द जडजात॑ 


/- न ननननभनरकलननट तनमन न 0 ननभनभननरननहटलनट मनन वीक समन ही धग 2० 


5 क्‍योंकि माया से हैं ही सम्पूर्ण जगत्‌ के जन्म, स्थिति और भड्ग-नाश का हेतु हूँ, इसलिए परमार्थत :-- 
है धनंजय ! मेरे अतिरिक्त अन्य कोई वस्तु परतर ८ परमार्थसत्य नहीं है । जिस प्रकार सूत्र में 
मण्पयाँ ऐिरोयी रहती हैं उसी प्रकार मुझमें यह सम्पूर्ण जगत्‌ ओतप्रोत है || 7 ॥] 

6 हे धनज्जय ! ८ हे अर्जुन ! जिस प्रकार स्वणद्र॒श से अतिरिक्त स्वाप्रिक पदार्थ, मायावी से अतिरिक्त 
मायिक पदार्थ और शुक्तिशकलावक्तिन्न चैतन्य से अतिरिक्त उसके अज्ञान द्वारा कल्पित रजत परतर 
- परमार्थसत्य नहीं हैं; उसी प्रकार सम्पूर्ण दृश्य के आकार में परिणत माया के अधिष्ठान, सर्वभासक 
मुझ से ८ सदरूप और स्फुरणरूप से सर्वानुस्यूत, स्वयंप्रकाश, परमानन्द, चैतन्यघन, परमार्थ सत्य 
- समन्मात्र से अतिरिक्त अन्य कोई भी वस्तु परतर - परमार्थ सत्य नहीं है । भाव यह है कि 
मुझमें कल्पित कोई भी पदार्थ परमार्थत: मुझसे भिन्न नहीं है, जैगा कि 'तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य:! 
(ब्रह्मसूत्र, 2..4) 5 “वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌” (छान्दोग्योपनिषद्‌ 6..3) -- “नाम वागू से 
जन्य विकार हैं, और कुछ भी नहीं हैं, अत: मिथ्या है । उनका जो कारण है वही मात्र सत्य है! 
-- इसप्रकारं श्रुति-वाक्य से तदू-तयो: अर्थात्‌ कार्य - जगत प्रपञ्च की कारण - परमात्मा से 
अनन्यता - अभिन्नता कही गई है” -- इस सूत्र में कहे हुए न्याय से भी सिद्ध होता है | व्यवहार- 
है - 'एतद्योनीनि भूतानि सर्वाणि' अर्थात्‌ सम्पूर्ण जगत्‌ में जो कुछ भी प्रतीयमान होता है उन सबका योनि - 
कारण -- उपादानकारण परा और अपरा - ये दोनों प्रकृतियाँ हैं । जिस उपादान कारण से जिस पदार्थ की सृष्टि 
होती है उस पदार्थ का लय भी उसी उपादान कारण में ही होता है । जैसे - मृत्तिका - उपादान कारण से घट 
की उत्पत्ति होती है, पुनः घट का नाश होने वह घट मृत्तिका में ही विलय हो जाता है । ये दोनों प्रकृतियाँ 
स्वतंत्ररूप से सृष्टि अथवा प्रलय का कारण नहीं हैं, क्योंकि ये दोनों ही मायिक हैं | माया मायावी को आश्रय 
करके ही कार्य कर सकतीं है, अत: प्रपञ्च का परमात्मा निमित्तकारण है । जैसे स्वप्रद्रथ कल्पनाशक्ति से स्वाप्रिक 
भोक्ता और भोग्य दृश्य की उत्पत्ति का कारण होता है और स्वप्न के समाप्त होने पर जैसे भोक्ता और भोग्य - 
सभी स्वाप्रिक पदार्थ स्वप्रंद्र् में ही विलीन हो जाते हैं, वैसे ही साक्षी, केवल, निर्गुण परमात्मा माया को उपाधि 
कर परा - जीव और अपरा - प्रकृति के रूप से विभक्त होकर उनके संयोग से जगत्‌ प्रपञ्व की सृष्टि कर स्वयं 
ही उनकी उत्पत्ति. और प्रलय का कारण होता है । माया से सृध्ट सभी पदार्थ मिथ्या हैं - अधिष्ठानस्वरूप परमात्मा 
ही एकमात्र सत्य वस्तु है | अतः परा प्रकृति, अपरा प्रकृति, उनके संयोग से सम्पूर्ण प्रपप्व की सृष्टि और प्रलय 
इत्यादि जो कुछ प्रतीत होते हैं वे उनकी अधिध्यन सत्ता - परमात्मा से भिन्न और कुछ भी नहीं है अर्थात्‌ परमात्मा 
ही माया का आश्रय और' विषय होकर उन सकल रूप से प्रतीत होता है | परमात्मा ही सम्पूर्ण प्रपज्व का 
अभिन्ननिमित्तोपादन कारण अर्थात्‌ परम कारण. - मूल कारण है - यह प्रकृत श्लोक का भाव है | 


मम नमन नमन 
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प्रोत॑ ग्रधितं मत्सत्तया सदिव मत्स्फुरणेन च स्फुरदिव व्यवहाराय मायामयाद कल्पते । सर्वर 
चैतन्यग्रथितत्वमात्रे दृष्टान्त: - सूत्रे मणिगणा इवेति । अथवा सूत्रे तैजसात्मनि हिरण्यग' 


स्वप्नदृशि स्वप्रप्रोता मणिगणा इवेति सवशि दृष्टान्तो व्याख्येयः । 
अन्ये तु की अप क ल का नसंबन्धभेदव्यपदेशेभ्य: ” (ब्र० सू० 3.2.3) इतिसूत्रोक्तर 
पूर्वपस्योत्तरत्वेन श्लोकमिमं व्याचक्षते । मत्तः सर्वज्ञात्सवशक्ते: सर्वकारणात्परतरं प्रशस्यत 


सर्वकारणे रर्व॑मिद कार्यजात प्रोत॑ ग्रथितं नान्यत्र । सूत्र मणिगणा इवेति दृष्टान्तस्तु ग्रधितत्वमा 
न तु कारणत्दे । कनके कुण्डलादिवदिति तु योग्यो दृष्टान्त: ॥ 7 ॥ 

अबादीनां रसादिषु प्रोतत्वप्रतीतेः कथ॑ लूयि सर्वमिदं प्रोतमिति च न शट्टूयं रसादिरूपेण ममैः 
स्वितत्वादित्याह पञ्चमि: - 


४०28 कौत्तेय प्रभाउस्मि शशिसूर्ययो: । 
प्रगवः सर्ववेदेषु शब्दः खे पौरुषं नृषु ॥ 8 ॥ 


दृष्टि से तो सदरूप और स्फुरणरूप मुझमें प्रोत -- ग्रथित यह सम्पूर्ण जडजात -- जडसमूह मेर् 
सत्ता से सत्तावानू और मेरे ही स्फुरण से स्फुरणवान्‌ -- प्रकाशवान्‌ के समान मायामय व्वहार दे 
लिए कल्पित होता है । सम्पूर्ण जगत्‌ के चैतन्य में ग्रथित होने मात्र में दृध्धन्त है - 'सूत्रे मणिगण 
इव” ८ “जिस प्रकार सूत्र में मणियाँ पिरोयी रहती हैं उसी प्रकार चैतन्य में सम्पूर्ण जगत ग्रथित् 
है” । अथवा, मूत्र अर्थात्‌ स्वप्न के द्र्-साक्षी, तैजसरूप हिरण्यगर्भ में स्वप्रावस्था में प्रोत-अनुस्यूत 
मणियों के समान - - -, इसप्रकार सर्वाश में इस दृध्यन्त की व्याख्या की जा सकती है । 

कोई अन्य विद्वान्‌ इस श्लोक की व्याख्या 'परमत: सेतून्मानसम्बन्धभेदव्यपदेशेभ्य:' (ब्रह्म, 3.2.3) < 
“इस ब्रह्म से पर - भिन्न अन्य तत्त्व भी अस्तित्व के योग्य है, क्योंकि सेतु के व्यपदेश, उन्मान के व्यपदेश, 
सम्बन्ध के व्यपदेश और भेद के व्यपदेश से परवस्तु की सिद्धि होती है | सेतु का व्यपदेश है-- (अथ य 
आत्मा स सेतुर्विधृति:' ( छान्दोग्योपनिषद्‌, 8.4..) + “यह अमृतत्व आदि लक्षणवाला आत्मा सेतु के 
समान विधारण कर्ता है ” | उन्मान का व्यपदेश है -- 'तदेतदू ब्रह्म चतुष्पाद्शशर्फं षोडशकलमिति' - 
“यह ब्रह्म चतुष्पाद, अशशफ, षोडशकल इत्यादि परिमाणवाला है' । सम्बन्ध का व्यपदेश है -- 'सता 
सोम्य तदा संपन्नो भवति' (छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.8.) - 'हे सोम्य ! सुषुप्ति में जीवात्मा सत्‌ ब्रह्म के साथ 
सम्पन्न होता है । इसी प्रकार भेद का व्यपदेश भी है -- “अथ य एषो5न्तरादित्ये हिरण्मय: पुरुषों दृश्यते' 
(छान्दोग्योपनिषद्‌, .6.6.) + 'यह जो आदित्य के अन्दर हिरण्मय - ज्योतिर्मय पुरुष दीखता है” ।'-- 
इस सूत्र में कहे हुए पूर्वपक्ष के उत्तररूप से करते हैं | मुझ सर्वज्ञ, सर्वशक्ति और सर्वकारण रो 
परतर--प्रशस्यतर--श्रेष्ठतर सम्पूर्ण जगत्‌ के सृष्टि और संहार का अन्य कोई स्वतंत्र कारण नहीं है । हे 
धनज्जय ! क्योंकि ऐसा है, इसलिए सर्वकारणभूत मुझमें ही सम्पूर्ण कार्यजात प्रोत - ग्रथित है, अन्यत्र 
नहीं अर्थात्‌ किसी अन्य में ग्रथित नहीं है | 'सूत्रे मणिगणा इव” - यह दृध्यन्त तो मात्र उसके ग्रथित होने 
में है, कारणल् में नहीं है; क्योंकि सूत्र मणियों का कारण नहीं है, अतः तदूभिन्न है ।कनके कुण्डलादिवत्‌” 
- यह योग्य दृध्न्त है, क्योंकि कुण्डलादि का कारण और आश्रय दोनों ही कनक-स्वर्ण है || 7 | 

यदि तुम शड्डा करते हो कि “जलादि तो रसादि में प्रोत होते प्रतीत होते हैं, आपमें कैसे यह सब 
प्रोत हो सकते हैं ?, -- तो यह शड्डा ठीक नहीं है, क्योंकि जलादि में रसादिरूप से मैं ही स्थित 
हूँ -- यह 'रसो5हम्‌” इत्यादि पाँच श्लोकों से भगवान्‌ कहते हैं -- 
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॥9 रसः पुण्यों मथुरस्तन्मात्ररूप: सर्वासामर्प सार: कारणभूतों यो5प्सु सर्वास्वनुगतः सोउहं हे 


20 


कौन्तेय ! तद्ूूपे मयि सर्वा आप: प्रोता इत्यर्य: । एवं सर्देषु पर्यायेदु व्याख्यातव्यम्‌ । इयं 
विभूतिराध्यानायोपदिश्यत इति नातीगभिनिवेष्वव्यद्‌ । तथा प्रभा प्रकाश: शशिसूर्ययोरहमस्मि 
। प्रकाशसामान्यरूपे मयि शशिसूर्यों प्रोतावित्यर्थ: | तथा प्रणव ओंकार: सर्ववेदेष्वनुस्यूतो5 हूं 
“तथा शडूकुना सर्वाणि पर्णानि संतृण्णान्येवमोंकारेण सर्दा वाकू ” इति श्रुत्ेः । संतृण्णानि 
ग्रधितानि । सर्वा वाक्सर्बों वेद इत्यर्थ: । शब्दः पुष्यस्दन्माईरूप: ख आकाशेष5नुस्यूतोषहम्‌ । 
पौरुषं पुरुषत्दक्तामान्यं नृषु पुरुषेषु दंदनुस्यूत॑ तदहम्‌। सामान्यरूपे मयि सर्वे विशेषा: प्रोता: 
श्रौतैरन्दुभ्यादिदृष्टान्तैरिति सर्वत्र द्रष्टव्यम्‌ू ॥ 8 ॥ 


पुण्यो गन्ध: पृथिव्यां च तेजश्यास्मि विभावसौ । 
जीवन सर्वभूतेषु तपश्दास्मि तपस्विषु ॥ १ ॥ 


पुण्य: सुरभिरविकृतो गन्थः सर्दप्रणिवीसामान्यरूपस्तन्माहाख्य: प्रथिव्यामनुस्यूतो5हम्‌ । उकारो 


रसादीनामपि थुग्यत्वसमुच्चयार्थ: । शब्दस्पर्शरूपरसगन्धानां हि स्वभावत एब पुण्यत्वमविकृत्रत्व॑ 
प्राणिनामधर्मविशेषाततु तेषामपुण्यत्वं न तु स्वभावत इति द्रष्टव्यम्‌ । तथा दिभावसावग्रौ यत्तेज 


हि कौन्तेय ' जलों में मैं रस हूँ, चन्द्रमा और सूर्य में प्रभा हूँ, सम्पूर्ण वेदों में प्रणव-ओंकार हूँ 
आकाश में शब्द तथा पुरुषों में पुरुषत्व मैं हूँ || 8 ।॥] 

हे कौन्तेय ! ८ हे कुन्तिनन्दन ! समस्त जलों का सार, उनका कारणभूत जो तन्मात्ररूप, पुण्य-पवित्र 
और मधुर रस सम्पूर्ण जलों में अनुगत -- अनुस्यूत है वह मैं हूँ अर्थात्‌ तद्रूप -- रसरूप मुझमें 
ही सब जल प्रोत हैं | इसी प्रकार सब पर्याय-शब्दों में व्याख्या कर लेनी चाहिए | इस विभूति का 
केवल ध्यान के लिए उपदेश किया जाता: है, इसलिए इसमें विशेष अभिनिवेश -- आग्रह नहीं करना 
चाहिए । अध्यास से भी विभूतिफलक उपासना होती है । उसी प्रकार चन्द्रमा और सूर्य में में प्रभा 
अर्थात्‌ प्रकाश हूँ अर्थात्‌ प्रकाशसामान्यरूप युझमें चन्द्रमा और सूर्य - दोनों प्रोत - अयुस्यूत हैं । 
इसी प्रकार मैं सम्पूर्ण वेदों में अनुस्यूत प्रणव -- ओंकार हूँ; जैसा कि श्रुति कहती है -- जिस 
प्रकार सम्पूर्ण पर्ण-पत्ते शड़कु -- कील-तीक्ष्णधार से व्याप्त रहते हैं, उसी प्रकार समस्त वाणी ओंकार 
से व्याप्त है! । श्रुति में उक्त 'संतृण्णानि' शब्द का अर्थ है 'ग्रथितानि' ८ 'जिसप्रकार सम्पूर्ण पर्ण 
शडकु से ग्रधित हैं? | उंसी प्रकार समस्त वाक्‌ अर्थात्‌ सम्पूर्ण वेद ओंकार से ग्रथित हैं | ख - 
आकाश में अनुस्यूत पुण्य तन्मात्ररूप शब्द भी मैं हूँ | तथा नरों में अर्थात्‌ पुरुषों में अनुस्यूत जो 
पौरुष - पुरुषत्वसामान्य. है वह भी मैं हूँ | सामान्यरूप मुझमें ही समस्त विशेष प्रोत-अनुस्यूत हैं 
- ऐसा दुन्दुभि आदि श्रौत दृथन्तों से सर्वत्र समझना चाहिए ॥ 8 ॥ 

प्ृथिवी में जो पुण्य -- पवित्र गन्ध है वह मैं हूँ, अग्नि में तेज मैं हूँ, समस्त प्राणियों में उनका 
जीवन मैं हूँ तथा तपस्थियों में तप भी मैं हूँ | 9 ॥॥ ] 

पुण्य ८ सुरभि अर्थात्‌ अविकृत -- विकारशून्य गन्ध, जो सम्पूर्ण पृथ्वी में सामान्यरूप से स्थित 
तन्मात्रसंज़्क है और समस्त पृथ्वी में अनुस्यूत है, मैं हूँ । श्लोकस्थ 'च'कार रसादि के साथ भी 
पुण्यत्व का समुच्चय करने के लिए है । शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध में स्वभावत: पुण्यत्व - 
अविकृतल्व ही है, प्राणियों के अधर्मविशेष के कारण ही उनमें अपुण्यत्व आ जाता है, वह स्वभावतः 
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सर्वदहनप्रकाशनसामर्थ्यरूपमुष्णस्पर्शसहितं सितभास्वरं रूप॑ पृण्यं तदहमस्मि । चकाराद्ों वायो 
पुण्य उष्णस्पर्शातुराणासाप्यायक: शीतरस्पर्श: सोष्प्पहमिति द्रष्टव्यम्‌ । 

सर्वभूतेषु सर्वेबु प्राणिषु जीवन श़जधारणमाटुरहमस्थि, तदूपे मयि सर्वे प्रागिन: प्रोता इत्यर्य: । 
तपस्विषु नित्यं तपोदुक्तेषु वानप्रस्थादिषु यत्तपः शीतोष्णक्षुत्पिषासादिद्ंदसहनसामर्व्यरूपं 
तदहमस्मि, तद्ूपे मयि तपस्विनः प्रोता विशेषणाभावे विशिष्ाभावात्‌ | तपश्चेति चकारेण 
चित्तैकाग्रयमान्दरं जिद्वोपस्थादिनिग्रहलक्षद बाह्यं च सर्य तप: समुचीयते ॥ 9 )! 

सर्वाणि भूतानि रूस्वबीजेषु प्रोतानि द तु त्वयीति चेन्नेत्याह - 


बीज मां सर्वभूतानां तिद्धि पार्थ सनातनम्‌ । 
बुद्धिर्ुद्धिमतामस्मि तेजस्तेजस्विनामहम्‌ ॥ 0 ॥ 
यत्सर्वभूतानां स्थावरजड्ूमानामेक॑ बीज॑ कारण सनातन नित्यं बीजान्तरानपेक्ष न तु 
प्रतिव्यक्तिभिन्नमनित्य॑ वा तदव्याकृताख्यं सर्वबीजं मामेव विद्धि न तु मद्धिन्नं हे पार्थ । अतो 
युक्तमेकस्मिन्नेव मयि सर्वबीजे प्रोदत्वं सर्वेषामित्यर्थ: । कि च॒ बुद्धिस्तत्त्वातत्त्वविवेकसामर्थ्य 


नहीं है - ऐसा समझना चाहिए । उती प्रकार विभावसु - अग्नि में जो सब वस्तुओं के दहन और 
प्रकाशन में सामर्थ्यरूप, उष्णस्पर्शसहित, सित - शुक्ल, भास्वररूप पुण्य तेज है वह मैं हूँ | 'च'कार 
से यहाँ यह समझना चाहिए कि वायु में जो उष्णस्पर्श से आतुर पुरुषों का आप्यायक -- आनन्ददायक 
पुण्य शीत स्पर्श है वह भी मैं ही हूँ । 

समस्त भूतों में अर्थात्‌ सम्पूर्ण प्राणियों में जीवन ८ प्राणधारण अर्थात्‌ आयु मैं हूँ | भाव यह है 
कि तद्रूप -- जीवनरूप मुझमें सब प्राणी प्रोत -- अनुस्यूत हैं | तपस्ियों में अर्थात्‌ नित्य तपःपरायण 
वानप्रस्थ आदि में जो शीत - उष्ण, क्षुधा - पिपासा आदि द्वन्दों को सहन करने का तामर्थ्यरूप 
तप है, वह भी मैं हूँ अर्थात्‌ तद्रूप -- तपरूप मुझमें ही तपस्वी अनुस्यूत हैं, क्योंकि विशेषण का 
अभाव रहने पर विशिष्ट का अभाव रहता है। 'तपश्च” - इसमें 'च'कार से चित्त की एकाग्रतारूप 
आन्तर और जिह्ना - उपस्थादि इन्द्रियों का निग्रहरूप बाह्य -- सभी प्रकार के तपों का समुच्चय 
किया गया है ॥ 9 ॥ 

यदि कहो कि “समस्त भूत तो अपने-अपने बीजों में अनुस्यूत हैं, आपमें अनुस्यूत नहीं है” - तो 
भगवान्‌ कहते हैं, नहीं - 

पार्थ ! तुम मुझको समस्त भूतों का सनातन बीज-कारण जानो । मैं वुद्धिमानों की बुद्धि हूँ और 
तेजस्वियों का तेज हूँ ॥ 0 ॥] 

हे पार्थ ! स्थावर-जड्रम समस्त भूतों का जो एक सनातन - नित्य अर्थात्‌ बीजान्तर की अपेक्षा से 
रहित, न कि प्रतिव्यक्ति का भिन्न-भिन्न बीजान्तर की अपेक्षासहित अथवा अनित्य, बीज - कारण है 
वह अव्याकृतसंज्ञक सबका बीज-कारण तुम मुझको ही जानो, न कि मुझसे भिन्न उसको समझो । 
अत: सब के बीज एकमात्र मुझमें सबका अनुस्यूत होना उचित ही है - यह अर्थ है । इसके अतिरिक्त, 
बुद्धि अर्थात्‌ तत्त्वातत्त्तविवेक का सामर्थ्य भी इसप्रकार के बुद्धिमानों का मैं ही हूँ, अर्थात्‌ बुद्धिरूप 
मुझमें ही समस्त बुद्धिमान्‌ अनुस्यूत हैं, क्योंकि विशेषण के अभाव में विशिष्ट का अभाव पहले ही 
कहा जा चुका है । इसी तेज -- प्रागल्भ्य -- दूसरों का पराभव करने का सामर्थ्य और दूसरों से पराभूत 
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तादृशबुद्धिमतामहमस्मि, बुद्धिरूपे मयि बुद्धिमन्त: प्रोता विशेषणाभावे विशिष्टाभावस्थोक्तत्वातू 
तथा तेज: प्रागल्भ्यं पराभिभवसामर्थ्य परैश्चानभिभाव्यत्वं तेजस्विनां तथाविधप्रागल्भ्ययुक्तानां 
यत्तदहमस्मि, तेजोरूपे मयि तेजस्विन: प्रोता इत्यर्थ: ॥ 0 ॥ 

बल॑ बलवतां चाहं कामरागविवर्जितम्‌ । 

धर्माविरुद्धों भूतेषु कामोउस्मि भरतर्षभ ॥  ॥ 
अप्राप्तो विषय: प्राप्तिकारणाभावे5पि प्राप्यंतामित्याकारश्चित्तवृत्तिविशेष: काम: , प्राप्तो विषयः 
क्षयकारणे सत्यपि न. क्षीयतामित्येवमाकारश्चित्तवृत्तिविशेषो रज्जनात्मा रागस्ताभ्यां विशेषेण 
वर्जितं सर्ववा तदकारणं रजस्तमोविरहितं यत्स्वधर्मानुष्ठानाय देहेन्द्रियादिधारणसामर्थ्य सात्तिकं 
बल॑ बलवतां ताद्ृशसात्तविकबलयुक्तानां संसारपराड्मुखानां तदहमस्मि, तद्रपे मयि बलवन्तः 
प्रोता इत्यर्थ: । चशब्दस्तुशब्दार्थों भिन्नक्रम:, कामरागविवर्जितमेव बल॑ मद्गूपत्वेन ध्येयं न तु 
संसारिणां कामरागकारणं बलमित्यर्थ: । 
क्रोधार्थो वा रागशब्दो व्याख्येय: । धर्मो धर्मशार्व॑ तेनाविरुद्धोडप्रतिषिद्धों धर्मानुकूलो वा यो 
भूतेषु प्राणिषु काम: शास्नानुमतजायापुत्रवित्तादिविषयो5भिलाष: सो5हमस्मि हे भरतर्षभ । 
शाख्राविरुद्धकामभूते मयि तथाविधकामसयुक्तानां भूतानां प्रोतत्वमित्यर्थ: ॥  ॥ 


तेजरूप मुझमें समस्त तेजस्वी अनुस्यूत हैं || 0 ॥। 
|हे भरतर्षभ ! मैं बलवानों का काम और राग से रहित बल हूँ और प्राणियों में जो धर्म से 
अविरुद्ध अर्थात्‌ धर्मानुकूल काम है वह मैं हूँ || ॥ ॥] 

“अप्राप्त विषय, प्राप्ति के कारण का अभाव रहने पर भी, प्राप्त हो जाय” - ऐसी जो चित्त की 
वृत्तिविशेष है वह “काम” है, तथा "प्राप्त विषय, क्षय का कारण रहते हुए भी, क्षीण न हो! - 
ऐसी चित्तवृत्तिविशेष रञ्जनस्वरूप होने से 'राग” है - उन दोनों से विवर्जित 5 विशेषरूप से 
वर्जित अर्थात्‌ सर्वथा उक्त प्रकार के काम और राग की उत्पत्ति का अकारण - अहेतु”, तथाविध 
रजोगुण और तमोगुण से विरहित जो स्वधर्म का अनुष्ान-आचरण करने के लिए देह, इन्द्रिय आदि 
को धारण करने का सामर्थ्यरूप सात्तिक बल बलवानों में अर्थात्‌ उस प्रकार के सात््विक बल से 
युक्त और संसार से पराड्मुख पुरुषों में पाया जाता है वह मैं हूँ, अर्थात्‌ तद्रूप -- उस प्रकार के 
बलरूप मुझमें समस्त बलवान अनुस्यूत हैं | श्लोक में 'च' शब्द “तु” शब्द के अर्थ में व्यवहत 
हुआ है तथा इसका क्रम भी भिन्न है | अर्थ यह है कि काम और राग से विवर्जित बल ही मेरे 
रूप से ध्यान करने के योग्य है, न कि संसारियों के काम और राग का कारण बल । 

अथवा, 'राग' शब्द की व्याख्या क्रोध के अर्थ में करनी चाहिए | धर्म अर्थात्‌ धर्मशाख्र उससे अविरुद्ध 
- अप्रतिषिद्ध, अथवा धर्मानुकूल जो भूतों में -- प्राणियों में काम अर्थात्‌ शाख्रानुगत - शाख्नसम्मत 
जाया, पुत्र, धन आदि विषयक अभिलाषा है वह मैं हूँ | अर्थ यह है कि हे भरतर्षम ! शास्त्र से 
अविरुद्ध कामभूत मुझमें तथाविध कामयुक्त प्राणी अनुस्यूत हैं ।| ॥ ॥ 
इसप्रकार गणना करने से कया लाभ है ? अर्थात्‌ व्यर्थ ही है, क्योंकि, - 

20. अर्थात्‌ जो सर्वथा उक्त प्रकार के काम और राग की उत्त्ति का हेतु नहीं होता है । 
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ये चैव सात्तिका भावा राजसास्तामसाश्च ये । 
मत्त एवेति तान्विद्धि न लहं तेषु ते मयि ॥ 2 ॥ 
ये चान्येषपि भावाश्चित्तपरिणामा: सात्तिका: शमदमादय: । ये च राजसा हर्षदर्पादय: । ये 


* थे तामसाः शोकमोहादय: प्राणिनामविद्याकर्मादिवशाजञयन्ते तान्मत्त एव जायमानान्‌ इति अहं 


कृत्स्रस्य जगत: प्रभव इत्यायुक्तप्रकारेण विद्धि समस्तानेव । अथवा सात्विका राजसास्तामसाश्च 
भावा: सर्वेडपि जडवर्गा व्याख्येया विशेषहेत्वभावात्‌ । एवकारश्च समस्तावधारणार्थ: । एवमपि 
न त्वहं तेषु, मत्तो जातत्वेषपि तदशस्तद्विकाररूषितो रज्जुखण्ड इब कल्पितसर्पविकाररूषितोहं 
न भवामि संसारीव । ते तु भावा मयि रज़्वामिव सपदिय: कल्पिता मदधीनसत्तास्फूर्तिका 
मदधीना इत्यर्थ: ॥ 2 ॥ 


तव परमेश्वरस्य स्वातन्त्ये नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावत्वे च सति कुतो जगतस्त्वदात्मकस्य 
संसारित्वम्‌ | एवंविधमत्स्वरूपापरिज्ञानादिति चेतू, तदेव कुत इत्यत आह- 


त्रिभिर्गुणमयैभविरेभि: सर्वमिदं जगत्‌ । 
मोहित नाभिजानाति मामेभ्य: परमव्ययम्‌ ॥ 3 ॥ 
एिः प्रागुक्तैस्निभिद्रिविधैर्गुणमयैः सत्त्वरजस्तमोगुणविकारेभविः सर्वैरपि भवनधर्मभिः सर्वमिद 


|जो भी सात्तविक भाव हैं और जो राजस तथा तामस भाव हैं वे सब मुझसे ही हैं - ऐसा उन 
सबको तुम जानो । मैं तो उनमें नहीं हूँ, वे ही मुझमें हैं ॥ 2 ॥] 
जो अन्य भी शम, दम आदि सात्तिक भाव अर्थात्‌ चित्त के परिणाम हैं और जो हर्ष, दर्प आदि राजस 
तथा शोक, मोह आदि तामस भाव प्राणियों के अविद्या, कर्म आदि के कारण उत्तन्न होते हैं वे सब 
अहं कृत्सस्य जगत: प्रभव:' (गीता, 7.6) 5 “मैं सम्पूर्ण जगत्‌ की उत्पत्ति का स्थान हूँ” -- इत्यादि 
पूर्वोक्त प्रकार से मुझसे ही उत्पन्न हुए हैं -- ऐसा उन सभी को तुम जानो | अथवा, सात्तविक, राजस 
और तामस भावों से सम्पूर्ण जडवर्ग ही अर्थ समझना चाहिए, क्योंकि इनका शम-दमादि अर्थ करने 
में कोई विशेष हेतु नहीं है । 'एव' शब्द भी इन सबका एकसाथ ही निश्चय करने के लिए है| इस 
प्रकार भी मैं उनमें नहीं हूँ | यद्यपि वे मुझसे ही उसन्न हैं फिर भी मैं संसारी व्यक्तियों के समान उनके 
वश में नहीं हूँ, उनके विकार से रूषित-तिप्त नहीं हूँ, जैसे र्रुखण्ड कल्पितसर्प के विकार से लिप्त 
नहीं होता है । किन्तु वे भाव ही मुझमें हैं - रज्जु में सर्पादि के समान मुझमें कल्पित हैं, मेरे अधीन 
अपनी सत्ता और स्फूर्तिवाले हैं अर्थात्‌ मेरे अधीन हैं || 2 ॥ 
यदि आप परमेश्वर नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव अतएव स्वतंत्र हैं तो आपही के स्वरूपभूत 
जगत्‌ में संसारित्व कैसे होता है ? इसके उत्तर में यदि आप कहते हैं कि इसप्रकार के मत््वरूप 
+ भगवद्स्वरूप का ज्ञान न होने से संसारित्व होता है, तो पुनः प्रश्न है कि ऐसा भी क्‍यों होता 
है ? इसका उत्तर भगवान्‌ कहते हैं - 
[इन त्रिगुणमय भावों से मोहित हुआ यह सम्पूर्ण जगतू इनसे पर-भिन्न इनके अधिषानभूत और 
अव्यय - अविनाशी मुझको नहीं जानता है || 3 ॥] 
इन प्रागुक्त तीन प्रकार के गुणमय अर्थात्‌ सत्त्व, रज और तमोगुण के विकाररूप भावों से ८ सम्पूर्ण 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 7 


जगत्माणिजातं॑ मोहित विवेकायोग्यत्वमापादित॑ सदेभ्यो गुणमयेभ्यो भावेभ्य: परमेषां 
कल्पनाधिष्ठानमत्यन्तविलक्षणमव्ययं सर्वविक्रियाशून्यमप्रपञ्चमानन्दघनमात्मप्रकाशमव्य- 
वहितमपि मां नाभिजानाति । ततश्व स्वरूपापरिचयात्संसरतीवेत्यहो दौर्भाग्यमविवेकि- 
जनस्थेत्यनुक्रोशं दर्शयति भगवान्‌ ॥ 3 ॥ 

ननु यथोक्तानादिसिद्धमायागुणत्रयबद्धस्थ जगत: - स्वातन्त्याभावेन तत्परिवर्जनासामर्ध्यान्न 
कदाचिदपि मायातिक्रम: स्याउस्तुविवेकासामर्थ्यहेतो: सदातनत्वादित्याशडूय भगवदेकशरणतया 
तत्त्वज्ञानदारेण मायातिक्रम: संभवतीत्याह- 


दैवी होषा गुणमयी मम माया दुरत्यया | 

मामेव ये प्रपच्चन्ते मायामेतां तरन्ति ते ॥ 4 ॥ 
दैवी, “एको देव: सर्वभूतेषु गूढः”” (शवे०, उ०, 6.) इत्यादिश्रुतिप्रतिपादिते स्वतोद्योतनवति 
देवे स्वप्रकाशचैतन्यानन्दे. निर्विभागे तदाश्रयतयरा तद्िघयतया च कल्पिता ““आश्रयत्वविषयत्व- 
भागिनी निर्विभागचितिरेव केवला” (सं० शारी० .39) इत्युक्ते: । एवषा साक्षिप्रत्यक्षत्वे- 
नापलापानर्हा। हिशब्दादूअमोपादानल्वादर्था पत्तिसिद्धा च। गुणमयी सत्त्वरजस्तमोगुणत्रयात्मिका | 
त्रिगुणरज्जुरिवातिट्ृत्वेन बन्धनहेतुः, मम मायाविनः परमेश्वरस्य सर्वजगत्कारणस्य सर्वज्ञस्य सर्व- 


उत्पत्तिधर्मवाले पदार्थों से यह समस्त जगत्‌ - प्राणीसमूह मोहित हुआ अर्थात्‌ विवेक की अयोग्यता 
को प्राप्त हुआ इन गुणमय भावों से पर-भिन्न इनकी कल्पना के अधिष्ठान, अत्यन्त विलक्षण और 
अव्यय - सब विकारों से शून्य - अप्रपञ्च-प्रपञ्चरहित, आनन्दघन, आत्मप्रकाश-स्वयंप्रकाश, अव्यवहित 
भी मुझको नहीं जानता है | इसी से स्वरूप का परिचय न होने के कारण यह संसरण सा करता है, 
संसारी सा हो जाता है, जन्म-मरण को प्राप्त होता-सा जान पड़ता है | अहो ! अविवेकी जनों का कैसा 
दुर्भाग्य है -- इसप्रकार भगवान्‌ उनके प्रति अपनी दया दिखलाते हैं ॥ 3 ॥ 

यदि यथोक्त अनादि सिद्ध माया के तीन गुणों से बद्ध यह जगत स्वतंत्र नहीं है, तो उन गुणों को 
छोड़ने का सामर्थ्य न होने से कभी भी माया का अतिक्रमण नहीं होगा | यदि आप कहते हैं कि 
वस्तुविवेक के सामर्थ्य से माया का अतिक्रमण हो जायेगा, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि विवेक 
के असामर्थ्य की हेतु माया सदातन-सनातन अर्थात्‌ अश्षुण्णरूप से विद्यमान रहती है - ऐसी अर्जुन 
की ओर से आशड्डा करके भगवान्‌ कहते हैं कि यह ठीक है -- माया सदातनी है, किन्तु भगवान्‌ 
की एकमात्र शरण ग्रहण करके तत्त्वज्ञानद्वारा माया का अतिक्रमण होना संभव है - 

मिरी यह गुणमयी - त्रिगुणात्मिका दैवी माया - योगमाया दुरत्यया अर्थात्‌ कठिनाई से पार करने 
के योग्य है; किन्तु जो पुरुष मुझको ही प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ मुझको ही निरन्तर भजते हैं, वे इस 
माया को पार कर जाते हैं ॥ 4 ॥] 

दैवी ८ 'एको देव: सर्वभूतेषु गूढ़:' (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.) 5 'एक अद्वितीय देव अर्थात्‌ 
स्वयंप्रकाश परमात्मा समस्त प्राणियों में गूढ़ - अविद्याक्तन्न अर्थात्‌ माया से गुप्त - छिपा हुआ है! 
- इत्यादि श्रुति से प्रतिपादित स्वत: द्योतनवान्‌ -- द्युतिमान्‌ देव को ८ जो स्वयंप्रकाश, चैतन्य, 
आनन्दस्वरूप और निर्विभाग -- अखण्ड है उसको आश्रय और विषय कर यह माया कल्पित होती 
है अतएव 'दैवी' है। ऐसी ही संक्षेपशारीरक की उक्ति है -- 'आश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागचितिरेव 
केवला' (संक्षेपशारीरक, .39) < केवल निर्विभाग -- अखण्ड -- अविभक्त चिति ही अज्ञान का 
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शक्ते: स्वभूता स्वाधीनत्वेन जगत्सृष्ंयादिनिर्वाहिका, माया तत्त्वप्रतिभासप्रतिबन्धेनातेत्त्वप्रति- 
भासहेतुरावरणविक्षेपशक्तिदयवत्यविद्या सर्वप्रपज्वप्रकृति: “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु 
महेश्वरम्‌”” (श्वे० उ०,4.9) इति श्रुतेः । 
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आश्रय और विषय होती है! | 'एषा”” - “यह” माया साक्षिचैतन्य के द्वारा प्रत्यक्ष होने के कारण 
अपलाप--अभाव के योग्य नहीं है,” और “हि!” शब्द से “भ्रमोपादानलत्वान्यथानुपपत्तिप्रसूता अर्थापत्ति 
से भी माया सिद्ध है!” - यह सूचित किया गया है | यह गुणमयी अर्थात्‌ सत्त्व, रज और तम 
रूप त्रिगुणात्मिका है । त्रिगुण रञ्"ु के समान अत्यन्त दृढ़ होने के कारण बन्धन की हेतु है | मम 
- मेरी ८ सम्पूर्ण जगत्‌ के कारण, सर्वज्ञ, सर्वशक्ति मुझ मायावी परमेश्वर की स्वभूता, स्वाधीन 
होने से जगत्‌ की सृष्टि आदि की निर्वाहिका माया ८ तत्त्वज्ञान का प्रतिबन्ध कर अतत्त्वज्ञान का 
हेतु, आवरण और विक्षेपरूप शक्तिद्रयवती अविधा सम्पूर्ण प्रपज्व की प्रकृति-कारण है, जैसा कि 
श्रुति से सिद्ध है - “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌' (शवेताश्वतरोपनिषद्‌, 4.9) 5 
“माया को तो प्रकृति - कारण जानो और मायावी को महेश्वर' - ड्त्यादि । 

2]. 'एषा' 5 'यह' - शब्द प्रत्यक्ष वस्तु को ही लक्ष्य करके कहा जाता है, अत: 'एषा' - शब्द से “माया! 
प्रत्यक्षसिद्ध है! -- यह सूचित किया गया है | 

22. अन्तःकरणोपहित चैतन्य “साक्षी' है, अथवा, अविद्या वृत्ति में प्रतिबिम्बित चैतन्य “साक्षी' है (साक्षी 
चाविद्यावृत्तिप्रतिबिम्बितचैतन्यम्‌ - अद्वैतसिद्धि, .599) । अविद्या साक्षिवेद्य ही है, शुद्ध चैतन्य से अविद्या प्रकाशित 
नहीं मानी जाती है, कारण कि शुद्ध चैतन्य को 'साक्षी' नहीं माना जाता है । अविद्या - अज्ञान की सिद्धि तीन 
प्रकार के साक्षिप्रत्यक्षों से होती है - (।) 'अहमन्न:' ८ “मैं अन्न हूँ” - यह आत्माश्रित होने के कारण 'सामान्य-प्रत्यक्ष' 
है, तथा “मामन्यं न जानामि” ८ “मैं मुझको और अन्य को नहीं जानता हूँ” - यह भी आत्मविषयक होने के 
कारण अन्यविषयक अज्ञान का साधक 'सामान्य-प्रत्यक्ष' है | (2) “ल्वदुक्तमर्थ न जानामि' ८ “मैं त्वदुक्त अर्थ को 
नहीं जानता हूँ" - यह विषयविशेषित अज्ञान का साधक “विशेष-प्रत्यक्ष है, तथा (3) 'एतावन्तं काल सुखमहमस्वाप्सम्‌, 
न किज्विदवेदिषम्‌' ८ “मैं इतनी देर तक सुख से सोया, किन्तु मैंने कुछ नहीं जाना' - इस प्रकार के जाग्रत्कालीन 
स्मरण के बल पर सिद्ध सुषुप्तिकालीन साक्षी प्रत्यक्ष भी अज्ञान की सिद्धि करता है । इस प्रकार त्रिविध सा्षिप्रत्यक्ष 
भावरूप अज्ञान में प्रमाण है | साक्षिप्रत्यक्ष वस्तु के प्रमा - ज्ञान को उत्पन्न नहीं करता है, अन्यथा उससे अवगत 
शुक्ति-रजतादि में अबाधघितत्व प्रसक्त होगा | अत: 'अन्नाने साक्षिप्रत्यक्ष प्रमाणम्‌' - का यहाँ इतना ही अर्थ विवश्षित 
है कि अज्ञान के असत्त्वापादन को निवृत्त कर साक्षि्रत्यक्ष उसकी सत्ता सिद्ध करता है (विशेष द्रष्व्य - अद्वैतसिद्धि, 
.55) । 

23. 'हि' शब्द प्रसिद्धार्थ और निश्चयार्थ में व्यवहत होता है, अत: 'हि” शब्द से “माया निश्चयरूप से प्रमाणसिद्ध 
है! -- यह कहा गया है | 

24. भ्रमोपादानत्वमज्ञानलक्षणम्‌ 5 "भ्रमोपादानत्व' अंज्ञान्‌ का लक्षण है । जैसे शुक्ति में 'पह रजत है” - ऐसा 
ज्ञान होता है | इस भ्रम का उपादान कारण शुक्त्यरवक्तिन्न चैतन्यगत अज्ञान है, क्योंकि यह भ्रम तब तक रहता 
है जब तक कि 'इयं शुक्ति:ः ८ “यह शुक्ति है” - इंस अधिष्ान ज्ञान से उस भ्रम की निवृत्ति होती है - यह 
अनुभवसिद्ध है । यदि कहें कि “जन्माद्यस्थ यत:', 'यतो वा इब्ानि भूतानि जायन्ते' - इत्यादि स्थल पर जगत्‌ 
का उपादान कारण ब्रह्म कहा गया है; अत: भ्रमोपादानत्व ब्रह्म ही है, अज्ञान नहीं; फलत: उक्त अज्ञानलक्षण में 
अतित्याप्ति-दोष है; तो इसका समाधान यह है कि यह अज्ञान का लक्षण “विश्वभ्रम का उपादान कारण माया या 
अज्ञान है और उसका विषयीभूत ब्रह्म विश्व का अधिष्ठान है”- इस सिद्धान्त के अनुसार कहा गया है | 'केवल 
ब्रह्म अथवा ब्रह्मसहित अविद्या जगतू का उपादान कारण है'- इस मत के अनुसार उक्त लक्षण नहीं किया गया 
है, अत: ब्रह्म में इस लक्षण की अतिव्याप्ति नहीं होती है । फलतः 'भ्रमोपादानत्व'- अन्ञान का निर्दुष्ट लक्षण है। 
इस लक्षण के आधार पर 'भ्रमोपादानत्वान्यथानुपपत्तिप्रसूता अर्थापत्ति' प्रमाण से माया की सिद्धि होती है | कारण 
कि भ्रम सोपादान है, भ्रम में सोपादानत्व अज्ञान के बिना हो नहीं सकता है, अतः सोपादानत्वान्यथानुपपत्तिरूप 
अर्थपत्ति माया के सद्भाव में प्रमाण है । 





466. श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 7 


32 अभ्रै प्रक्रिया - जीवेश्वरजगद्धिभागशून्ये शुद्धे चैतन्ये5 ध्यस्ता5 नादिरविद्या सत्त्वप्राधान्येन स्वच्छ- 
दर्पण इव मुखाभासं चिदाभासमागृहाति । ततश्च बिम्बस्थानीय: परमेश्वर उपाधिदोषाना- 
स्कन्दित: प्रतिबिम्बस्थानीयश्व जीव उपाधिदोषास्कन्दित: । ईश्वराघ्व जीवभोगा- 
या55काशादिक्रमेण शरीरेन्द्रियसंघातस्तद्वोग्यश्च कृत्स्र: प्रपप्चो जायत इति कल्पना भवति | 
बिम्बप्रतिबिम्बमुखानुगतमुखवच्चे शजीवानुगत॑ मायोपाधि चैतन्यं साक्षीति कल्प्यते । तेनेव च 
स्वाध्यस्ता माया तत्काय॑ च कृत्स्न प्रकाश्यते । अत: साक्ष्यभिप्रायेण दैवीति बिम्बेश्वराभिप्रायेण तु 
ममेति भगवतोक्तम्‌ । यद्यप्यविद्याप्रतेबिम्_मय एक एवं जीवस्तथा5प्यविद्यागता- 
नामन्तःकरणसंस्काराणां भिन्नत्वात्तद्भेदेनान्त:करणोपाधेस्तस्यात्र भेदव्यपदेशो “मामेव ये 
प्रपचन्ते, दुष्कृतिनो मूढा न प्रपयन्ते, चतुर्विधा भजन्ते माम्‌', इत्यादि: । श्रुती च “तद्यो यो देवानां 
प्रत्यवुध्यत स एव तदभवत्तवर्षणां तथा मनुष्याणाम्‌” (बरूृ० उ० .4.0) इत्यादि: । 

33 अन्तःकरणोपाधिभेदापर्यालोचने तु जीवत्वप्रयोजकोपाधेरेकत्वादेकत्वेनैवात्र व्यपदेश: "क्षेत्रज्ञ 
चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेषु', “प्रकृति पुरुषं चैव विद्धयनादी उभावषि”, “ममैबांशों जीवलोके 
जीवभूतः सनातन: ” इत्यादि: । श्रुतौ च “ब्रह्म वा इदमग्र आसीत्तदात्मानमेवावेदहं ब्रह्मास्मीति 
तस्मात्तत्सर्वमभवत्‌”, (बृ० उ० .4.0) । “एको देव: सर्वभूतेषु गूढ:” (श्वे० उ० 6.2), 
“अनेन जीवेना55त्मनाअनुप्रविश्य', (छा० उ० 6.3.2) ह 

32 यहाँ ऐसी प्रक्रिया है - जीव, ईश्वर और जगत्‌ के विभाग से शून्य, शुद्ध चैतन्य में अध्यस्त 
अनादि अविद्या सत्त्वगुण की प्रधानता होने से स्वच्छदर्पण में मुखाभास - मुखप्रतिबिम्ब के समान 
चिदाभास -- चित्मतिबिम्ब को ग्रहण करती है | उसी से, बिम्बस्थानीय परमेश्वर उपाधिदोष से 
अनास्कन्दित -- अलिप्त और प्रतिबिम्बस्थानीय जीव उपाधिदोष से आस्कन्दित - लिप्त होता है । 
ईश्वर से जीव के भोग के लिए आक्ाशादि क्रम से शरीर और इन्द्रियों का संघात तथा उसका 
भोग्य सम्पूर्ण प्रपञ्च उत्पन्न होता है - ऐसी कल्पना होती है । बिम्बप्रतिबिम्बरूप मुख में जैसे मुख 
अनुगत है वैसे ही ईश्वर और जीव में अनुगत मायोपाधिक चैतन्य साक्षी है -- यह कल्पना की 
जाती है | उसी के द्वारा अपने में अध्यस्त माया और उसका सम्पूर्ण कार्य प्रकाशित होता है । 
इसी से भगवान्‌ ने साक्षी के अभिप्राय से माया को 'दैवी' और बिम्बभूत ईश्वर के अभिप्राय से 
“मम! - "मेरी” कहा है | यद्यपि अविद्या में प्रतिबिम्बित जीव एक ही है, तथापि अविद्यागत 
अन्तःकरण के संस्कारों के भिन्न-भिन्न होने से उनके भेद से अन्तः:करणोपाधिक उस जीव का यहाँ 
- गीता में भेद 5 नानाल-अनेकत्व कहा गया है - “मामेव ये प्रपच्चन्ते! (गीता, 7.5)  'जो 
मुझको ही प्राप्त होते हैं', “दुष्कृतिनो मूढा न प्रपच्चन्ते! (गीता, 7.5) ८ दुष्कर्मी और मूढ़ पुरुष 
मुझको प्राप्त नहीं होते हैं'; “चतुर्विधा भजन्ते माम्‌” (गीता, 7.6) - “मुझको चार प्रकार के भक्त 
भजते हैं! - इत्यादि । श्रुति में भी उपाधिभेद से जीव का भेद - बहुत्व निर्देश किया गया है - 
“तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदभवत्तथर्षणां तथा मनुष्याणाम्‌” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0) 
+ उसको देवताओं में से जिस-जिस ने जाना है वही वह हो गया है, इसी प्रकार ऋषियों और 
मनुष्यों में भी हुआ है! - इत्यादि । 

33 किन्तु अन्तकरणोपाधि के भेद की आलोचना न करने पर जीवत्वप्रयोजक उपाधि एक ही होने के 
कारण यहाँ > गीता में जीव का एकत्व कहा गया है - "क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेषु' (गीता, 
3.2) 5 'हे भारत ! समस्त क्षेत्रों में क्षेत्रज्ञ तुम मुझको जानो”; प्रकृति पुरुषं चैव विद्धुयनादी 


ज्ञानविज्ञानयोगः ] गूढार्थदीपिका 467 


वालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य च । 

भागो जीव: स विज्ञेय: स चा55नन्‍्त्याय कल्पते ॥” (श्वे० उ० 5.9) 
इत्यादि: । यद्यपि दर्पणगतश्चैन्रप्रतिबिम्ब:ः सव॑ं परं च न जानात्यचेतनांशस्यैव तत्र 
प्रतिबिम्बितत्वात्तथाउपि चित्रतिबिम्बश्धित्त्वादेव स्व॑ं परं च जानाति, प्रतिबिम्बपक्षे बिम्बचैतन्य 
एवोपाधिस्थत्वमात्रस्य कल्पितत्वात्‌ू, आभासपंक्षे तस्यानिर्वचनीयत्वेषपि जडविलक्षणत्वात्‌ । स 
च यावत्स्वबिम्बैक्यमात्मनो न जानाति तावजलसूर्य इब जलगतकम्पादिकमुपाधिगत॑ . 
विकारसहस्रमनुभवति । तदेतदाह-दुरत्ययेति । बिम्बभूतेश्वरैक्यसाक्षात्कारमन्तरेणात्येतु 
तरितुभशक्येति दुरत्यया । अत एवं जीवोउन्तःकरणावक्तिब्नत्वात्तत्संबद्धमेवाक्ष्यादिदारा 
भासयन्किंचिज्ज़ञों भवति । ततश्च जानामि करोमि भुज्जे चेत्यनर्थशतभाजन भवति । से 
चेदिम्बभूत॑ भगवन्तमनन्तशक्ति मायानियन्तारं सर्वविदं सर्वफलदातारमनिशमानन्दघनमूर्तिमने- 
कानवतारान्भक्तानुग्रहाय विदधतमाराधयति १रमगुरुमशेषकर्मसमर्पणेन तदा बिम्बसमर्पितस्य 
प्रतिबिम्बे प्रतिफलनात्सवनिषि पुरुषार्थानासादयति । एतदेवाभिप्रेत्य प्रहलादेनोक्तम्‌ - 


उभावपि' (गीता, 3.9) प्रकृति और पुरुष - इन दोनों को ही तुम अनादि जानो”; 'ममैवांशो 
जीवलोके जीवभूत: सनातन:” (गीता, 5.7) 5 “जीवलोक में मेरा ही अंश सनातन जीवरूप है 
इत्यादि । श्रुति में भी अनेक स्थलों पर जीव के एकत्व का निर्देश किया गया है - “ब्रह्म वा 
इदमग्र आसीतू तदात्मानमेवावेदहं ब्रह्मास्मीति, तस्मात्‌ तत्सर्वमभवत्‌” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0) 
- “सृष्टि के पहले यह ब्रह्म ही था, उसने अपने को जाना कि "मैं ब्रह्म हूँ", इसलिए वह सब कुछ 
हो गया”; 'एको देव: सर्वभूतेषु गूढः” (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.2) < “समस्त प्राणियों में एक देव 
ही गूढ है'; “अनेन जीवेना55त्मना5नुप्रविश्य' (छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.3.2) + “यह जीवरूप अपने 
अंश के द्वारा सर्वभूत में अनुप्रविध् होकर'; -- 
“केश-बाल के अग्रभाग के शततम भाग को पुन: शतभाग में कल्पना करने से जो शततम भाग प्राप्त 
होता है उस प्रकार सूक्ष्म के सूक्ष्मतम चैतन्यांश को जीव जानना चाहिए, वह जीव ही पुन: अनन्तस्वरूप 
कल्पित होता है” (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 5.9) - इत्यादि । 
यद्यपि दर्पणगत चैत्रादि का प्रतिबिम्ब अपने या दूसरे किसी को भी नहीं जानता है, क्योंकि उसमें 
अचेतन अंश पार्थिवादि मुख ही प्रतिम्बित होता है; तथापि चित्‌-चेतन का प्रतिबिम्ब चिद्‌-रूप होने के 
कारण अपने को और दूसरे को भी जानता है, क्योंकि प्रतिबिम्बवाद” की दृष्टि से बिम्ब चैतन्य में ही 
उपाधिस्थत्व - उपाधिस्थतामात्र कल्पित है; आभासवाद” की दृष्टि से उसकी अनिर्वचनीयता स्वीकार 
करने पर भी जड़ से विलक्षण होने के कारण वह जब तक आत्मा का अपने बिम्ब से ऐक्य-एकतल्व 
नहीं जानता तभी तक जल में प्रतिबिम्बित सूर्य के समान जलगत कम्पादि की तरह उपाधिगत सहसों 
25, प्रतिबिम्बवाद सिद्धान्त के प्रवर्तक विवरणकार पद्मपादाचार्य है | प्रतिबिम्बवाद के अनुसार बिम्बचैतन्य 'ईश्वर' है 
और प्रतिबिम्ब चैतन्य 'जीव” है | इस सिद्धान्त के अनुसार बिम्ब और प्रतिबिम्ब में अभिन्नत्व है । जिस प्रकार एक 
ही सूर्य अनेक देशवर्ती जलों में अनेक रूपों में दिखाई देता है, उसी प्रकार एक ही ब्रह्म अविद्या में प्रतिबिम्बित होने 
के कारण अनेक जीवों के रूप में प्रतीत होता है | इस प्रकार ब्रह्म और जागतिक जीवों में बिम्बप्रतिबिम्बभाव है | 
26. आभासवाद सिद्धान्त के प्रवर्तक वार्तिककार सुरेश्वराचार्य हैं। आभासवाद के अनुसार शुद्धचैतन्य ही बिम्ब है, 
माया में जो चितृप्रतिबिम्ब है अर्थात्‌ जो मायोपहित चैतन्य है वह 'ईश्वर' है; और बुद्धि में जो चितृप्रतिबिम्ब है 
अर्थात्‌ जो बुद्धि में उपहित अतएव बुद्धि के साथ तादाक््यापन्न चैतन्य है वह 'जीव' कहा जाता है । बुद्धि विभिन्न 
होने के कारण जीव भी विभिन्न ८ अनेक हैं, किन्तु माया एक है, अतः ईश्वर एक है | आभासवाद में जीव 
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“सैवा5 5त्मन: प्रभुरयं निजलाभपूर्णो 

मान जनादविदुष: करुणो वृणीते। 

ययज़नो भगवते विदधीत मान॑ 

तद्चाउ5त्मने 2७४२७) 3७४४ ॥! इति 
दर्पणप्रतिबिम्बितस्य मुखस्थ तिलकादि मुखे समर्पणीया । सा स्वयमेव तत्र 
प्रतिफलति नान्य: कश्चित्तत्माप्ताव॒ुपायोउस्ति यथा तथा बिम्बभूतेश्वरे समर्पितमेव तत्प्रतिबि- 
म्बभूतो जीवो लभते नान्‍्य: कश्चित्तस्य पुरुषार्थलाभे5 स्त्युपाय इति दृष्टान्तदा्टान्तिकयोरर्थ: । 
तस्य यदां भगवन्तमनन्तमनवरतमाराधयतोउ न्तःकरणं ज्ञानप्रतिबन्धकपापेन रहित ज्ञानानुकूल 


विकारों का अनुभव करता है । इसी से कहते हैं -- यह माया “दुरत्यया” है अर्थात्‌ बिम्बभूत ईश्वर 
के साथ ऐक्य-एकत्व का साक्षात्कार किए बिना इसका अत्यय - तरण अशक्य-असंभव है | अतएव 
जीव अन्तःकरण से अवच्तिन्न होने के कारण उससे सम्बद्ध पदार्थों को ही नेत्रादि के द्वारा भासित 
करता हुआ किंचिज्ज्ञ  अल्पज्ञ होता है। उसी से “जनामि', 'करोमि', “भुज्जे! - “जानता हूँ ', 
“करता हूँ, 'भोगता हूँ” -- इत्यादि सैकड़ों अनर्थों का भाजन होता है। वह यदि बिम्बभूत, अनन्तशक्ति, 
मायानियन्ता, सर्वविद्‌-सर्वज्ञ, सर्वफलप्रदाता, आनन्दघनमूर्ति, भक्तों के अनुग्रहार्थ अनेक अवतारों को 
धारण करनेवाले, परमगुरु भगवान्‌ की अपने सम्पूर्ण कर्मों के समर्पण द्वारा अहर्निश आराधना करता 
है तो बिम्ब में समर्पित वस्तु के प्रतिबिम्ब में प्रतिफलित होने से सभी पुरुषांथों को प्राप्त होता है | 
इसी अभिप्राय से प्रक्मद ने कहा है - 

“सर्वशक्तिमान्‌ प्रभु अपने स्वरूप के साक्षात्कार से ही परिपूर्ण हैं। उनको अपने लिए श्षुद्र पुरुषों 
से पूजा ग्रहण करने की आवश्यकता नहीं है | वे करुणावश ही सरल भक्तों के हित के लिए उनके 
द्वारा की हुई पूजा स्वीकार कर लेते हैं | जैसे अपने मुख का सौन्दर्य दर्पण में दीखनेवाले प्रतिबिम्बं 
को भी सुन्दर बना देता है, वैसे ही भक्त भगवान्‌ के प्रति जो-जो सम्मान प्रकट करता है, वह 
उसको ही प्राप्त होता है” -- (श्रीमद्भागवतपुराण, 7.9.) । 

यहाँ उक्त दृधन्त और दाष्टन्तिक का अभिप्राय यह है कि दर्पण में प्रतिबिम्बित मुख की तिलक 
आदि से शोभा करने की यदि अपेक्षा-आवश्यकता होती है तो वह शोभा बिम्बभूत मुख में ही 
समर्पित होती है, प्रतिबिम्बि में नहीं, वह तो बिम्ब से ही प्रतिबिम्ब में स्वयं ही प्रतिफलित होती 
है, उसकी प्राप्ति में अन्य कोई उपाय नहीं है जैसे वैसे ही बिम्बभूत ईश्वर में समर्पित ही वस्तु 
उसके प्रतिबिम्बभूत जीव को स्वत: प्राप्त होती है, उसका पुरुषार्थ-लाभ करने में अन्य कोई उपाय 
नहीं है । 

जब भगवान्‌ अनन्त की अनवरत-निरन्तर आराधना करनेवाले उस जीव का अन्तःकरण ज्ञान के 
प्रतिबन्धक प्राप से रहित और ज्ञान के अनुकूल पुण्य से उपचित-समृद्ध होता है तब अल्लन्त निर्मल 
प्रकार अनिर्वचनीय अर्थात्‌ मिथ्या हैं जिस प्रकार कि समस्त ऐन्द्रजालिक विषय आभासमात्र होने के कारण मिथ्या 
हैं | एकमात्र शुद्ध चैतन्य ही परमार्थत: सत्य वस्तु है | परमार्थसत्यस्वरूप ब्रह्म की जगत्‌ के अनेक रूपों में प्रतीति 
को “आभास' कहते हैं और इसका कारण अविद्या है। आभासवाद के अनुसार बिम्ब-चैतन्य और प्रतिबिम्ब-चैतन्य 


अभिन्न नहीं है । तत्त्वज्ञान के द्वारा यह कल्पित मिथ्या जीवत्व बाधित होने पर शुद्धब्रह्मरूपभावापत्तिरूप मुक्ति होती 
है । आभासवाद में बुद्धि में उपहित चैतन्य को 'चिदाभास' कहा जाता है | 
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पुण्येन चोपचितं भवति तदा5तिनिर्मले इब॒ मुखमतिस्वच्छे5न्तःकरणे 
सर्वकर्मत्यागशमदमादिपूर्वकगुरूपसदनवेदान्तवाक्यश्रवणमनननिदिध्यासनैः संस्कृते तत्त्तमसीति- 
गुरूपदिष्टवेदान्तवाक्यकरणिका5ह. ब्रह्मस्मीत्यनात्माकारशून्या. निरुपाधिचैतन्याकारा 
साक्षात्कारात्मिका वृत्तिसदेति | तस्यां च प्रतिफलितं चैतन्यं सथ एवं स्वविषयाश्रयाम- 
विद्यामुन्मूलयति दीप इव तम:ः । ततस्तस्या नाशात्तय वृत्त्या सहाखिलस्य कार्यप्रपज्वस्थ नाश: , 
उपादाननाशदुपादेयनाशस्य सर्वतन्त्रसिद्धान्तसिद्धत्वात्‌ू । तदेतदाह भगवान्‌ - “मामेद ये 
प्रपच्न्ते मायामेतां तरन्ति ते” इति । “आत्मेत्येवोषासीत! (बूृ० उ०, व.4.7), 
“तदात्मानमेवावेत्‌” (बूृ० उ०, .4.0), “तमेव धीरो विज्ञाय” (बू० उ० 4.4.23), “तमेव 
विदित्वाउति मृत्युमेति” (श्वे० उ०, 6.5) इत्यादिश्रुतिष्विवेहापि मामेवेत्येवकारी- 
उन्यनुपरक्तताप्रतिपत्त्यर्थ: । मामेव सर्वोपाधिविरहितं चिदानन्दसदात्मानमखण्डं ये प्रपयन्ते 
वेदान्तवाक्यजन्यया निर्विकल्पकसाक्षात्काररूपया निर्वचनानहईशुद्धचिदाकारत्वधर्मविशिष्टया 
सर्वमुकृतफलभूतया निदिध्यासनपरिपाकप्रसूतपा चेतोवृत्त्या सर्वाज्ञानतत्कार्यविरोधिन्या 
विषयीकुर्वन्ति ते ये केचिदेतां दुरतिक्रमणीयामपि मायामखिलानर्थजन्मभुवमनायासेनैव तरन्ति 
अतिक्रामन्ति “तस्य ह न देवाश्चनाभूत्या ईशत आत्मा होषां स भवति” (बू० उ० .4.0) 
इति श्रुते: । सर्वोपाधिनिवृत््या सचिदानन्दधनरूपेणैव तिष्ठन्तीत्यर्थ: । बहुवचनप्रयोगो देहेन्द्रियादि 
संघातभेदनिबन्धनात्मभेदश्रान्त्यनुवादार्थ: । 


दर्पणमण्डल में जैसे मुख की शोभा होती है वैसे ही उसके अत्यन्त स्वच्छ अन्तःकरण में - सम्पूर्ण 
कर्मों के त्याग तथा शम-दमादिपूर्वक गुरूपसत्ति और वेदान्तवाक्यों के श्रवण, मनन एवं निदिध्यासन 
से संस्कृत उक्त अन्तःकरण में “तत्त्वमसि' -- इस गुरूपदिध्ट वेदान्तवाक्य की करणिका “अहं ब्रह्मास्मि' 
- मैं ब्रह्म हूँ” -- इत्याकारक अनात्माकार से शून्य और निरुपाधिक चैतन्याकार साक्षात्कारस्वरूप 
वृत्ति उदित होती है । और उस उक्त अन्तःकरण-वृत्ति में प्रतिफलित-प्रतिबिम्बित चैतन्य शीघ्र ही 
अपने को विषय और आश्रय करनेवाली अविद्या का उन्मूलन करता है ठीक उसी प्रकार जैसे 
दीपक अन्धकार का उन्मूलन करता है| तदनन्तर उस अविद्या का नाश होने से उस अन्तःकरणवृत्ति 
के सहित अखिल कार्यप्रपज्च का नाश हो जाता है, क्योंकि उपादान कें नाश से उपादेय का नाश 
होना सर्वतन्त्रसिद्धान्तों से सिद्ध है । इसी से भगवान्‌ यह-कहते हैं -- “मामेव ये प्रपद्चन्ते मायामेतां 
तरन्ति ते! - 'जो मुझको ही प्राप्त होते हैं वे इस माया को पार कर जाते हैं | “आत्मेत्येवोपासीत' 
(बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.7) - आत्मा है - इसी प्रकार परमात्मा की उपासना करे; “तदात्मानमेवावेत्‌' 
(बृहदारण्यकोपनिषदू, .4.]0)) 5 उसने अपने को ही जाना!'; “तमेव धीरो विज्ञाय 
(बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.23) 5 “धीर पुरुष उसी को जानकर ”; 'तमेव विदित्वा5ति मृत्युमेति' 
(श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.5)-- उसी को जानकर मृत्यु को पार कर लेता है! - इत्यादि श्रुतियों 
के समान यहाँ भी 'मामेव” -- इस पद में 'एव”कार अन्यों के प्रति अनुपरक्तता दिखाने के लिए 
है | जो मुझको ही - सम्पूर्ण उपाधियों से रहित, सच्चिदानन्दस्वरूप, अखण्ड आत्मा मुझको ही 
प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ वेदान्तवाक्यजन्य, निर्विकल्पक साक्षात्काररूप, निर्वचनानर्ह -- निर्वचन के अयोग्य 
- अनिर्वचनीय शुद्ध चिदाकारत्व -- आत्माकारत्वधर्मविशिष्ट, सम्पूर्ण सुकृतों की फलभूता, निदिध्यासन 
के परिपाक से प्रसूत, सम्पूर्ण अज्ञान और उसके कार्य की विरोधी चित्तवृत्ति से मुझको ही विषय 
करते हैं, वे जो कोई भी हों इस दुरतिक्रमणीय भी अखिल अनर्थों की जन्मभूमि माया को सहज 
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35 प्रपश्यन्तीति वक्तव्ये प्रप्यन्त इत्युक्तेर्थे मदेकशरणा: सनन्‍्तो मामेव भगवन्तं वासुदेवमीदृश- 
मनन्तसोौन्दर्यसारसर्वस्वमखिलकलाकलापनिलयमभिनवपडूजशो भाधिकचरणकमलयालप्र भ- 
मनवरतवेणुवादननिरतवृन्दावनक्रीडासक्तमानसहेलोद्धृतगोवर्धनाख्यमही धरं गोपाल निषूदित 
शिशुपालकंसादिदुष्टसंघमभिनवजलदंशो भासर्वस्वहरणचरणं. परमानन्दघनमयमूर्तिमतिवैरिज्च- 
प्रपज्वमनवरतमनुचिन्तयन्तो दिवंसान॑तिवाहयन्ति ते मत्प्रेममहानन्दसमुद्रमग्रमनस्तया समस्त- 
मायागुणविकारै्नाभिभूयन्ते | कि तु मद्विलासविनोदकुशला एते मदुन्मूलनसमर्था इति शट्टूमानेव 
माया तेभ्योडपसरति वारविलासिनीव क्रोधनेभ्यस्तपोधनेभ्यस्तस्मान्मायातरणार्थी मामीदृशमेव 
संततमनुचिन्तयेदित्यप्यभिप्रेतं भगवत: । श्रुतय: स्पृतयश्चात्रार्थे प्रमाणीकर्तव्या: ॥ 4 ॥ 

36 यय्येवं तहि किमिति निखिलानर्थमूलमायोन्यूलनाय भगवन्तं भवन्तमेव सर्वे न प्रतिपयन्ते 
चिरसंचितदुरितप्रतिबन्धादित्याह भगवान्‌ - 


न मां दुष्कृतिनो मूढाः प्रपच्न्ते नराधमाः । 
मायया5पहतज्ञाना आसुरं भावमाश्रिताः ॥ 5 ॥ 

ही तर जाते है - पार कर जाते हैं | ऐसा श्रुति भी कहती है -- “तस्य ह न देवाश्चनाभूत्या ईशत 

आत्मा होषां स भवति” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0) + 'उसका पराभव करने में देवता भी समर्थ 

नहीं होते हैं, क्योंकि वह उनका आत्मा ही हो जाता है” । अर्थ यह है कि देहेन्द्रियादि सम्पूर्ण 

उपाधियों से निवृत्त हो जाने के कारण वे सचिदानन्दघनरूप से ही अर्थात्‌ वास्तविक अपने स्वरूप 

से ही रहते हैं | यहाँ बहुवचन का प्रयोग देह, इन्द्रिय आदि के संघातभेद से होनेवाले आत्मभेद- 

जीवभेद की भ्रान्ति का अनुवाद करने के लिए है | 
35 श्लोक में “ये प्रपश्यन्ति' - यह कहना उचित था, किन्तु वैसा न कहकर “ये प्रपद्चन्ते! - कहा गया 
है । इससे भगवान्‌ के कहने का भाव यह है कि जो एकमात्र मेरी ही शरण ग्रहण कर 
अनन्तसौन्दर्यसारसर्वस्व, अखिलकलाकलापनिलय, अभिनव-सद्योजात कमल की शोभा से भी अधिक 
चरणकमलयुगल की प्रभावाले, निरन्तर वंशीवादन में रत रहकर वृन्दावन की क्रीडा में आसक्तचित्त, 
हेला-क्रीडा से ही गोवर्धन नामक पर्वत को उठानेवाले, गोपाल -- गोपालक अर्थात्‌ गौओं के चराने 
तथा पालन करनेवाले, शिशुपाल-कंस आदि दुध्टें के समूह का संहार करनेवाले, नवीन जलपूर्ण मेघ 
की शोभा के सर्वस्व को हरते हुए चरणवाले, परमानन्दघनमय मूर्ति, ब्रह्म के द्वारा सृष्ट प्रपष्व से अतीत 
मुझ भगवान वासुदेव का निरन्तर चिन्तन करते हुए दिन व्यतीत करते हैं वे मेरे प्रेमरूप महानन्दसमुद्र 
में मग्रमना रहने के कारण सम्पूर्ण मायिक गुणों के विकारों से अभिभूत नहीं होते हैं; किन्तु “ये मेरे 
विलास का विनोद करने में कुशल हैं अतएव मेरा उन्मूलन-नाश करने में समर्थ है” -- इसप्रकार की 
शड्टूमान-सी ८ शड्जा करती हुई-सी माया उन भक्तों से उसी प्रकार दूर हो जाती है जैसे क्रोधी तपस्वियों 
के पास से वारविलासिनी-वेश्या दूर हो जाती है । अत: मायातरणार्थी ८ माया से तरने की इच्छावाला 
इसप्रकार से ही - पूर्वोक्त प्रकार से ही निरन्तर मुझको भजे -- मेरा चिन्तन करे - यह भी भगवान्‌ 
का अभिप्राय है | इस अभिप्राय में श्रुतियों और स्मृतियों को प्रमाण समझना चाहिए || 4 ॥ 
यदि ऐसा है तो सम्पूर्ण अनर्थों की मूलभूत माया का उन्मूलन करने के लिए सब आप भगवान्‌ 
की ही शरण क्‍यों नहीं ग्रहण करते हैं ? -- इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैं कि वे चिरकाल से 
सज्चित पापरूप प्रतिबन्धक के कारण मेरी शरण ग्रहण नहीं करते हैं - 
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दुष्कृतिनो दुष्कृतेन पापेन सह नित्ययोगिन: । अत एव नरेषु मध्ये5धमा इह साधुभिर्गहणीया: 
परत्र चांनर्थसहस्रभाज: । कुतो दुष्कृतमनर्थहेतुमेव सदा कुर्वन्ति यतो मूढा इदमर्थसाधन- 
मिदमनर्थसाधनमितिविवेकशून्या: । सति प्रमाणे कुतो न विविज्वन्ति यत्तो मायया5पहतज्ञाना: 
शरीरेन्द्रियसंघाततादात्म्यआन्तिरपेण परिणतया मायया पूर्वोक्तयाउपहतं प्रतिबद्ध ज्ञान 


_विवेकसामर्थ्य येषां ते तथा । अत एवं ते “दम्भो दर्पोष़भिमानश्व क्रोध: पारुष्यमेव च! 


इत्यादिनाउग्रे वक्ष्यमाणमासुरं भाव हिसानृतादिस्वभावमाश्निता मत््रतिपत्त्ययोग्या: सन्‍्तों न मां 
सर्वेश्वरं प्रपयन्ते न भजन्ते । अहो दौर्भाग्यं तेषामित्यभिप्रायः ॥ 5 ॥ 

ये त्वासुरभावरहिताः पुण्यकर्माणो विवेकिनस्ते पुण्यकर्मतारतम्येन चुतर्विधाः सन्‍्तो मां भजन्ते 
क्रमेण च कामनाराहित्येन मत्प्रसादान्मायां तरन्तीत्याह- 


लेनेवाले हैं, अतएव वे नराधम मुझको प्राप्त नहीं होते हैं -- मेरी शरण ग्रहण नहीं करते हैं || 5 ॥ ] 
'दुष्कृत' शब्द पापवाची है, 'दुष्कृत' शब्द से “नित्ययोग” अर्थ में मतुबर्थीय 'इनि' प्रत्यय होकर 
'दुष्कृति' शब्द निष्पन्न हुआ है , अतएव “दुष्कृति' ८ दुष्कृत-पाप के साथ नित्य सम्बन्ध रखनेवाले, 
इसीलिए नराधम - नरों-मनुष्यों में अधम हैं अर्थात्‌ इस लोक में साधुपुरुषों द्वारा सर्वथा निन्दनीय 
और परलोक में सहस्नों अनर्थों के भाजन हैं | वे सदा अनर्थों के हेतु पाप ही क्यों करते हैं ? क्योंकि 
में मूढ़ हैं, अर्थात्‌ 'यह अर्थ-सुख का साधन है और यह अनर्थ-दुःख का साधन है” - इस प्रकार के 
विवेक से शून्य हैं | प्रमाण रहते हुए भी वे ऐसा विवेक क्‍यों नहीं करते हैं ? क्योंकि माया ने उनके 
ज्ञान को हर लिया है, अर्थात्‌ शरीर और इन्द्रिय के संघात-पिण्ड में आत्मतादात्प्यभ्रान्तिरूप से परिणत 
पूर्वोक्त माया ने जिनके ज्ञान 5 विवेकसामर्थ्य का अपहरण अर्थात्‌ प्रतिबन्ध कर दिया है वे ऐसे हैं । 
अतएव वे 'दम्भो दर्पोडभिमानश्च क्रोध पारुष्यमेव च” (गीता, 6.4) इत्यादि से आगे वक्ष्यमाण आसुर 
भाव - हिंसा, अनृत भाषण आदि स्वभाव के आश्रित रहने से - मेरी प्रतिपत्ति के आयोग्य रहने से 
मुझ सर्वेश्वर को प्राप्त नहीं होते हैं अर्थात्‌ मुझको नहीं भजते हैं -- मेरी शरण ग्रहण नहीं करते हैं । 
अहो ! यह उनका दौर्भाग्य है - ऐसा भगवान्‌ का अभिप्राय है” ॥ 5 ॥ 

किन्तु जो आसुर भाव से रहित पुण्यकर्मा विवेकी हैं वे पुण्यकर्म के तारतम्य से चार प्रकार के हुए 
मुझको ही भजते हैं और क्रम से कामनारहित होने से मेरे प्रसाद-अनुग्रह से माया को पार कर 
जाते हैं-- यह कहते हैं 

27. प्रकृत श्लोक में 'दुष्कृतिशाली लोग मुझको प्राप्त नहीं होते हैं! -- यह प्रधान वक्तव्य विषय है । पापों के 
तारतम्य से चार प्रकार के दुष्कृतिशाली व्यक्ति होते हैं -- () मूढ 5 जो सभी प्रकार से परमेश्वर के स्वरूपज्ञान 
से शून्य होते हैं | (2) नराधम ८ जिनका परमेश्वर के स्वरूप के सम्बन्ध में ज्ञान रहने पर भी परमेश्वर में आग्रह 
> श्रद्धा-प्रेम नहीं होता है | (3) माययापहतज्ञान ८ परमेश्वर के स्वरूप के सम्बन्ध में ज्ञान रहने पर भी कूट 
युक्ति के प्रभाव से जिनके चित्त असम्भावनारूप संशय से ग्रस्त होते हैं | तथा (4) आसुरभावमाश्रित ८ परमेश्वर 
के स्वरूप के सम्बन्ध में सुदृढ़ ज्ञान रहने पर भी बहुजन्मार्जित पापों के कारण जिनके हृदय में परमेश्वर के प्रति 
प्रेम न रहकर द्वेषभाव ही रहता है । ये चार प्रकार के दुष्कृतिशाली व्यक्ति उत्तरोत्तर अधिक नराधम होते हैं, - 
किन्तु इस प्रकार की व्याख्या सर्वधा समीचीन नहीं है, कारण कि अल्यन्त दुराचारी व्यक्ति भी भगवद्भजन से मोक्ष 
प्राप्त कर सकते हैं -- यह गीता (9.30-32) में ही कहा गया है | अतः इस श्लोक में चार प्रकार के दुष्कृतिशाली 
व्यक्तियों के वर्णन का अभिप्राय भगवान्‌ का नहीं है, अपितु जो लोग माया से अपहत ज्ञानवाले हैं, साथ ही साथ 
आसुरभावापन्न, पापाचारी, मूढ और उस प्रकार के होने के कारण नराधम जैसे समझे जाते हैं अर्थात्‌ जो लोग 
इन दोषों से ही दूषित होते हैं वे लोग कभी भी भगवान्‌ का आश्रय ग्रहण नहीं करते हैं - यह कहने का अभिप्राय 
है । 
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चतुर्विधा भजन्ते मां जना: सुकृतिनो3र्जुन । 
आर्तो जिज्ञासुरर्थार्यी ज्ञानी च भरतर्षभ ॥ 6 ॥ 

ये सुकृतिनः पूर्वजन्मकृतपुण्यसंचया जना: सफलजन्मानस्त एव नानये ते मां भजन्ते सेवन्ते 
हेज्जुन । ते च त्रयः सकामा एको5काम इत्येवं चतुर्विधा: । आर्त आर्त्या शबरुब्याध्याद्यापदा 
ग्रस्तस्तन्निवृत्तिमिच्छनू । यंथा मंखभड्लेन कुपित इन्द्रे वर्षति व्रजवासी जन:, यथा वा 
जरासंधकारागारवर्ती राजनिचय:, यूतसभायां वस्धाकर्षणे द्रौपदी च, ग्राहग्रस्तो गजेन्द्रश्च । 
जिज्ञासुरात्मज्ञानार्थी मुमुशुः । यथा मुचुकुन्दः, यथा वा मैथिलो जनक: श्रुतदेवश्च, निवृत्ते 
मौसले यथा चोद्धव: । अर्थार्षी, इह वा परत्र वा यद्धोगोपकरणं तल्लिप्सु: । तत्रेह यथा सुग्रीवो 
विभीषणश्च, यथा चोपमन्युः परत्र यथा ध्रुवः । एते त्रयोडपि भगवद्धजनेन मायां तरन्ति । 
तत्र जिज्ासुज्ञनोत्पत्त्या साक्षादेव मायां तरति आर्तोड््थर्थी च जिज्ञासुत्वं प्राप्ति विशेष: । 
आर्तस्यार्थार्थिनश्व  जिज्ञासुत्वसं भवाजिज्ञासोश्चा5 5र्तत्वज्ञानोपकरणार्थार्थित्वसं भवदु भयो म ध्ये 
जिज्ञासुरुद्दिषट: । 
तदेते त्रयः सकामा व्याख्याताः निष्कामश्चतुर्थ इदानीमुच्यते-ज्ञानी च, ज्ञानं भगवत्तत्त्व 
साक्षात्कारस्तेन नित्ययुक्तो ज्ञानी तीर्णमायो निवृत्तसर्वकामः । चकारो यस्य कस्यापि निष्काम 
हि भरतश्रेष्ठ अर्जुन ! आर्त, जिज्ञासु, अर्थार्थी और ज्ञानी - ये चार प्रकार के सुकृति - पुण्यकर्मा 
पुरुष मुझको भजते हैं ॥ 6 ॥] 
जो सुकृति - पूर्वजन्म में पुण्यों का सज्वय करनेवाले और सफलजन्मा पुरुष हैं वे ही, अन्य नहीं, 
मुझको भजते हैं -- मेरी सेवा करते हैं | हे अर्जुन ! वे तीन सकाम और एक निष्काम -- इसप्रकार 
चार प्रकार के होते हैं | उनमें जो आर्त -- आर्ति अर्थात्‌ शत्रु, व्याधि आदि आपत्ति से ग्रस्त हैं वे 
निवृत्ति की इच्छा करते हैं | जैसे -- यज्ञभड़ से कुपित होकर इन्द्र के वर्षा करने पर व्रजवासी लोगों 
ने वृष्टि की आपत्ति से बचने के लिए मेरा भजन किया था, अथवा, जैसे -- जरासन्ध के कारागार में 
रहनेवाले राजसमूह, द्यूतसभा में वद्न खींचे जाने पर द्रौपदी, और ग्राह से ग्रस्त गजेन्द्र ने अपनी-अपनी 
आपत्ति से बचने के लिए मेरा स्मरण किया था । जो जिज्ञासु - आलज्ञान की इच्छावाले हैं वे मोक्ष 
पाने के इच्छुक हैं | जैसे - मुचुकुन्द, मैथिल जनक, और श्रुतदेव थे, अथवा जैसे -- मौसलकाण्ड 
समाप्त होने पर उद्धव हुए । अर्थार्थी - इस लोक अथवा परलोक में जो भोगोपकरण हैं उनको पाने 
की इच्छा वाले हैं। जैसे -- इस लोक में भोगों के अर्थी सुग्रीव और विभीषण हुए हैं और परलोक में 
श्रेष्ठ पद के अर्थी जैसे उपमन्यु और ध्रुव हुए हैं | ये आर्त, जिज्ञासु और अर्थार्थी - तीनों प्रकार के 
भक्त भी भगवान्‌ के भजन से माया को पार कर जाते हैं । इनमें जिज्ञासु तो ज्ञानोयत्ति होने से साक्षात्‌ 
ही माया को तर जाता है, किन्तु आर्त और अर्थार्थी जिज्ञासुत्व को प्राप्त करके माया को तरते हैं - 
यही इनमें विशेष-भेद है.। आर्त और अर्थार्थी का जिज्ञासु होना संभव है, तथा जिज्ञासु का आर्त होना 
और ज्ञानोपकरणार्थार्थी होना सम्मव है, इसलिए आर्त और अर्थार्थी - इन दोनों के मध्य में जिज्ञासु 
का उल्लेख किया गया है । 
इसप्रकार ये तीनों सकाम भक्त कहे गये । अब चौथा निष्काम भक्त कहा जाता है । "ज्ञानी च! 

- 'ज्ञान' भगवत्तत्त्व के साक्षात्कार को कहते हैं, उससे जो नित्ययुक्त है वह “ज्ञानी' अर्थात्‌ माया 
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प्रेभभक्तस्य ज्ञानिन्यन्तर्भावार्थ: । हे भरतर्षभ त्वमपि जिज्ञासुर्वा ज्ञानी वेति कतमो5हं भक्त 
इति मा शचट्टिष्ठां इत्यर्थ: । तत्र निष्कामभक्तो ज्ञानी यथा सनकादिर्यथा नारदो यथा प्रहलादो 
यथा पृथुर्यया वा शुकः । निष्कामः शुद्धप्रेममक्तो यथा गोपिकादिययथा वा5क्रूरयुधिष्ठिरादि: । 
कंसशिशुपालादयस्तु भयादृद्ेषाच्य संततभगवद्चिन्तापरा अपि न भक्ता भगवदनुरक्तेरभावात्‌ । 

भगवदनुरक्तिरूपायास्तु भक्ते: स्वरूपं साधन भेदास्तथा भक्तानामपि भगवद्धक्तिरसायने5स्मामि: 
सविशेषं प्रपज्चिता इतीहोपरम्यते ॥ 6 ॥ 


ननु न मां दुष्कृतिनों मूढाः प्रप्यन्ते नराधमा इत्यनेन तद्विलक्षणा: सुकृतिनो मां भजन्त 
इत्यर्था्प्राप्तेषपि तेषां चातुर्विध्यं चतुर्विधा भजन्ते मामित्यनेन दर्शिता: ततस्ते सर्वे सुकृतिन 
एव निर्विशेषादिति चेत्तेत्राउहह च । चतुर्विधानामपि सुकृतित्वे नियतेषपि सुकृताधिक्येन 
निष्कामतया प्रेमाधिक्यात्‌ - 


तेषां ज्ञानी नित्ययुक्त एकभक्तिविशिष्यते । 
प्रियो हि ज्ञानिनोउत्यर्थमहं स च मम प्रिय: ॥ 47 ॥ 


से पार गया हुआ तथा सम्पूर्ण कामनाओं से निवृत्त होता है । चकार जो कोई निष्काम प्रेमी भक्त 
है उसका भी ज्ञानी में ही अन्तर्भाव करने के लिए है | तात्पर्य यह है कि हे भरतर्षभ” ! तुम भी 
ऐसी शड्जा मत करो कि मैं जिज्ञासु अथवा ज्ञानी इनमें से कौन सा भक्त हूँ ? इनमें निष्काम भक्त 
ज्ञानी हैं, जैसे - सनकादि, नारद, प्रह्नाद, पृथु अथवा शुकदेव । निष्काम शुद्ध प्रेमी भक्त हैं, जैसे 
- गोपिकादि, अक्रूर, अथवा युधिष्ठिर आदि । कंस, शिशुपाल आदि तो भय और द्वेष के कारण 
सतत भगवच्चिन्तन में तत्पर रहने पर भी भक्त नहीं थे, क्योंकि उनमें भगवान्‌ के प्रति अनुराग नहीं 
था | भगवदनुरक्तिरूप भक्ति का स्वरूप, साधन, और उसके भेद; तथा भक्तों के भी स्वरूप आदि 
का हमने “भगवद्भक्तिरसायन” नामक ग्रन्थ में विशेषरूप से विस्तार किया है, इसलिए यहाँ इस 
प्रसड़ को समाप्त करते हैं || 6 ॥ 

यदि यह शझ्ज़ हो कि यद्यपि “न मां दुष्कृतिनो मूढा: प्रपद्यन्ते नराधमा:” -- इस श्लोकार्ध से ही 
यह अर्थ सिद्ध हो जाता है कि उनसे भिन्न सुकृतिजन मुझको भजते हैं, फिर भी “चतुर्विधा भजन्ते 
माम्‌ ' - इस वाक्य से उनके चार प्रकार दिखाये हैं, इससे क्या यह कहा गया है कि वे सभी 
अर्थात्‌ चारों निर्विशेष होने के कारण सुकृति ही हैं अथवा उनमें किसी की कोई विशेषता है ? -- 
तो इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैं कि चारों प्रकार के भक्तों का सुकृति होना नियत - निश्चित 
होने पर भी उनमें सुकृताधिक्य और निष्काम प्रेमाधिक्य होने से ज्ञानी की विशेषता है - 

[उनमें नित्ययुक्त - प्रत्यगभिन्न भगवान्‌ में सदा समाहित चित्त रहनेवाला तथा एकभक्ति -- एकमात्र 
भगवान्‌ में ही भक्ति रखनेवाला ज्ञानी -- तत्त्वज्ञानी भक्त विशेष - सर्वोत्कृष्ट है, क्योंकि ज्ञानी को 
मैं अत्यन्त प्रिय हूँ और वह मुझको प्रिय है ॥ 7 ॥] 

28. है भरतर्षभ अर्जुन ! तुम शा मत करो कि तुम जिज्ञासु अथवा ज्ञानी - इनमें से कौन से भक्त हो ? तुम 
तो भरतर्षभ ८ परम सुकृतिशाली भरतवंश के श्रेष्ठ पुरुष हो स्वयं अर्जुन ८ शुद्धबुद्धि भी हो, अतः तुम मेरे भक्त 


होओगे और एकमात्र मेरी ही शरण ग्रहण करोगे -- इस विषय में सन्देह करने को क्या है ? यह सूचित करने 
के लिए भगवान्‌ ने अर्जुन को 'भरतर्षभ' कहकर सम्बोधन किया है । 
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42 च्तुर्विधानां तेषां मध्ये ज्ञानी तत्त्वज्ञानवान्िवृत्तसर्वकामों विशिष्यते सर्वतो$तिरिच्यते सर्वोत्कृष्ट 
इत्यर्थ: । यतो नित्ययुक्तो भगवति प्रत्यगभिन्ने सदा समाहितचेता विक्षेपकाभावात्‌ । अत एवैक- 
भक्तिरेकस्मिन्भगवत्येव भक्तिरनुरक्तियस्य स तथा, तस्‍्यानुरक्तिविषयान्तराभावात्‌ । हि 
यस्मात्मियो निरुपाधिप्रेमास्पदमत्यर्थमत्यन्तातिशयेन ज्ञानिनोईहं प्रत्यगभिन्न: परमात्मा च 
तस्मादत्यर्थ स मम परमेश्वरस्य प्रियः । आत्मा प्रियोडतिशयेन भवतीति श्रुतिलोकयो: 
प्रसिद्धमेवेत्यर्थ: ॥ 7 ॥ 

43 तक्तकिमार्तादयस्तव न प्रिया:, न, अत्यर्थमिति विशेषणादित्याह- 


उदारा: सर्व एवते ज्ञानी त्मात्मैव मे मतम्‌ । 
आस्थित: स हि युक्तात्मा मामेवानुत्तमां गतिम्‌ ॥ 8 ॥ 
44 एत आतंदिय: सकामा अपि मद्धक्ता: सर्वे त्रयोधप्युदारा एवोत्कृष्टा एवं पूर्वजन्मार्जिता- 
नेकसुकृतराशित्वात्‌ । अन्यथा हि मां न भजेयुरेव, आर्तस्य जिज्ञासोरर्थार्थिनश्व मद्धिमुखस्य 
क्षुद्रदेवताभक्तस्यापि बहुलमुपलम्भात्‌ । अतो मम प्रिया एव ते। न हि ज्ञानवानज्ञो वा कश्विदपि 


भक्त विशिष्ट है- सबसे अतिरिक्त है अर्थात्‌ सबसे उत्कृष्ट है, क्योंकि विक्षेप के कारण का अभाव 
होने से वह प्रत्यगभिन्न - स्वात्माउभिन्न भगवान्‌ में नित्ययुक्त-सदा समाहित चित्त रहता है | इसी 
से वह एकभक्ति अर्थात्‌ एकमात्र भगवान्‌ में ही है भक्ति--अनुरक्ति जिसकी वैसा है, क्योंकि उसके 
अनुराग के विषय विषयान्तर नहीं हैं | हि - यस्मात्‌ - जिससे ज्ञानी को मैं प्रत्यगात्मा' से अभिन्न 
परमात्मा ही अत्यर्थ-अत्यन्त-अतिशय से प्रिय हूँ -- निरुपाधिक प्रेमास्पद हूँ, और उसी से वह भी 
मुझ परमेश्वर का अलबन्त प्रिय है। “आत्मा अतिशय से प्रिय होता है" - यह श्रुति” और लोक 
में प्रसिद्ध ही है -- यह इसका तात्पर्य है ॥ 7 ॥ 

43 “तब क्‍या आर्त आदि आपके प्रिय नहीं है ?” - ऐसी अर्जुन की ओर से शट्ढडा करके भगवान्‌ 
कहते हैं -- ऐसा नहीं है, वे भी मेरे प्रिय हैं, किन्तु ज्ञानी भक्त अत्यर्थ - अत्यन्त प्रिय है - 
[ये सभी उदार - उल्लृथ् ही हैं, किन्तु ज्ञानी भक्त मेरां आत्मा - स्वरूप ही है - ऐसा मेरा मत 
है, क्योंकि वह मुझमें ही समाहितचित्त है और मुझको ही अपनी अनुत्तम -- सर्वोत्कृष्ट गति मानता 
है ॥ ॥8 ॥| 

44 ये सब अर्थात्‌ आर्त, जिज्ञासु और अर्थार्थी - तीनों प्रकार के सकाम भी मेरे भक्त हैं अतएव उदार 
- उत्कृष्ट ही हैं, क्‍योंकि वे पूर्व-पूर्व जन्मों में अर्जित अनेक पुण्यराशिवाले हैं, अन्यथा वे मेरा भजन 
ही नहीं करते, कारण कि आर्त, जिज्ञासु और अर्थार्थी पुरुषों में ऐसे भी बहुत-से देखे जाते हैं जो 
5 ह विमुख तथा क्षुद्र देवताओं के भक्त हैं, अत: वे तीनों मेरे प्रिय ही हैं | ज्ञानवानू अथवा अज्ञ 

भी भक्त मेरा अप्रिय नहीं होता है, किन्तु जिसकी जैसी मुझमें प्रीति होती है मेरी भी उसमें 


उठ. ब्रत्त में कम गया है - दत्त प्रेयः पत्रात ग्रेयां वित्तात प्रेयोउन्यस्मात सर्वस्मादन्तरतर यदयमात्मा' 





(बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.8) 5 “यह वही आत्मा है जो पुत्र से प्रिय, वित्त से प्रिय, अन्य सभी वस्तुओं से प्रिय 
है; क्योंकि यह आत्मा सबसे अन्तरतर है” । रासपज्चाध्यायी में भी गोपियों ने भगवान्‌ कृष्ण को कहा है - 'प्रे्ो 
भवांस्तनुभृतां किल बन्धुरात्मा (श्रीमद्भागवत, 0.29.32) 5 'हे अड् ! आप निश्चितरूप से आत्मा हो और शरीर 
धारण करनेवालों के परमप्रिय बन्धु हो ।' 
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सिद्धमेतत्‌ । तत्र सकामानां त्रयाणां काम्यमानमपि प्रियमहमपि प्रियः, ज्ञानिनस्तु 
प्रियान्तरशून्यस्याहमेव निरतिशयप्रीतिविषयः । अतः सो$पि मम निरतिशयप्रीतिविषय इति 
विशेष: । अन्यथा हि मम कृतज्ञता न स्यात्कृतप्नता च स्यात्‌ । अत एवात्यर्थमिति विशेषणमुपात्तं 
प्राक्‌ । यथा हि “यदेव विद्या करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीर्यवत्तरं भवति” इत्यत्र तरबर्थस्य 
विवक्षितत्वादिय्यादिव्यतिरेकेण कृतमपि कर्म वीर्यवद्धवत्येव, तथाउत्यर्थ ज्ञानी भक्तो मम प्रिय 
इत्युक्तेयों ज्ञानव्यतिरेकेण भक्त: सोऊपि प्रिय इति पर्यवस्यत्येव, अत्यर्थमिति विशेषणस्य 
विवक्षितत्वातू । उक्त हि -- “ये यथा मां प्रपयन्ते तांस्तयैव भजाम्यहम्‌” इति । अतो मामात्वत्वेन 
ज्ञानवाउज्ानी, आत्मैव न मत्तो भिन्न: कि त्वहमेव स इति मम मं निश्चय: । तुशब्दः 
सकामभेददर्शित्रितयापेक्षया निष्कामत्वभेदादर्शित्वविशेषयोतनार्थ: । हि यस्मात्स ज्ञानी युक्तात्मा 


वैसी ही प्रीति होती है-- यह स्वभावसिद्ध है | उन चतुर्विध भक्तों में तीनों सकाम भक्तों को काम्य 
पदार्थ भी प्रिय हैं और मैं भी प्रिय हूँ; किन्तु ज्ञानी को दूसरा कोई प्रिय है ही नहीं, मैं ही उसकी 
निरतिशय प्रीति का विषय हूँ, अत: वह भी मेरी निरतिशय प्रीति का विषय है -- यह सकाम 
भक्तों की अपेक्षा ज्ञानी में विशेष है | अन्यथा मेरी कृतज्ञता नहीं होगी, कृतप्नता ही होगी । इसी 
से ज्ञानी के लिए पूर्व में 'अत्यर्थम्‌' - यह विशेषण कहा है | “यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा 
तदेव दीर्यवत्तरं भवति” ८ “जो विद्या, श्रद्धा और उपनिषद्‌ के साथ कोई कर्म करता है वही 
वीर्यवत्तर 5 अधिक वीर्यशाली होता है' -- इस श्रुति में उक्त 'वीर्यवत्तरम” पद के “तरप्‌” प्रत्यय 
का अर्थ “अतिशय' विविक्षित होने से जिस प्रकार यह निश्चित होता ही है कि विद्यादि के बिना 
किया हुआ कर्म भी वीर्यवान्‌ होता ही है, उसी प्रकार "ज्ञानी भक्त मेरा अत्यर्थ -- अत्यन्त प्रिय 
है' -- यह कहने से यह सिद्ध होता है कि ज्ञान के बिना भी जो मेरा भक्त है वह भी मेरा प्रिय 
है, कारण कि यहाँ ज्ञानी के लिए “अलर्थम्‌! -- यह विशेषण विवक्षित है। कहा भी है -- “ये 
यथा मां प्रपच्चन्ते तांस्तथैव भजाम्यहम्‌' (गीता, 4.) « "जो मुझको जिस प्रकार भजते हैं उनको 
मैं उसी प्रकार ही भजता हूँ” | अतः मुझको आत्मस्वरूप से जाननेवाला ज्ञानी मेरा आत्मा ही है, 
मुझसे भिन्न नहीं है, किन्तु मैं ही वह हूँ -- यह मेरा मत -- निश्चय है | 'तु” शब्द यह सूचित 
करने के लिए है कि जो सकाम भेददर्शी तीन प्रकार के भक्त हैं उनकी अपेक्षा निष्कामत्व 
अभेददर्शित्वरूप ज्ञानी विशेष है | हि - यस्मात्‌ ८ क्योंकि उस ज्ञानी ने युक्तामा -- सदा मुझमें 
ही समाहित चित्त होकर मुझ अनन्त, आनन्दघन, आत्मस्वरूप भगवान्‌ को ही अनुत्तम - सर्वोत्कृष्ट 
गति -- गन्तव्य स्थान अर्थात्‌ परम फलरूप से आस्थित” -- अड्जीकार किया है, न कि मुझसे 
भिन्न किसी भी फल को वह मानता है-- यह अर्थ है ॥ ॥8 ॥ ह 


मुक्तात्मा होते हैं और शुद्धचैतन्यस्वरूप आत्मा को ही एकमात्र नित्य और परमानन्द का हेतु जानकर “वहीं जीवन 
की अनुत्तमा-गति है' - ऐसा निश्चय कर उस आत्मस्वरूप में निरन्तर अप्रतिबद्धरूप से स्थितिलाभ करने में प्रवृत्त 
होते हैं | किन्तु मधुसूदन सरस्वती ने 'आस्थित' शब्द का अर्थ 'अड्रीकृतवान्‌' किया है | उनके अनुसार फलितार्थ 
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49 तत्तद्वेवताप्रसादात्तेषामपि सर्वेश्वरे भगवति वासुदेवे भक्तिर्भविष्यतीति न शट्टूनीयं, यतः-- 
यो यो यां यां तनुं भक्त: श्रद्धयारर्चितुमिचछछति । 


तस्य तस्याचलां श्रद्धां तामेव विदधाम्यहम्‌ ॥ 2 ॥ 
50 तेषां मध्ये यो यः कामी यां यां तनुं देवतामूर्ति श्रद्धया जन्मान्तरवासनाबतप्रादुर्भूतया भक्त्या 


संयुक्त: सन्नर्चितुमर्चयितुमिच्छति प्रवर्तते । चौरादिकस्पार्चयतेणिजभावपक्षे रूपमिदम्‌ | तस्य तस्य 
कामिनस्तामेव देवतातनुं प्रति श्रद्धां पूर्ववासनावशाग्माप्तां भक्तिमचलां स्थिरां विदधामि 
करोम्यहमन्तर्यामी, न तु मद्विषयां श्रद्धां तस्य तस्य करोमीत्यर्थ: । तामेव श्रद्धामिति व्याख्याने 
यक्तब्दानन्वय: स्पष्टस्तस्मात्नमतिशब्दमध्याहत्य व्याख्यातम्‌ ॥ 2] ॥ 


स तया श्रद्धया युक्तस्तस्या राधनमीहतें । 
लभते च ततः कामान्मयैव विहितान्हि तानू ॥ 22 ॥ 


5] स कामी तया मद्विहितया स्थिरया श्रद्धया युक्तस्तस्या देवतातन्वा राधनमाराधर् पूजनमीहते 
निर्वर्तवति । उपसर्गरहितो5पि राधयतिः पूजार्थः । सोपसर्गत्वे ह्याकारः श्रूयेत । लभते च तत- 


49 उस-उस देवता के प्रसाद - अनुग्रह से उन क्षुद्र देवताओं के भक्तों की भी सर्वेश्वर भगवान्‌ वासुदेव 
में भक्ति होगी -- ऐसी शड्जा नहीं करनी चाहिए, ; 

[जो-जो भक्त जिस-जिस देवतामूर्ति को श्रद्धापूर्वक पूजना चाहता है उस-उस की उसी-उसी 
देवताविषयक श्रद्धा को मैं स्थिर करता हूँ || 2। ॥] 

50 उनमें से जो-जो सकाम भक्त जिस-जिस तनु - देवतामूर्ति की श्रद्धा से - जन्मान्तर की वासना 
के बल से प्रादुर्भूत भक्ति से संयुक्त होकर अर्चना करने की इच्छा करता है अर्थात्‌ अर्चना-आराधना 
में प्रवृत्त होता है । “अर्च पूजायाम्‌! ८ 'अर्च धातु पूजा करने' के अर्थ में चुरादि गण की है, 
अत: “अर्चू! धातु से 'तुमुन्‌' प्रत्यय करने पर 'अर्चयितुम्‌” - यह रूप निष्पन्न होता है, “अर्चितुम्‌' 
यह रूप ठीक नहीं है -- इस आक्षेप की निवृत्ति के लिए समाधान है कि जिस पक्ष में 'णिच्‌'” का 
अभाव होता है उस पक्ष में 'अर्चितुम' -- यह रूप ठीक है। उस-उस सकाम भक्त की उसी-उसी 
देवतामूर्ति के प्रति श्रद्धा को ८ पूर्ववासनावश प्राप्त हुई भक्ति को मैं अन्तर्यमी अचल 5 स्थिर 
करता हूँ, न कि उस-उस सकाम भक्त की श्रद्धा को मद्विदयक करता हूँ -- यह अर्थ है | 'तामेव 
श्रद्धामु > 'उसी श्रद्धा को' - ऐसी व्याख्या करने पर इसका “यां याम्‌* -- इस रूप में प्रयुक्त 
“यत्‌” शब्द से अन्वय नहीं होता है -- यह स्पष्ट है, इसलिए यहाँ 'तामेव प्रति श्रद्धाम्‌! -- इसप्रकार 
“तामेव' के साथ “प्रति” शब्द का अध्याहार करके व्याख्या की है ॥ 2। ॥ 

[उस श्रद्धा से युक्त हुआ वह देवताभक्त उस देवतामूर्ति की आराधना करता है और उस देवता 
से मेरे द्वारा ही निष्पन्न की हुई अपनी कामनाओं को प्राप्त करता है ॥ 22 ॥] 

5] वह सकाम देवताभक्त मेरे द्वारा विहित - स्थिर की हुई उस श्रद्धा से युक्त होकर उस देवतातनु 
- देवतामूर्ति का राधन - आराधन ८ पूजन करता है। 'आड*-- उपसर्गरहित होने पर भी “राधू 
34. तनु ८ “कामितार्थ तनोतीति लनुर्देवता' अर्थात्‌ जी काम्य पदार्थों की वृद्धि करता है उसको “ तनु' अर्थात्‌ 
'देवता' कहा जाता है । 'यहाँ 'तनु' शब्द के एकवचन के प्रयोग से भगवान्‌ यही सूचित करते हैं कि देवताओं 
के तनु अर्थात्‌ मूर्ति का भेद होता है, परन्तु उनकी आत्मा चैतन्यस्वरूप वाशुदेव मैं ही हूँ, अतः परमार्थत: उन 
देवताओं में और मुझमें कोई भेद नहीं है । 
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स्तस्या देवतातन्वा: सकाशात्कामानीसितांस्तान्यूर्वसंकल्पितान्हि प्रसिद्धमू । मयैव सर्वक्नेन 
सर्वकर्मफलदायिना तत्तद्देवतान्तर्यामिणा विहितांस्तत्तत्फलविपाकसमये निर्मितान्‌ | हितान्मनः- 
प्रियानित्यैकपयं वा । अहितत्वेषपि हिततया प्रतीयमानानित्यर्थ: ॥ 22 ॥ 

यद्यपि सर्वा अपि देवता: सर्वात्मनो ममैव तनवस्तदाराधनमपि वस्तुतों मदाराधनमेव, सर्वन्नापि 
च फलदाताइन्तर्याम्पहमेव, तथा5पि साक्षान्मद्धक्तानां च तेषां च वस्तुविवेकाविवेककृतं 
फलवैषम्यं भवतीत्याह - 


अन्तवत्तु फल तेषां तद्भवत्यल्पमेधसाम्‌ । 
देवान्देवयजो यान्ति मद्धक्ता यान्ति मामपि ॥ 23 ॥ 


अल्पमेधसां मन्दप्रज्॒त्वेन वस्तुविवेकासमर्थानां तेषां तत्तद्वेवताभक्तानां तन्‍्मया विहितमपि 
तत्तद्वेवताराधनजं॑ फलमन्तवदेव विनाश्येव न तु मद्धक्तानां विवेकिनामिवानन्तं फल तेषामि: 

त्यर्थ: । कुत एवं यतो देवानिन्द्रादीनन्‍्तवत एवं देवयजों मदन्यदेवताराधनपरा यान्ति 
धातु पूजार्थक है, उपसर्गसहित होने पर “आकार सुनाई देता | उस देवतामूर्ति से उन पूर्वसंकल्पित 
कामनाओं - ईप्सित वस्तुओं को प्राप्त करता है - यह प्रसिद्ध है, इसलिए 'हि' शब्द का प्रयोग 
प्रसिद्धार्थ में हुआ है । उस-उस देवता के अन्तर्यामी, सम्पूर्ण कर्मफलों को देनेवाले मुझ सर्वज्ञ 
परमेश्वर के द्वारा ही विहित ८ उस-उस कर्मफल के विपाक -- परिपाक के समय निर्मित उन 
कामनाओं को प्राप्त करता है” | अथवा, 'विहितान्‌” पद का “वि + हितान्‌” -- इसप्रकार पदच्छेद 
होने से 'हितान्‌” - यह एक पद है, इस पक्ष में 'हितान्‌” का अर्थ मन:प्रिय है, फलतः अर्थ होगा 
कि मुझ परमेश्वर के द्वारा ही वि-विशेष हित -- मन:प्रिय कामनाओं को प्राप्त करता है अर्थात्‌ 
अहितरूप होने पर भी अज्ञानवश हितरूप प्रतीयमान कामनाओं को प्राप्त करता है | यहाँ 'हित' 
शब्द अनित्य - औपचारिक ही है || 22 ॥ 

यद्यपि सभी देवता मुझ सर्वात्मा के ही तनु-स्वरूप हैं, उनकी आराधना भी वस्तुतः मेरी आराधना 
ही है, और सर्वत्र फलदाता अन्तर्यामी भी मैं ही हूँ, तथापि साक्षात्‌ मेरे भक्तों में और उन 
क्षुद्रदेवताभक्तों में वस्तु के विवेक और अविवेक के कारण होनेवाली फल की विषमता रहती ही 
है -- यह भगवान्‌ कहते हैं. :-- 

[उन अल्थपबुद्धि देवताभक्तों का वह फल अन्तवान्‌ - नाशवान्‌ ही होता है । वे देवताओं की 
आराधना करनेवाले देवताओं को प्राप्त होते हैं और मेरे भक्त मुझको ही प्राप्त होते हैं ॥ 23 ॥] 

अल्पबुद्धि ८ मन्दमति होने से वस्तुविवेक में असमर्थ उन ८ उस-उस देवता के भक्तों का वह ८ 
उस-उस देवता की आराधना से प्राप्त, मेरे द्वारा नियत भी फल अन्तवान्‌ ८ नाशवान्‌ ही होता है, 
न कि विवेकी मेरे भक्तों के समान उनका फल अनन्त होता है - यह अर्थ है। ऐसा क्‍यों होता 
है ? क्योंकि देवयाजी 5 मुझसे भिन्न देवताओं की अराधना में तत्पर अन्तवान्‌ इन्द्रादि देवताओं 


35. यहाँ भगवान्‌ के कहने का अभिप्राय यह है कि देवताओं के अन्तर्यामीरूप से में ही अवस्थान कर देवताओं 
के द्वारा उन-उन सभी अभीष्ट वस्तुओं को प्रदान करता हूँ | इसीलिए श्रुति में भी कहा गया है -- 'एको बहूनां 
यो विदधाति कामान्‌' । 

36. यहाँ 'हित” शब्द औपचारिक ही है, क्योंकि कामसमूह किसी के लिए हितकर नहीं हो सकता, कारण कि वे 
सब दुःखमय संसारगति की प्राप्ति का ही हेतु होते हैं | 
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प्राप्ुतन्ति । त्रयः सकामाः प्रथम मत्मसादादभीछान्कामान्याणुवन्ति । 
अपिशब्दप्रयोगात्ततो मदुपासनापरिषाकान्मामनन्तमानन्दघनमीश्वरमपि यान्ति प्रापुवन्ति । अत 
समाने5पि सकामत्वे मद्धक्तानामन्यदेवताभक्तानां च महदन्तरम्‌ । तस्मात्साधूक्तमुदारा: सर्व 
एवत इति ॥ 23 ॥ 
एवं भगवद्धजनस्थ सर्वोत्तमफलत्वेषपि कथं प्रायेण प्राणिनो भगवद्धिमुखा इत्यत्र हेतुमाह 
मंगवान“क हे 2228 

अव्यक्तं व्यक्तिमापन्नं मन्यन्ते मामबुद्धय: । 

परं भावमजानन्तो ममाव्ययमनुत्तमम्‌ ॥ 24 ॥ 
अय्यक्तं देहग्रहणात्पाकार्यक्षमत्वेन स्थितमिदानीं वसुदेवगृहे व्यक्ति भौतिकदेहावच्छेदेन कार्यक्षमतां 
प्राप्त कंचिजजीवमेव मन्यन्ते मामीश्वरमप्यबुद्धयों विवेकशून्या: । अव्यक्तं सर्वकारणमपि मां व्यक्ति 
कार्यरुपतां मत्स्यकूर्मायनेकावताररूपेण प्राप्तमिति वा । 
कथं ते जीवास्त्वां न विविज्वन्ति। तत्राबुद्धय इत्युक्तं हेतुं विवृणोति - परं सर्वकारणरूपमव्ययं नित्य 
मम भावं स्वरूपं सोपाधिकमजानन्तस्तथा निरुपाधिकमप्यनुत्तमं सर्वोत्कृष्मनतिशयाद्वितीयपरमा 
को ही प्राप्त होते हैं” । मेरे तीन प्रकार के सकाम भक्त तो प्रथम मेरे अनुग्रह से अपने अभीष्ट 
कामों को प्राप्त होते हैं और “अपि” शब्द के प्रयोग से पुनः मेरी उपासना के पंरिपाक से मुझ 
अनन्त, आनन्दघन, ईश्वर को भी प्राप्त होते हैं। अत: सकामत्व में समान होने पर भी मेरे भक्तों 
में और अन्य देवताओं के भक्तों में महान्‌ अन्तर है। अतः: ठीक ही कहा है - उदारा: सर्व 
एवैत' इति ॥ 23 ॥ 
इसप्रकार भगवद्‌-मजन का सर्वोत्तम फल होने पर भी प्राणी प्रायः भगवान्‌ से विमुख क्यों रहते हैं ? 
इसमें भगवान्‌ कारण कहते हैं :-- 
मिरे अव्यय और अनुत्तम - सर्वोत्तम तथा सर्वकारणरूप भाव को न जाननेवाले बुद्धिहीन पुरुष 
अव्यक्तरूप मुझको व्यक्तत्व को प्राप्त हुआ मानते हैं || 24 ॥] 
अव्यक्त 5 देहग्रहण से पूर्व कार्य करने में अक्षमरूप से स्थित और इस समय वसुदेव के गृह में 
व्यक्ति भौतिक देह के अवच्छेद से कार्य करने में क्षमता को प्राप्त मुझ ईश्वर को भी अबुद्धि 
- विवेकशून्य पुरुष कोई जीव ही मानते हैं | अथवा, अव्यक्त ८ सबके कारणभूत भी मुझको 
व्यक्ति ८ मत्य, कूर्म आदि अनेक अवताररूप से कार्यरूपता को प्राप्त हुआ मानते हैं | 
वे जीव आपका विवेचन क्‍यों नहीं करते हैं ? इस प्रश्न के उत्तर में उक्त हेतु जो “अबुद्धय:” है 
उसका विवरण करते हैं -- पर ८ सर्वकारणरूप, अव्यय > नित्य मेरे भाव अर्थात्‌ सोपाधिक स्वरूप 
को न जानकर तथा निरुपाधिक भी अनुत्तम ८ सर्वोह्कृष्ट अर्थात्‌ अनतिशय -- निरतिशय, अद्वितीय, 
परमानन्दघन, अनन्त मेरे स्वरूप को न जानकर जीवों के कार्य के समान कार्य करना देखने से 


के सालोक्य को ही प्राप्त होते हैं और उन-उन लोकों अर्थात्‌ ब्रह्मलोक, इन्द्रलोक, शिवलोक इत्यादि लोकों के भोग 
का उपभोग करते हैं । किन्तु इन्द्रादि देवता स्वयं ही अन्तवान्‌ ८ विनाशशील हैं अर्थात्‌ चिरस्थायी - नित्य नहीं 
हैं | कल्प के नाश के साथ-साथ उनका भी नाश होता है, अतः उनकी आराधना से प्राप्त हुआ फल भी विनश्वर 
होता है | 
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नन्दघधनमनन्तं मम स्वरूपमजानन्तो जीवानुकारिकार्यदर्शनाज़ीवमेव कंचिन्मां मन्यन्ते । ततो 
मामनीश्वरत्वेनाभिमतं विहाय प्रसिद्ध देवतान्तरमेव भजन्ते। ततश्चान्तवदेव फल प्राप्ुवन्तीत्यर्थ: । 


अग्रे च वक्ष्यते - अवजानन्ति मां मूठा मानुर्षी तनुमाश्रितमिति॥ 24 ॥ 
ननु जन्मकालेडपि सर्वयोगिध्येयं श्रीवैकुण्ठस्थमैश्वरमेव रूपमाविर्भावितवति संप्रति च 
श्रीवत्सकौस्तुभवनमालाकिरीटकुण्डलादिदिव्योपकरणशालिनि कम्बुकमलकौमोदकी 


' चंक्रवरधारिचतुर्भुने श्रीमद्ैनतेयवाहने निखिलसुरलोकसंपादितराजराजेश्वराभिषेकांदिमंहावैभवे 


सर्वसुरासुरजेतरि विविधदिव्यलीलाविलासशीले सर्वावतारशिरोमणौ. साक्षादैकुण्ठनायके 
निखिललोकदुःखनिस्ताराय भुवमवतीर्णे विरिज्विप्रपज्वासंभवि निरतिशयसौन्दर्यसारसर्वस्वमूर्तोी 
बाललीलाविमोहितविधातरि तरणिकिरणोज्वलदिव्यपीताम्बरे निरुपमश्यामसुन्दरे करदीकृत- 


पारिजातार्थपराजितपुरंदरे बाणयुद्धविजितशशाडूशेखरे समस्तसुरासुरविजयिनरक- 
प्रभृतिमहादैतेयप्रकरप्राणपर्यन्तसर्वस्वहारिणि. श्रीदामादिपरमर्‌टूमहावैभवकारिणि. षोडश- 
सहस्रदिव्यरूपधारिण्यपरिमेयगुणगरिमणि महामहिमनि नारदमार्कण्डेयादिमहामुनिगणस्तुते त्वयि 


कथमविवेकिनो5पि मनुष्यबुद्धिर्जीवबुद्धिवेत्यर्जुनाशड्रामपनिनीषु राह भगवान्‌ -- 
नाहं प्रकाश: सर्वस्य योगमायासमावृत: । 
मूढो5यं नाभिजानाति लोको मामजमव्ययम्‌ ॥ 25 ॥ 


"टसिररननमरनलरर लय ८ 


कोई जीवविशेष ही मुझको मानते हैं | इसी कारण अनीश्वररूप से माने हुए मुझको छोड़कर किसी 
दूसरे प्रसिद्ध देवता को ही भजते हैं और उससे अन्तवान्‌ ही फल प्राप्त करते हैं- यह इसका 
अभिप्राय है । भगवान्‌ आगे भी यह कहेंगे -- “अवजानन्ति मां मूढा मानुषीं तनुमाश्रितम्‌! (गीता, 
9.) अर्थात्‌ “मूढ व्यक्ति मानुषदेहधारी मेरा अनादर करते हैं? || 24 ॥ 

जन्म लेने के समय भी समस्त योगियों के ध्येय श्रीवैकुण्ठस्थ ईश्वररूप को ही प्रकट करनेवाले 
और इस समय श्रीवत्स, कौस्तुभ, वनमाला, किरीट, कुण्डल आदि दिव्य भूषण धारण करनेवाले 
शंख, पद्म, कौमोदकी गदा और चक्रवर-सुदर्शन - इन आयुधों को धारण करनेवाली चार भुजाओंवाले' 
श्रीमान्‌ वैनतेय-गरुडरूप वाहनवाले; सम्पूर्ण सुरलोकों द्वारा सम्पादित राजराजेश्वराभिषेकरूप महान्‌ 
वैभववाले; समस्त देवता और असुरों को जीतने वाले; विविध दिव्य लीलाओं के विलासशील 
सम्पूर्ण अवतारों में शिरोमणि; साक्षात्‌ वैकुण्ठनायक; सम्पूर्ण लोकों के दु:खों की निवृत्ति के लिए 
पृथ्वी पर अवतार लेनेवाले; ब्रह्मा की सृष्टि में असम्भव निरतिशय सौन्दर्य की सारसर्वस्वमूर्ति; अपनी 
बाललीलाओं से विधाता को भी मोहित करनेवाले; तरणि - सूर्य की किरणों के समान उज्ज्वल 
दिव्य पीताम्बरधारी; निरुपम श्यामसुन्दर; करदीकृत” पारिजात वृक्ष के लिए इन्द्र को पराजित 
करनेवाले; वाणासुर के साथ युद्ध करते समय शशाडूशेखर -- महादेव को पराजित करनेवाले; 
समस्त देवता और असुरों को जीतनेवाले नरकासुर आदि बडे-बडें दैत्यों के प्राणपर्यन्त सर्वस्व का 
हरण करनेवाले; श्रीदामा -- सुदामा आदि परम रहझ्लों को महान्‌ वैभवशाली बना देनेवाले; सोलह 
हजार दिव्य रूप धारण करनेवाले; अपरिमित गुणगरिमा से युक्त; महामहिमशाली; नारद, मार्कण्डेय 








58 करदकृत 5 कर देनेवाले को 'करद' कहते है, जो पहले कर नहीं देता है और बाद में पराजित होने पर ४-3 आन अर अर की. 839... लकी हल कमल 


कर देता है वह 'करदीकृत' कहलाता है । श्रीकृष्ण ने रुक्मिणी की प्रसन्नता के लिए इन्द्र को पराजित कर नन्दनवन 
से करदीकृत पारिजात को लाकर उनके प्राड्रण में रोप दिया था -- ऐसी पौराणिक गाथा है | 
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58 अहं सर्वस्य लोकस्य न प्रकाश: स्वेन रूपेण प्रकटो न भवामि । कि तु केषांचिन्मद्धक्तानामेव 
प्रकटो भवामीत्यभिप्राय: । कथ॑ सर्वस्य लोकस्य न प्रकट इत्यत्र हेतुमाह-योगमायासमावृतः, 
योगो मम संकल्पस्तद्शवर्तिनी माया योगमाया तयाउयमभक्तो जनो मां स्वरूपेण न 
जानात्वितिसंकल्पानुविधायिन्या मायया सम्यगावृतः सत्यपि ज्ञानकारणे ज्ञानविषयत्वायोग्यः 
कृतः । अतो यदुक्त (पर भावमजांनन्त” इति तत्र मम संकल्प एवं कारणमित्युक्तं भवति । 
अतो मम मायया मूठ आवृतज्ञानः सन्नयं चतुर्विधभक्तविलक्षणो लोकः सत्यपि ज्ञानकारणे 
मामजमव्ययमनायनन्तं परमेश्वरं नाभिजानाति, कि तु विपरीतदृष्ट्या मनुष्यमेव कंचिन्मन्यत 
इत्यर्थ: । विद्यमान वस्तुस्वरूपमावृणोत्यविद्यमानं च किंचिदृरदर्शशतीति लौकिकमायायामपि 
प्रसिद्धमेतत्‌ ॥ 25 ॥ 


59 अतो मायया स्वाधीनया सर्वव्यामोहकत्वात्सयं चाप्रतिबद्धन्ञानत्वात्‌ - 
वेदाहं समतीतानि वर्तमानानि चार्जुन । 
भविष्याणि च भूतानि मां तु वेद न कश्चन ॥ 26 ॥ 


'लनननजटटर ना 


आदि महामुनिगण से स्तुत आपमें अविवेकियों की भी म्नुष्यबुद्धि या जीवबुद्धि क्यों होती है ? 
- इस अर्जुन की आशड्डा का निराकरण करने की इच्छा से भगवान्‌ कहते हैं :- 

[योगमाया से क्षमावृत - आच्छादित हुआ मैं सबको प्रकट नहीं होता हूँ, इसलिए मुझ” अजन्मा 
और अविनाशी को यह मूढ लोक नहीं जानता है ॥ 25 ॥] 

58 मैं सब लोक को प्रकाशमान्‌ अर्थात्‌ अपने रूप से प्रकट नहीं होता हूँ, किन्तु अपने किन्हीं भक्तों को 
ही प्रकट होता हूँ -- यह अभिप्राय है । सब लोक को प्रकट क्‍यों नहीं होता हूँ ? - इसमें 
“योगमायासमावृत:” -- यह हेतु कहते हैं | “योग” मेरा संकल्प है, उसके वश में रहनेवाली जो माया 
है वह “योगमाया'”” है, उससे ८ “ये अभक्तजन मुझ ईश्वर को स्वरूप से नहीं जानें! -- इसप्रकार 
के मेरे संकल्प का अनुसरण करनेवाली माया से ज्ञान का कारण रहने पर भी सम्यक्‌ प्रकार से आवृत 
- आच्छन्न रहता हूँ अर्थात्‌ ज्ञान की विषयता के अयोग्य कर दिया जाता हूँ । अत: यह जो कहा 
गया है कि 'परं भावमजानन्त:” ८ "मेरे परम भाव को न जानकर”, उसमें मेरा संकल्प ही कारण है 
- ऐसा कहना होता है | अतः मेरी माया से मूढ और आवृतज्ञान हुआ यह पूर्वोक्त चार प्रकार के 
भक्तों से विलक्षण लोक ज्ञान का कारण रहने पर भी मुझ अजन्मा, अव्यय-अविनाशी, अनादि, अनन्त 
परमेश्वर को नहीं जानता है, किन्तु अपनी विपरीत दृष्टि से मुझको कोई मनुष्य ही मानता है -- यह 
अर्थ है । लौकिक माया के विषय में भी यह प्रसिद्ध ही है कि वह विद्यमान वस्तु के स्वरूप को ढ़क 
लेती है और अविद्यमान किसी वस्तु को दिखाती है ॥| 25 ॥ 

59 इसलिए स्वाधीन माया से सबका व्यामोह्क और स्वयं अप्रतिबद्ध ज्ञानवान्‌ होने से - 

39. योगमाया 5 'योगो युक्ति: मदीय: को5प्यचिन्तयप्रज्ञाविलास: स एव माया अघटमानघटनाचातुर्य योगमाया' (श्रीधरी 
टीका) 5 'योग'शब्द का अर्थ है - 'युक्ति' | वह योग या युक्ति मेरा - भगवान्‌ का कोई एक अचिन्त्य प्रज्ञा का 
विलासरूप संकल्प है । यह योग अथवा संकल्प ही माया है (योग एव माया योगमाया), कारण कि यह अघटनघटनपटीयसी 
है । अभिप्राय यह है कि शुद्धचैतन्य में माया भी नहीं है, अतः गुणों की क्रिया भी नहीं है । शुद्धचैतन्य में अचिन्त्य 
और अनिर्वचनीय कल्पनाशक्ति का उदय होने पर जगत्‌ की सृष्टि का आरम्भ होता है, क्योंकि इस अवस्था में गुणत्रय 


का योग या संघटन होकर वह जो जगत्‌ की वस्तुतः सत्ता नहीं है उस जगत्‌ को शुद्धब्रह्मरूप अधि्ठान में प्रतीत 
कराती रहती है | अत: वह कल्पनाशक्ति अधटनघटनपटीयसी होने के कारण माया 5 “योगमाया' कहलाती है | 
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अहमप्रतिबद्धसर्वविज्ञानो मायया सर्वाललोकान्मोहयन्नपि समतीतानि चिरविनष्टानि वर्तमानानि 
च भविष्याणि च । एवं कालत्रयवर्तीनि भूतानि स्थावरजंगमानि सर्वाणि वेद जानामि 
हेडर्जुन । अतोएहं सर्वज्ञः परमेश्वर इत्यन्र नाउस्ति संशय इत्यर्थ: । मां तु, तुशब्दो 
ज्ञानप्रतिबन्धद्योतनार्थः । मां सर्वदर्शिममपि मायाविनमिद तन्मायामोहितः कश्चन को5पि 
मदनुग्रहभांजनं मद्धक्तं विना न वेद मन्मायामोहितत्वातू । अतो. मत्तत्त्ववेदनाभावादेव 
प्रायेण प्राणिनो मां न भजन्त इत्यभिप्राय: ॥ 26 ॥ 

योगमायां भगवत्तत्त्वविज्ञानप्रतिबन्धे. हेतुमुक्त्वा. देहेन्द्रियसंघाताभिमानाति शयपूर्वकं 
भोगाभिनिवेशं हेत्वन्तरमाह - 


इच्छाद्वेषसमुत्येन दंदमोहेन भारत । 


सर्वभूतानि संमोहं सर्गे यान्ति परंतप ॥ 27 ॥ 


इच्छाद्वेषाभ्यामनुकूलप्रतिकूलविषयाभ्यां समुत्यितेन शीतोष्णसुखदु:खादिद्वंदनिमित्तेन मोहेनाहं 
सुख्यहं दुःखीत्यादिविपर्ययेण सर्वाण्यपि भूतानि संमोहं विवेकायोग्यत्वं सर्गे स्थूलदेहोत्पत्तो सत्यां 
यान्ति । हे भारत हे परंतपेति संबोधनद्यस्य कुलमहिम्ना स्वरूपशक्त्या च त्वां दंद्मोहाख्य 


हि अर्जुन ! मैं तो समतीत - पूर्व में व्यतीत हुए, वर्तमान में स्थित और भविष्य में होनेवाले 


सभी प्राणियों को जानता हूँ, किन्तु मुझको कोई नहीं जानता है || 26 ॥] 
हे अर्जुन ! जिसका सब प्रकार का विज्ञान अप्रतिबद्ध है ऐसा मैं अपनी माया से सम्पूर्ण लोकों को 
मुग्ध करता हुआ भी समतीत ८ चिरकाल पूर्व विनष्ट हुए, वर्तमान में स्थित और भविष्य में होनेवाले 
- इस प्रकार तीनों कालों में रहनेवाले स्थावर-जंगम सभी प्राणियों को जानता हूँ | अत : मैं सर्वज्ञ 
परमेश्वर हूँ -- इसमें कोई संशय नहीं है - यह अभिप्राय है | “मां तु! - इसमें प्रयुक्त तु' शब्द 
परमेश्वर से भिन्न सभी प्राणियों के ज्ञान की प्रतिबन्धकता को सूचित करने के लिए है | मायावी के 
समान सर्वदर्शी भी मुझको मेरे अनुग्रह के पात्र मेरे भक्त के बिना उस माया से मोहित हुआ कोई भी 
जीव नहीं जानता है, क्योंकि वह मेरी माया से मोहित रहता है । अत: अभिप्राय यह है कि मेरे तत्त्व 
का ज्ञान न होने के कारण ही प्राणी प्राय: मुझको नहीं भजता है ॥ 26 ॥ 
भगवत्तत्त्व के विज्ञान में प्रतिबन्धक कारण योगमाया को कहकर अब देहेन्द्रियसंघात के अत्यन्त 
अभिमानपूर्वक भोगाभिनिवेशरूप दूसरा प्रतिबन्धक कारण कहते हैं :-- 
[हे भारत ! हे परंतप ! स्थूल देह की उत्पत्ति होने पर समस्त प्राणी इच्छा और द्वेष से समुलन्न 
सुख-दुःखादि दन्द्र के निमित्तक मोह से संमोह को प्राप्त होते हैं ॥ 27 ॥] 
अनुकूलविषयक इच्छा और प्रतिकूलविषयक द्वेष से समुत्पन्न शीतोष्ण, सुख-दु:खादि द्नन्द्दों के निमित्तक 
मोह से - "मैं सुखी हूँ, मैं दुःखी हूँ” -- इत्यादि विपर्यय ८ मिथ्याज्ञान से समस्त प्राणी सर्ग अर्थात्‌ 
स्थूलदेह की उत्पत्ति होने पर ही संमोह 5 विवेक की अयोग्यता को प्राप्त होते है” | 'हे भारत !' 
और हे परन्तप” !” -- इन दोनों सम्बोधनों का भाव यह है कि कुल की महिमा और स्वरूपशक्ति 
40. कारण कि सुख-दु:खादि वस्तुतः आत्मा के धर्म नहीं है, ये अन्तःकरण के धर्म हैं, अत: स्थूलदेह की उत्पत्ति 
होने 288 तादात्याध्यास होता है, फलत: इस तादाल्पाध्यास के हेतु विपर्यय - मिथ्याज्ञान से समस्त प्राणी 
मुग्ध 
4]. हे अर्जुन ! तुम परन्तप हो 5 परम तपस्वी हो, अत: शीतोष्ण, सुख-दुःख आदि द्वन्द्ररूप शत्रु तुमको अभिभूत 
नहीं कर सकेंगे | फिर तुम भारत हो > ज्ञानवैराग्यसम्पन्न, प्रसिद्ध भरतवंश में तुम्हारा जन्म'हुआ है, अतः तुम 
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शत्रु्नाभिभवितुमलमिति भाव: । नहीच्ादेषरहितं किंचिदषि भूतमस्ति । न च ताभ्यामाविष्टस्य 
बहिर्विषयमपि ज्ञानं संभवति कि पुनरात्मविषयम्‌। अतो रागद्वेषव्याकुलान्त:करणपत्वात्सर्वाण्यपि 
भूतानि मां परमेश्वरमात्मभूत॑ न जानन्ति, अतो न भजन्ते भजनीयमपि ॥ 27 ॥ 

यदि सर्वभूतानि संमोहं यान्ति कथं तहिं “च॒तुर्विधा भजन्ते मामि 'त्युक्तम्‌ ? सत्यं, सुकृतातिशयेन 
तेषां क्षीणपापत्वादित्याह- 


येषां त्वन्तगतं पाप जनानां पुण्यकर्मणाम्‌ । 


ते दंद्मोहनिर्मुक्ता भजन्ते मां दृद्धता: ॥ 28 ॥ 
येषां त्वितरलोकविलक्षणानां जनानां सफलजन्मनां पुण्यकर्मणामनेकजन्मसु पुण्याचरणशीलानां 
तैस्तैः पुण्यै: कर्ममिन्ननिप्रतिबन्धकं पापमन्तगतमन्तमवसान प्राप्त ते पापाभावेन तन्निमित्तेन 
दंद्वमोहेन रागद्वेघादिनिवन्धनविपयसिन स्वत एव निर्मुक्ताः पुनरावृत्त्ययोग्यत्वेन त्यक्ता दृढ्ब्रता 
अचाल्यसंकल्पा: सर्वथा भगवानेव भजनीय: स चैबंरूप एवेति प्रमाणजनिताप्रामाण्यशडूका- 
शून्यविज्ञाना: सन्‍्तो मां परमात्मानं भजन्ते5नन्यशरणा: सन्त: सेवन्ते। एतादृशा एवं “चतुर्विधा 


के कारण तुमको इन्द्ममोहसंज्ञक शत्रु अभिभूत करने में समर्थ नहीं है | इच्छा और द्वेष से रहित 


तो संसार में कोई भी प्राणी नहीं है और उन इच्छा तथा द्वेष से आविष्ट-वशीकृत प्राणी को 
बाह्यविषयक ज्ञान भी नहीं होता है, फिर आत्मविषयक ज्ञान की तो बात ही क्‍या है"? अत: 
राग-द्वेष से व्याकुलचित्त रहने के कारण सभी प्राणी आत्मभूत -- आत्मस्वरूप मुझ परमेश्वर को 
नहीं जानते हैं, अतएवं भजनीय भी मुझको नहीं भजते हैं | 27 ॥ 

यदि समस्त प्राणी संमोह को प्राप्त होते हैं, तों 'चतुर्विधा भजन्ते माम्‌! 5 “चार प्रकार के भक्त 
मुझको भजते हैं! -- ऐसा क्‍यों कहा है ? ठीक है, पुण्यों की अतिशयता के कारण उनके पाप 
क्षीण हो जाते हैं -- इसप्रकार भगवान्‌ कहते हैं :-- 

(जिन पुण्यकर्मा पुरुषों के पापों का अन्त हो गया है वे रागद्वेषादि द्वन्द्ररप मोह से सर्वथा मुक्त 
और सुदृढ़ संकल्पवाले होकर मुझको भजते हैं || 28 ।॥] 

अन्य लोगों से विलक्षण जिन सफलजन्मा पुण्यकर्मा - अनेक जन्मों में पुण्य कर्मों का आचरण 
करनेवाले पुरुषों का ज्ञान का प्रतिबन्धक पाप उन-उन पुण्यकर्मों से अन्तगत हो गया है - समाप्त 
हो गया है वे पाप का अभाव होने से उसके कारण द्वन्द्रमोह ८ रागद्वेषादिनिमित्तक विपर्यास -- 
विपरीत ज्ञान से स्वत: ही नेर्मुक्त ८ पुनरावृत्ति-जन्मग्रहण के अयोग्य होने से त्यक्त- परित्यक्त हुए 
दृढब्रत - अचल संकल्प अर्थात्‌ 'सर्वधा भगवान्‌ ही भजनीय है और वह एवंरूप ही है 

प्रकार प्रमाणजनित और अप्रामाण्य की. शड्जा से शून्य विज्ञानवाले होकर मुझ परमात्मा को भजते 
हैं अर्थात्‌ अनन्यशरण होकर - किसी अन्य की शरण में.न जाकर मेरा ही सेवन करते हैं । 
एतादृश ही -- ऐसे ही पुरुष “चतुर्विधा भजन्ते माम्‌! ८ “चार प्रकार के भक्त मुझको भजते हैं' 
- इस श्लोक में 'सुकृति” शब्द से कहे गये हैं | अतः “सर्वभूतानि संमोहं यान्ति' ८ * समस्त 
प्राणी संमोह को प्राप्त होते हैं- यह उत्सर्ग है और 'तेषां मध्ये ये सुकृतिनस्ते संमोहशून्या मां भजन्ते' 
अपने वश की महिमा से मोह के वशीभूत नहीं हो सकोगे | दन्द्र और मोह - दोनों ही ज्ञान के प्रतिबन्धक होते 


हैं | तुम अपनी शक्ति के प्रभाव से और वंश की महिमा के प्रभाव से अनायास ही इनको जीत सकोगे - इस 
प्रकार आश्वासन देने के लिए ही भगवान्‌ ने अर्जुन को उक्त दोनों सम्बोधनों से सम्बोधित किया है । 
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भजन्ते मामि 'त्यत्र सुकृतिशब्देनोक्ताः । अतः सर्वभूतानि संमोहं यान्तीत्युत्सर्ग: । तेषां मध्ये ये 
सुकृतिनस्ते संमोहशून्या मां भजन्त इत्यपवाद इति न विरोध:। अयमेवोत्सर्ग: प्रागपि प्रतिपादित- 
खतरिमिर्गुणमयैभविरित्यत्र | तस्मात्सत्त्वशोधकपुण्यकर्मसंचाय सर्वदा यतनीयमिति भाव: ॥ 28॥ 
अधेदानीमर्जुनस्थ प्रश्नमुत्थापयितुं सूत्रभूतौ श्लोकछुच्येते । अनयोरेव वृत्तिस्थानीय उत्तरो5 ध्यायो 
भविष्यति 


जरामरणमोक्षाय मामाश्रित्य यतन्ति ये । 


ते ब्रह्म तद्िदुः कृत्स्रमध्यात्मं कर्म चाखिलम्‌ ॥ 29 ॥ 
ये संसारुुःखान्निर्विण्णा जरामरणमोक्षाय जरामरणादिविविधदु: सहसंसारदुःखनिरासाय तदेकहेतु 
मां सगुणं भगवन्तमाश्रित्येतससवविमुख्येत शरणं गत्वा यतन्ति यतन्ते मदर्पितानि 
फलाभिसंधिशून्यानि विहितानि कर्माणि कुर्वन्ति ते क्रमेण शुद्धान्त: करणा: सन्तस्तजगंत्कारणं 
मायाधिष्ठानं शुद्ध परं ब्रह्म निर्गुणं तत्पदलक्ष्यं मां विदु:। तथाऊ 5त्मानं शरीरमधिकृत्य प्रकाशमान 
कृत्स्रमुपाध्यपरिकिन्न त्वंपदलक्ष्यं विदु:। कर्म च तदुभयवेदनसाधन गुरूपसदनश्रवणमननायखिलं 


निरवशेष फलाब्यभिचारि विदुर्जानन्‍्तीत्यर्थ:॥ 29॥ 


भजते हैं -- यह अपवाद है, अत: यहाँ कोई 


सत्त्व-चित्त की शुद्धि करनेवाले पुण्यकर्मों के सज्चय के लिए सर्वदा प्रयल करना चाहिए 

भाव है ॥ 28 ॥ 

अब इस समय अर्जुन के प्रश्न के उत्थापन के लिए सूत्रभूत दो श्लोक कहे जाते हैं । इन्हीं सूत्रभूत 
दोनों श्लोकों की ही वृत्तिरूप - व्याख्यारूप उत्तर अध्याय होगा 

[जो पुरुष मेरा आश्रय लेकर जरा-मरण की निवृत्ति के लिए प्रयल करते हैं वे तत्पद के लक्ष्य 
परब्रह्म मुझको तथा शरीरादि उपाधि से अपरिक्तिन्न त्वंपद लक्ष्य आत्मा को और उन दोनों के 
साधनभूत कर्म को पूर्णतया जानते हैं ॥ 29 |] 

जो पुरुष संसारदु:ख से निर्विण्ण -- खिन्न होकर जरा-मरण से मोक्ष पाने के लिए अर्थात्‌ 
जरा-मरणादि नानाविध दु:ःसह -- असहनीय सांसारिक दुःखों की निवृत्ति के लिए उसके एकमात्र 
हेतु सगुण भगवान्‌ मेरा आश्रय लेकर ८ इतर सबसे विमुख होते हुए मेरे ही शरण में जाकर यल 
करते हैं अर्थात्‌ मुझको अर्पित करते हुए फलेच्छा से शून्य विहित कर्म करते हैं; वे क्रम से शुद्धचित्त 
होते हुए जगत्‌ के कारण, माया के अधिष्ठान, तत्पद के लक्ष्य मुझ निर्गुण और शुद्ध परब्रह्म को 
जानते हैं, तथा अध्यात्म - आत्मा -- शरीर को अधिष्ठान कर प्रंकाशमान, सम्पूर्ण उपाधियों से 
अपरिक्तिन्र, त्वंपद लक्ष्य आत्मा को भी जानते हैं | इसके अतिरिक्त उन दोनों के ज्ञान के साधन 
42. जरा 5 “जायतेउसी इति जः - जीव: ; ज॑ - जीव॑ राति नश्यतीति जरा' > जो लोग जन्म ग्रहण करते 
हैं 025 'ज' -- 'जीव' कहा जाता है | जीव-प्राणी जिसके द्वारा ज़ीर्ण या नष्ट होता है उसको 'जरा' कहा 
जाता है । 

43. अध्यात्त  “आत्मानं शरीरमधिकृत्य अधिश्चनं कृत्वा तिथ्तीति तदध्यात्मम्‌' प्रत्येक आत्मा-शरीर को अधिष्यन 
कर जो अवस्थान करता है उसको 'अध्यात्म' कहा जाता है अर्थात्‌ किसी प्रकार उपाधि द्वारा परिक्छिन्न न रहकर 


त्वं' पद का लक्ष्य अखण्ड साक्षी चैतन्य प्रत्यगात्मारूप से जो सर्वशरीर में अवस्थान करता है उसको ही यहाँ 
'अध्यात्म' शब्द द्वारा कहा गया है | 
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साधिभूताधिदेवं मां साधियज्ञं च ये विदु:। 
प्रयाणकालेडपि च मां ते दिदुर्युक्तचेतस:॥ 30॥ 


इति श्रीमहाभारते शतसाहरूयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्भगवद्वीतासूपनिषत्सु ब्रह्मवियायां 
.योगशाज्रे श्रीकृष्णार्जुनसंवादे ज्ञानविज्ञानयोगो नाम सप्तमोज्ध्याय:॥7॥ 

67 न चैवंभूतानां मद्भक्तानां मृत्युकालेईपि विवशकरणतया मद्विस्मर्ं -शडूकनीयं, यतः 
साधिभूताधिदैवमधिभूताधिदैवा भ्यां सहितं तथा साधियज्ञं चाधियज्ञेन च सहित मां ये विदुश्चिन्त- 
यन्ति ते युक्तचेतस: सर्वदा मयि समाहितचेतसः सन्‍्तस्तत्संस्कारपाटवात्रयाणकाले 
प्राणोत्करमणकाले करणग्रामस्यात्यन्तव्यग्रतायामपि, चकारादयत्नेनैव मत्कृपया मां सर्वात्मानं 


विदुर्जानन्ति, तेषां मृतिकालेडपि मदाकारैव चित्तवृत्ति: पूर्वोपचितसंस्कारपाटवादुभवति । तथा 
च ते मद्भक्तियोगात्कृतार्था एवेति भाव:। 
68 अधिभूताधिदैवाधियज्ञशब्दानुत्तरे ध्यायेउर्जुनप्रश्नपूर्वक॑ व्याख्यास्यति भगवानिति सर्वमनाविलम्‌ । 


- कर्मफल जिससे अवश्य ही प्राप्त हो सके उस प्रकार से जानते हैं ॥ 29 ॥ 

[जो पुरुष अधिभूत और अधिदैव के सहित तथा अधियज्ञ के सहित मुझको जानते हैं वे युक्तचित्तवाले 
- सर्वदा मुझमें ही समाहितचित्त रहनेवाले होकर मरणकाल में भी अनायास ही मुझको ही जानते 
हैं अर्थात्‌ मुझको ही प्राप्त होते हैं || 30 ॥] 

इसप्रकार के मेरे भक्तों से, मृत्युकाल में भी, इन्द्रियों के विवश रहने से भी मेरे विस्मरण की शंका 
नहीं करनी क्हिए, क्योंकि साधिभूताधिदेव ८ अधिभूत* और अधिदैव के सहित तथा साधियज्ञ 
> अंधियज्ञ के सहित मुझको जो पुरुष जानते हैं अर्थात्‌ मेरा चिन्तन करते हैं वे युक्तचित्त ८ 
सर्वदा मुझमें ही समाहित चित्त रहनेवाले होकर उस संस्कार की पटुता के कारण प्रयाणकाल में - 
प्राणोक्रमण के समय इन्द्रियसमूह की अत्यन्त व्यग्रता - विकलता हो जाने पर भी, चकार से बिना 
प्रयल के ही, मेरी कृपा से मुझ सर्वात्मा को जानते हैं | उनकी, मृत्युकाल में भी, मदाकार - मेरे 
आकारवाली ही चित्तवृत्ति उनके पूर्वोपचित संस्कारों की पटुता से ही होती है | इसप्रकार भाव यह 
है कि वे मेरे भक्तियोग से कृतार्थ ही होते हैं । 

अधिभूत, अधिदैव और अधियज्ञ शब्दों की भगवान्‌ उत्तर अध्याय में अर्जुन के प्रश्नपूर्वक व्याख्या 
44. आचार्य धनपति अपनी भाष्योत्कर्षदीपिका में मधुसूदन सरस्वती के मत की आलोचना करते हुए कहते हैं कि यदि 
'कर्म' शब्द का अर्थ श्रवण-मननादि साधन किया जाता है तो गीता के अध्म अध्याय के तृतीय श्लोक में भाष्यकार 
ने 'कर्म' शब्द का अर्थ जो यज्ञ, दान, होमादि वैदिक कर्म किया है, उसके साथ विरोध होगा | अत: यहाँ 'अखिल 
कर्म को जानते हैं' -- इस वाक्य का अर्थ होगा 'अखिल - सम्पूर्ण प्रपज्व के तत्त्व को जानते हैं! | 

45. अधिभूत 5 उत्पत्ति और विनाशशील वस्तुमात्र को 'अधिभूत' कहा जाता है | 

46. अधिदैव - जो शरीररूप पुर में रहता है उसको “पुरुष” कहा जाता है | यह पुरुष ही “अधिदैव ' है । 
समष्टि लिड्भशरीररूप हिरण्यगर्भ 'अधिदैव' शब्द के द्वारा अभिहित होता है, क्योंकि वही आदित्यादि देवतागण को 
आश्रय कर व्यध्भूत प्रत्येक जीव की इन्द्रियों का अनुग्राहक होता है | 

47. अधियज्ञ ८ सभी यज्ञों के अधिष्ठाता और फलदाता विष्णु नाम से जो देवता है वही 'अधियज्ञ' है | 
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तदत्रोत्तमाधिकारिणं प्रति ज्ञेरं मध्यमाधिकारिणं प्रति च ध्येयं लक्षणया मुख्यया च वृत्तया 
तत्पदप्रतिपायं ब्रह्म निरूपितम्‌ ॥ 30 ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्य श्रीविश्वेश्वर्सरस्वतीपादशिष्यश्रीमधुसूदन सरस्वती - 
विरचितायां श्रीमद्धभगवद्गीतागूढार्थदीपिकायामधिकारिभेदेन ज्ञेयध्ये- 
- अप्रतिपायतत्त्वब्रह्मनिरूपणं नाम सप्तमो5ध्याय:॥ 7॥ 


करेंगे । इसप्रकार सब अनाविल - निर्दोष है | यहाँ तत्यद द्वारा लक्षणा और मुख्य वृत्ति से प्रतिपाद्य, उत्तम 
अधिकारी के प्रति ज्ञेय, मध्यम अधिकारी के प्रति ध्येय ब्रह्म का निरूपण किया गया है ॥ 30 ॥ 


इस प्रकारश्रीमत्परमहंस -- परिव्राजकाचार्य - विश्वेश्वरसरस्वती के श्रीपादशिष्य श्रीमधुसूदन- 


सरस्वती विरचित श्रीमद्भगवद्गीतागूढार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद 
का ज्ञानविज्ञानयोग नामक सप्तम अध्याय समाप्त होता है । 


जा-+++सिसवटब मा क क०>८.- ० >>: “3०००. 


(>> 


अथ अष्टमोष्ध्याय: 


पूर्वाध्यायान्ते ते ब्रह्म तदिदुः कृत्ख्रमध्यात्मं कर्म चाखिलम्‌” इत्यादिना सार्थश्लोकेन सप्त 
पदार्था ज्ञेयत्वेन भगवता सूत्रितास्तेषां वृत्तिस्थानीयो5यमष्टमो5ध्याय आरभ्यते । तत्र सूत्रितानि 
सप्त वस्तूनि विशेषतो बुभुत्समान: श्लोकाभ्याम्‌ - 


अर्जुन उवाच 
कि तदू ब्रह्म किमध्यात्मं कि कर्म पुरुषोत्तम । 
5680 च कि प्रोक्तमधिदैवं किमुच्यते ॥ । ॥ 
तज्जेयलेनोक्तं ब्रह्म कि $ निरुपाधिक वा । एवमात्मानं देवमधिकृत्य तस्मिन्नधिष्ठाने 
तिष्तीत्यध्यात्मं कि श्रोत्रादिकरणग्रामो वा प्रत्यक्वैतन्यं वा | तथा कर्म चाखिलमित्यत्र कि 
कर्म यज्ञरूपमन्यद्वा 'विज्ञानं यज्ञ तनुते कर्माणि तनुतेषपि च” इति श्रुतौ दैविध्यश्रवणात्‌ । 
तव मम च समत्वात्कथं त्वं मां प्रच्ठसीति शद्टामपनुदन्सर्वपुरुषेभ्य उत्तमस्य सर्वज्ञस्थ तव न 
किचिदज्ेयमिति संबोधनेन सूचयति हे पुरुषोत्तमेति । अधिभूतं॑ च कि प्रोक्त 
पृथिव्यादिभूतमधिकृत्य यत्किंचित्कार्यमधिभूतपदेन विवक्षितं किंवा समस्तमेव कार्यजातम्‌ । 
चकार: सर्वेषां प्रश्नानां समुच्चयार्थ: । अधिदेवं किमुच्यते देवताविषयमनुध्यानं वा 
स्वदिवतेष्वादित्यमण्डलादिष्वनुस्यूतं चैतन्यं वा ॥  ॥ 
पूर्व अध्याय के अन्त में "ते ब्रह्म तद्विदु: कृत्ल्रमध्यात्मं कर्म चाखिलम्‌” (गीता, 7.29 ब-30) - 
इत्यादि डेढ़ श्लोक से भगवान्‌ ने ज्ञेयरूप से सात पदार्थ सूचित किए हैं | उनकी वृत्तिरूप अर्थात्‌ 
विशेषव्याख्यारूप यह अध्म अध्याय आरम्भ किया जाता है | उसमें पूर्वसूत्रित सात वस्तुओं - 
पदार्थों को विशेषरूप से जानने की इच्छा से अर्जुन दो श्लोकों द्वारा भगवान्‌ से पूछते हैं :-- 
[अर्जुन ने कहा - हे पुरुषोत्तम ! वह ब्रह्म क्या है ? अध्यात्म क्या है ? कर्म क्या है ? और 
अधिभूत किसको कहा गया है ? तथा अधिदैव किसको कहा जाता है ? ॥  ॥] 
वह ज्ञेयरूप से उक्त ब्रह्म क्या है ? वह सोपाधिक है अथवा निरुपाधिक है ? इसी प्रंकार वह 
अध्यात्म 5 जो आत्मा - देह को अधिष्ठित करके उस अधिष्ठान में स्थित रहता है, क्या श्रोत्रादि 
इन्द्रियसमूह है अथवा प्रत्यक्यैतन्य है ? तथा “कर्म चाखिलम्‌” (गीता, 7.29) इस स्थान पर उक्त 
'कर्म' क्‍या यज्ञरूप है अथवा दूसरा है ? क्योंकि श्रुति में 'कर्म' शब्द का प्रयोग दोनों प्रकार से 
सुना जाता है - 'विज्ञानं यज्ञं तनुते कर्माणि तनुतेषपि च' (तैत्तिरीयोपनिषद्‌) ८ “विज्ञान यज्ञ का 
विस्तार करता है तथा कर्मों का भी विस्तार करता है' । 
'तुम मेरे समान ही हो, फिर तुम मुझसे क्यों पूछते हो ? -- इस शड्जा का वारण करते हुए अर्जुन 
भगवान्‌ को 'हे पुरुषोत्तम !” शब्द से सम्बोधन करते हैं | इस सम्बोधन से अर्जुन यह सूचित करते 
हैं कि 'आप समस्त पुरुषों से उत्तम हैं, सर्वज्ञ हैं; अतः आपको कुछ भी अज्ञेय नहीं है ” | अधिभूत 
किसको कहा गया है ? -- पृथिवी आदि भूतों क्रो अधिष्ठित कर जो कुछ कार्य है वह अधिभूत' पद 
से विवक्षित है अथवा समस्त ही कार्यजात विवक्षित है ? चकार सब प्रश्नों के समुच्चय के लिए है | 
अधिदैव किसको कहा जाता है ? देवताविषयक ध्यान को कहा जाता है, अथवा आदित्यमण्डलादि 
ममस्त देवताओं में अनुस्यूत चैतन्य को कहा जाता है ? ॥ । ॥ 
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अधियज्ञ: कथ॑ं को5चत्र देहे5स्मिन्मधुसूदन । 
प्रयाणकाले च कथं ज्ञेयोइसि नियतात्मभि: ॥ 2 ॥ 

4 अधियज्ञो यज्ञमधिगतो देवतात्मा वा परब्रह्म वा। स च कथ॑ केन प्रकारेण चिन्तनीय: । कि 
तादात्म्येन किंवाउत्यन्ताभेदेन । सर्वधाउपि स किमस्मिन्देहे वर्तते ततो बहिर्वा । देहे चेत्स को5च्र 
बुद्धयादिस्तदृव्यतिरिक्तो वा । अधियज्ञ: कथं कोउश्रेति न प्रश्नद्रयम्‌ । किंतु संप्रकार एक एव 
प्रश्न इति द्रष्टव्यम्‌ । परमकारुणिकत्वादायासेनापि सर्वोपद्रवनिवारकस्य भगवतो5नायासेन 
मत्संदेहोपद्रवनिवारणमीषत्करमुचितमेवेति सूचयन्संबोधयति हे मधुसूदनेति । 

5 प्रयाणकाले च सर्वकरंणग्रामवैयग्रयाश्रित्तममाधानानुपपत्ते: कथं केन प्रकारेण नियतात्मभि: 
समाहितचित्तिज्ञेयो5सीत्युक्तशट्टासूचनार्थश्वकार: । एतत्सर्व सर्वज्ञत्वात्परमकारुणिकत्वाच 
शरणागत मां प्रति कथयेत्यभिप्राय: ॥ 2 ॥ 

6 एवं सप्तानां प्रश्नानां क्रमेणोत्तरं त्रिभि: श्लोकै: - 


[है मधुसूदन ! इस देह में अधियज्ञ कौन है ? और वह किस प्रकार चिन्तनीय है तथा प्रयाणकाल 
मरणकाल में - मृत्यु के समय नियतात्मा -- समाहितचित्त पुरुषों के द्वारा आप किस प्रकार 
ज्ञेय हैं ? ॥ 2 ॥] 

4 अधियज्ञ 5 यज्ञ में अधिगत - ज्ञात जो देवतात्मा या परब्रह्म है वह किस प्रकार चिन्तनीय-ध्येय 
है ? क्या वह तादात्यभाव से चिन्तनीय है, अथवा अत्यन्त अभेदरूप से ध्येय है ? क्या वह सर्वथा 
इसी देह में रहता है, अथवा इससे बाहर भी. देह में है ? यदि वह देह में ही रहता है तो वह 
कौन है ? बुद्धि आदि है अथवा उनसे भिन्न है ? “अधियज्ञ: कथं को5त्र' -- 'अधियज्ञ कैसे है, 
यहाँ अधियज्ञ कौन है! - इसप्रकार ये दो प्रश्न नहीं है, किन्तु प्रकारभेदसहित इसको एक ही प्रश्न 
समझना चाहिए! | परम कारुणिक होने से आयास-प्रयल से भी सम्पूर्ण उपद्रवों के निवारक भगवान्‌ 
का अनायास ही मेरे सन्देहरूप उपद्रव का निवारण करना ईषत्कर है -- यह उचित ही है, - यह 
सूचित करते हुए अर्जुन 'हे मधुसूदन !” शब्द से सम्बोधन करते हैं । 

5 प्रयाण -- मरण - मृत्यु के समय सम्पूर्ण इन्द्रियग्राम के अति व्यग्र-व्याकुल रहने के कारण चित्त 
का समाधान ८ एकाग्र होना अनुपपन्न होता है, अतः नियतात्मा ८ समाहितचित्त पुरुषों के द्वारा 
आप किस प्रकार से ज्ञेय हैं? -- इसप्रकार उक्त शड्जा को सूचित करने के लिए 'च'कार का प्रयोग 
है । अर्जुन के कहने का अभिप्राय यह है कि हे मधुसूदन ! आप सर्वज्ञ हैं, परमकारुणिक हैं 
और मैं आपकी ही शरण हूँ, अतः आप मुझ शरणागत को यह सब कहिये ॥ 2 ॥ 

6 इसप्रकार इन सात प्रश्नों" का क्रमश: उत्तर तीन श्लोकों से भगवान्‌ कहते हैं 


- भाव यह है कि 'अधियज्ञ: कर्थ को5त्र' - ये दो प्रश्न नहीं हैं, किन्तु 'उस अधियज्ञ को किस प्रकार से जानू 
- इस उद्देश्य से प्रश्न किया गया है, इसलिए वह एक ही प्रश्न है । वह अधियज्ञ देह में कौन है और किस प्रकार 
से चिन्तनीय है -- उसके सम्बन्ध में ऐसा दो प्रकार का ज्ञान रहने से ही उसको ठीक-ठीक रूप से जाना जा सकता 
है, अत: यहाँ केवल प्रश्न के प्रकार में भेद रहने के कारण इसको एक ही प्रश्न समझना चाहिए | 

: ब्रह्म कौन है ? अध्यात्म किसको कहा जाता है ? कर्म क्या है ? अधिभूत शब्द का अर्थ क्‍या है ? अधिदेव कौन 
है ? अधियज्ञ कौन है ? तथा मृत्यु के समय इन्द्रियग्राम के अति व्याकुल रहने के कारण चित्त का समाहित होना 
सम्भव न होने से नियतात्मा -- समाहितचित्त पुरुषों के द्वारा आप किस प्रकार से ज्ञेय हैं ? 


॥ 
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श्रीभगवानुवाच 
अक्षरं ब्रह्म परम स्वभावो5ध्यात्ममुच्यते । 
भूतभावोद्धवकरो विसर्ग: कर्मसंज्ञित: ॥ 3 ॥ 
7 प्रश्नक्रमेण हि निर्णये प्रष्ुरभीष्टसिद्धिरनायासेन स्थादित्यभिप्रायवान्भगवानत्र श्लोके प्रश्नत्रयं 
ः क्रमेण निर्धारितवान्‌ । एवं दितीयश्लोकेडपि प्रश्नत्नयं तृतीयश्लोके त्वेकंमिति विभाग: । 
निरुपाधिकमेव ब्रह्मात्र विवक्षितं ब्रह्मशब्देन न तु सोपाधिकमिति प्रथमप्रश्नस्योत्तरमाह -- अक्षरं न 
क्षरतीत्यविनाशि अश्नुते वा सर्वमिति सर्वव्यापकम्‌। ““एतद्वे तदक्षरं गार्गि ब्राह्षणा अभिवदन्त्य- 
स्थूलमनणु” इत्यायुपक्रम्प “एतस्य वा अक्षरस्थ प्रशासने गार्गि सूर्याचन्द्रमसौ विधृतो 
तिष्ठत:नान्यदतोउस्ति द्रष्ट ”” इत्यादि मध्ये परामृश्य “एतस्मिन्नु खल्वक्षरे गाग्याकाश ओतश्च 
प्रोतश्च”” इत्युपसंहतं श्रुत्या । सर्वोपाधिशून्य सर्वस्य प्रशासितृ, अव्याकृताकाशान्तस्य कृत्स्रस् 
प्रपज्वस्थ धारयितृ, अस्मिंश्च शरीरेन्द्रियसंघाते, विज्ञात्‌ निरुपाधिकं, चैतन्यं तदिह ब्रह्मेति 
विवक्षितम्‌ । एतदेव विवृणोति- परममिति । परम स्वप्रकाशपरमानन्दरूप॑ प्रशासनस्य कृत्सजड 
वर्गधारणस्य च लिड्रस्य तत्रैवोपपत्ते: । ““अक्षरमम्बरान्तधृते: ”” (ब्र० सू० .3.0) इति न्यायात्‌। 


[श्रीभगवान्‌ ने कहा - अक्षर परमात्मा 'ब्रह्म' है, स्वभाव “अध्यात्म” कहा जाता है, तथा स्थावर जंगग 
प्राणियों की उत्पत्ति और वृद्धि करनेवाला यज्ञ-दान-होमरूप त्याग 'कर्म' कहलाता है ॥ 3 ॥] 

7 प्रश्न के क्रम से निर्णय करने में - उत्तर देने में प्रश्नकर्ता की अभीश्सेद्धि अनायास - सुगमता 
से होती है -- इस अभिप्राय से भगवान्‌ ने इस श्लोक में प्रथम तीन प्रश्नों का क्रम से निर्णय किया 
है । इसी प्रकार द्वितीय श्लोक में भी दूसरे तीन प्रश्नों का निर्णय किया है तथा तृतीय श्लोक में 
शेष एक प्रश्न का निर्णय किया है -- इसप्रकार यह उत्तर विभाग है | यहाँ “ब्रह्म' शब्द से 
निरुपाधिक ब्रह्म ही विवक्षित है, सोपाधिक नहीं - इसप्रकार प्रथम प्रश्न का उत्तर कहते हैं -- 
अक्षर ८ न क्षरति इत्यक्षरमम्‌! > जो क्षर-विनष्ट न हो वह अक्षर अर्थात्‌ अविनाशी है, अथवा 
'अश्नुते व्याप्रोति सर्वमिति' ८ जो सबयें व्याप्त हो वह अक्षर अर्थात्‌ सर्वव्यापक है | 'एतद्दै तदक्षरं 
गार्गि ब्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूलमनणु' ८ 'े गार्गि ! ब्राह्मण लोग इस अक्षर को अस्थूल, अनणु! 
इत्यादि से प्रारम्भ कर 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि सूर्याचन्द्रमसौ विधृतौ तिथ्त:, नान्यदतो 5स्ति 
द्रश्च' ८ 'हे गार्मि ! इस अक्षर के ही प्रशासन में सूर्य और चन्द्र आकाश में विध्वत्त टिके हुए हैं 
इससे भिन्न अन्य कोई द्र नहीं है' -- इत्यादि से मध्य में परामर्श - विचार कर 'एतस्मित्रु खल्वक्षरे 
गार्ग्याकाश ओतश्च प्रोतश्च' (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.8.8-) - 'हे गार्गि ! निश्चय ही इस अक्षर 
में ही आकाश ओतप्रोत है! -- इस प्रकार श्रुति ने उपसंहार किया है | यहाँ जो समस्त उपाधियों 
से शून्य, सम्पूर्ण का शासन करनेवाला, अव्याकृत और आकाशपर्यन्त समस्त प्रपञज्च को धारण 
करनेवाला, तथा इस शरीर और इब्ध्रिय के संघात में विज्ञाता-साक्षी, निरुपाधिक चैतन्य है वह ब्रह्म 
ही विवक्षित है । इसी का 'परमम्‌” शब्द से विवरण करते हैं | परम अर्थात्‌ स्वप्रकाश, परमानन्दरूप 
है, क्योंकि प्रशासन और सम्पूर्ण जडवर्ग को धारण करना रूप लिड्न -- चिह्न उसी में उपपन्न है | 
जैसा कि 'अक्षरमम्बरान्तधृते:' (ब्रह्मसूत्र, ।3.0) ८ पृथ्वी से लेकर आकाशपर्यन्त सम्पूर्ण 
विकारजात को धारण करने के कारण अक्षर परमात्मा है-- इस मूत्रोक्त न्याय से सिद्ध होता है । 
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8 न लििहाक्षरशब्दस्य वर्णमात्रे रूवत्वाच्छुतिलिड्राधिकरणन्यायमूलकेन “रूढियोंगमपहरति”” इति 
न्यायेन रथकारशब्देन जातिविशेषवत्प्रणवाख्यमक्षरमेव ग्राह्मं॑ तत्नोक्तलिड्रासंभवात्‌। 
ओमित्येकाक्षरं ब्रह्मेति च परेण विशेषणात्‌ “आनर्थक्यप्रतिहतानां विपरीतं बलाबलम्‌” इति 
न्यायात्‌ । “वर्षासु रथकार आदधीत”” इत्यत्र तु जातिविशेषे नास्त्यसंभव इति विशेष 
अनन्यथासिद्वेन तु लि8ड्रेन श्रुतेबाध: ““आकाशस्तल्लिड्रात्‌”” इत्यादौ विवृतः । एतावांस्त्विह 


8 “अक्षर! शब्द वर्णमात्र में रूढ़ है, इसलिए श्रुतिलिड्राधिकरण न्यायमूलक 'रूढियोंगमपहरति” ८ 'खूढ़ि 
यौगिक अर्थ का बाध कर देती है' -- इस न्याय से “रथकार” शब्द से. जैसे जातिविशेष का ग्रहण 
होता है वैसे ही 'अक्षर' शब्द से प्रणवर्ंज्ञक अक्षर का ही ग्रहण नहीं हो सकता है, क्योंकि यहाँ 
'अक्षर' शब्द का जो अर्थ किया गया है उसमें प्रणववाची लिड़् सम्भव नहीं है, तथा आगे इसी 
अध्याय के तेरहवें श्लोक में वर्णात्मक अक्षर को “ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म' (गीता, 8.3) - इसप्रकार 
'ओम्‌' -- यह विशेषण भी दिया गया है; अतः “निरर्थकता से प्रतिहतों की सबलता और निर्बलता 
में विपरीतता हो जाती है” -- इस न्याय से यहाँ “अक्षर' शब्द वर्णवाचक नहीं माना जा सकता 
है । 'वर्षसु रथकार आदधीत' - “वर्षाकाल में रथकार अग्न्याधान करे” -- इस विधिवाक्य में 
तो “रथकार' शब्द से रूढार्थ 'जातिविशेष' असम्भव नहीं है, अत: यहाँ “रथकार' शब्द से रूढार्थ 
ही ग्रहण होगा -- यही 'रथकार' और “अक्षर! शब्दों के अर्थप्रहण में भेद है | अनन्यथासिद्ध लिड़ 
से तो श्रुति का बाध हो सकता है - ऐसा ही विवरण “आकाशस्तल्लिड्रात्‌” (ब्रह्मसूत्र, ..22) 
+ “आकाश इति हो वाच' (छान्दोग्योपनिषद्‌, .9.) - इत्यादि श्रुति में आकाश' शब्द से ब्रह्म 
का ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि यहाँ ब्रह्म का लिड्ठ देखा जाता है”-- इत्यादि सूत्रों में किया गया 
3. “श्रुतलिगाधिकरण' जैमिनिप्रणीत मीमांसादर्शन के तृतीय अध्याय के तृतीय पाद का सातवाँ अधिकरण है । 
इसको 'बलाबलाधिकरण' भी कहते हैं | इस अधिकरण का प्रारम्भ “श्रुति-लिड्र-वाक्य-प्रकरण-स्थान-समाख्यानां समवाये 
पारदौर्ब॑ल्यमर्थविप्रकर्षात्‌' (मीमांसादशंन, 3.3.4) -- इस सूत्र से होता है | इसका अभिप्राय यह है कि श्रुति, लिड्ड 
वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाख्या -- इन छ: प्रमाणों में से यदि अनेक प्रमाणों के एक स्थान पर इकढ्ठे प्रवृत्त 
होने और उनमें विरोध होने का अवसर आ जाय तो उनमें से उत्तर-उत्तर को दुर्बल और पूर्व-पूर्व को प्रबल समझना 
चाहिए । इसी आधार पर गुण-्रधानभाव का निर्णय करना चाहिए | इसी का नाम 'बलाबलाधिकरण” है | अपने 
अर्थ के बोधन और प्रामाण्य के लिए किसी अन्य की अपेक्षा न करनेवाला शब्द प्रमाण श्रुति! कहलाता है | यह 
“शरुत्ति' लिड्डादि उत्तरवर्ती प्रमाणों की अपेक्षा अधिक बलवती होती है | शब्द के सामर्थ्य को “लिड्र! कहते हैं । 
सामर्थ्य का अर्थ 'ऊढि' है | छठे प्रमाण 'समाख्या' का अर्थ यौगिक-शब्द है | यौगिक से रूढि प्रबल होती है 

योगादूढिबलीयसी' -- यह न्याय है । 

4, योग से रूढ़ि के प्राबल्य में 'रथकाराधिकरणन्याय' का उदाहरण देते हैं - 'वर्षासु रथकारो5ग्रीनादधीत' < “वर्षाकाल 
में रथकार अग्न्याधान करे' । यहाँ 'रथकार' शब्द. 'रथं करोति' ८ 'रथ बनानेवाला' - इस व्युत्ति से ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र का बोधक होता है | किन्तु रूढि के अनुसार 'रथकार” शब्द से 'सुधन्वा” जाति विशेष का बोध 
होता है | योग से रूढ़ि के प्रबल होने के कारण 'रथकार' शब्द से जातिविशेष का ही यहाँ ग्रहण करना चाहिए, यह 
सिद्धान्त मीमांसादर्शन के षष्ठ अध्याय के प्रथम पाद के बारहवें 'रथकाराधिकरण' में कहा गया है । 

5. इस न्याय का अभिप्राय यह है कि यद्यपि योग से रूढि प्रबल होती है, किन्तु जहाँ रूढि निरर्थक हो जाती है 
वहाँ उनके बलाबल में विपरीतता हो जाती है, अर्थात्‌ यौगिक अर्थ प्रबल हो जाता है और रूढार्थ दुर्बल हो जाता 
है | इसी न्याय से प्रकृत प्रसंग में 'अक्षर' शब्द का रूढ्ार्थ - वर्णवाचक प्रणव अक्षर ग्रहण न कर यौगिक अर्थ 
ही ग्रहण होगा । 

6. छान्दोग्योपनिषद्‌ में कथा है कि शालावत्य नामक ब्राह्मण जैवलि नामक राजा से पूछता है कि -- 'अस्य लोकस्य 
का गतिरित्याकाश इति होवाच सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्यद्चन्ते आकाश प्रत्यस्तं यन्त्याकाशो होवैभ्यो 
ज्यायानाकाश: परायणम्‌ (छान्दोग्योपनिषद्‌, .9.) 5 “इस लोक का आधाररूप आश्रय कौन है ? राजा उत्तर देता 
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विशेषः--अनन्यथासिद्धेन लिड्टरेन श्रुतेबधि वत्र योग: संभवति तत्र स 22३ मुख्यत्वात्‌, 
यथा ज्यै: स्तुकते पृष्ठे: स्तुवत इत्यादौ । यथा चाज्नैवाक्षरशब्दे । यत्र तु योगोषपि न संभवति 
तत्र गौणी ०४033: 23/ 3: । आकाशशब्दस्यापि ब्रह्मणि आ समन्तात्काशत इति 
योग: संभवतीति चेतू, स एव पञ्वपादीकृत: । तथा च परामर्ष सूत्र “प्रसिद्धेश्च”” 
(ब्र० सू० .3.7) इति । कृतमत्र विस्तरेण । 

तदेव॑ कि तबृब्रह्मेति निर्णीतम्‌ | अधुना किमध्यात्ममिति- निर्णीयते - यदक्षरं ब्रह्मेत्युक्तं तस्वैव 
स्वभाव: स्वो भावः स्वरूप प्रत्यक्वैतन्यं न तु स्वस्थ भाव इति पष्ठीसमास:, लक्षणाप्रसड्भात्‌ 
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है | यहाँ इतनी ही विशेषता है कि जब अनन्यथासिद्ध लिड्ड से श्रुति का बाध हो तब उस प्रसंग 
में जहाँ उसका यौगिक अर्थ संभव हो वहाँ मुख्य होने के कारण उस यौगिक अर्थ को ही ग्रहण 
किया जाता हैं, जैसाकि “आज्यै: स्तुवते पृष्ठे: स्तुवते ” इत्यादि प्रयोग में और यहीं “अक्षर” शब्द 
में यौगिक अर्थ को ही ग्रहण किया गया है | किन्तु जहाँ यौगिक अर्थ भी संभव न हो वहाँ 
गौणीवृत्ति से तात्पर्य ग्रहण किया जाता है, जैसा कि आकाश, प्राण आदि शब्दो में गौणी वृत्ति से 
तात्पर्य ग्रहण किया गया है | यदि कोई कहे कि 'आकाश' शब्द का भी “ब्रह्म” के अर्थ में “आ 
समन्तात्‌ काशते' ८ 'जो सब ओर से प्रकाशित हो वह “आकाश” है” - इस प्रकार व्युलत्ति 
करने से यौगिक अर्थ संभव है, तो वही ग्रहण कीजिए, इसमें हमें कोई आपत्ति नहीं है -- ऐसा 
परज्चपादिकाकार का मत है | इसी प्रकार पारमर्ष सूत्र है - 'प्रसिद्धेश्च' (ब्रह्मसूत्र, .3.7) ८ 
“आकाश शब्द की ब्रह्म के अर्थ में प्रसिद्धि होने से भी “आकाश” को ब्रह्म” अर्थ में ग्रहण किया 
गया है' । यहाँ विस्तार की अपेक्षा नहीं है । 

इसप्रकार “वह ब्रह्म क्या है ”? -- इस प्रश्न का निर्णय हुआ, अब “अध्यात्म कया है'? -- इसका 
निर्णय करते हैं -- “अक्षरं ब्रह्म! ८ “अक्षर परमात्मा ब्रह्म है” - यह जो कहा है उस अक्षर ब्रह्म 
का ही स्वभाव - स्व: भाव: 5 स्व-ब्रह्म स्वयं ही भाव-स्वरूप है जिसका वह अर्थात्‌ स्वरूप - 
ब्रह्मरूप जो प्रत्यक्चैतन्य है वह “अध्यात्म' है। यहाँ 'स्वभाव' शब्द का 'स्वस्य भाव:' ८ “अपना 
भाव' - इसप्रकार षष्ठी त्युरुष समास करके अर्थ करना युक्तियुक्त नहीं होगा, क्योंकि षष्ठी तत्पुरुष 
समास करने से पूर्वपद में 'स्व का सम्बन्धी” - यह लक्षणा माननी होगी । षष्ठी तत्युरुूष समास 

है कि आकाश आधार है, आकाश इसलिए आधार है कि आकाश से ही सब भूत उत्पन्न होते हैं और आकाश 
में ही लीन होते हैं, आकाश ही इन सबसे बडा है | इससे आकाश ही इनका परायण - परम आश्रय है' । यहाँ 
संशय होता है कि 'आकाश' शब्द से परब्रह्म कहा जाता है या भूताकाश कहा जाता है ? क्योंकि श्रुतिवाक्यों में 
“आकाश ' शब्द का प्रयोग दोनों ही अर्थों में प्राप्त होता है । भूतविशेष में तो “आकाश' शब्द का प्रयोग प्रसिद्ध 
ही है, ब्रह्म' अर्थ में भी कहीं कहीं 'आकाश' शब्द का प्रयोग देखा जाता है | परामर्श होता है.कि यहाँ युक्त 
क्या है ? “आकाश' शब्द से ब्रह्म का ही ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि श्रुति में ब्रह्म का लिड्र-चिह्न देखा जाता 
है (आकाशस्तल्लिज्ञत्‌' । 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्यद्चन्तेी! ८ 'सब भूत आकाश से ही उत्पन्न 
होते हैं! - यही परब्रह्म का लिड्ढ है, क्योंकि परब्रह्म से ही भूतों की उत्पत्ति होती है, यह सब वेदान्त में मर्यादा 
की गई है । यह आकाश के ब्रह्म का निरूपक लिड्ठ अनन्यथासिद्ध है, अत : इससे “आकाश' शब्द को 
भूताकाशपरक बतानेवाली श्रुतियों कां बाध हो जाता है । 

7. “आज्यै: स्तुवते पृष्ठे: स्तुवते'-- इस वाक्य का अर्थ किया जाय तो वाक्यार्थ होगा - 'घृतों से स्तुति करते 
हुए, प्रृष्ठों - पीठों से स्तुति करते हुए' | यहाँ वाक्य के “आज्य' और “पृष्ठ' - इन दोनों पदों का रूढार्थ किया 
है, जो कि सर्वथा असंगत है; क्योंकि मीमांसादर्शन में इन पदों के अर्थ का विचार किया गया है, वहाँ 'आज्य 

शब्द की 'यत्‌ आजिमू ईयु: तत्‌ आज्यानाम्‌ आज्यत्वम्‌' तथा पृष्ठ” शब्द की “स्पर्शनात्‌ पृष्टानि' - ऐसी व्युत्यत्ति 
करके दोनों को “कर्मविशेष' के अर्थ में स्वीकार किया गया है | इससे सिद्ध होता है अनन्यथासिद्ध लिड्ड से श्रुति 
का बाध होने पर लिड़ के अनुसार यहाँ यौगिक अर्थ को ग्रहण किया गया है | 
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वै विष्णु:”” इति श्रुतेः । स च विष्णुरधियज्ञोउहं वासुदेव एवं न मद्धिन्न: कश्चित्‌ । अतएव 
परब्रह्मण: सकाशादत्यन्ताभेदेनैव प्रतिपत्तव्य इति कविमिति व्याख्यातम्‌ । स चात्रास्मिन्मनुष्यदेहे 
यज्ञरूपेण वर्तते बुद्धयादिव्यतिरिक्तो विष्णुरूपत्वात्‌ । एतेन स किमस्मिन्देहे ततो बहिर्वा, देहे 
चेत्को5त्र बुद्धयादिस्तदृव्यतिरिक्तो वेति संदेहो निरस्तः । मनुष्यदेहे च यज्ञस्यावस्थानं यज्ञस्य 
मनुष्यदेहनिर्वत्यत्वात्‌ । ““पुरुषो वै यज्ञ: पुरुषस्तेन यज्ञो यदेनं पुरुषस्तनुते”” इत्यादिश्रु ते:॥ 
हे देहभृतां वर सर्वप्राणिनां श्रेष्ठेति संबोधयन्यतिक्षणं मत्संभाषणात्कृतकृत्यस्त्वमेतदोधयोग्यो- 
इसीति प्रोत्साहयत्यर्जुन॑ भगवान्‌ । अर्जुनस्थ सर्वप्राणिश्रेष्व॑ भगवदनुग्रहातिशयभा- 
जनत्वाद्मसिद्धमेव ॥ 4 ॥ 

इदानीं प्रयाणकाले च कर ज्ञेयो5सीति सप्तमस्य प्रश्नस्योत्तरमाह - 


अन्तकाले च मामेव स्मरन्मुक्त्वा कलेवरम्‌ । 
य; प्रयाति स मद्भावं याति नास्त्यत्र संशय: ॥ 5 ॥ 


मामेव भगवन्तं वासुदेवमधियज्ञं सगुणं निर्गुणं वा परममक्षरं ब्रह्म न त्वध्यात्मादिक स्मरन्सदा 
चिन्तयंस्तत्संस्कारपाटवात्समस्तकरणग्रामवैयग्रयवत्यन्तकालेड पि स्मरन्कलेवरं मुक्त्वा शरीरेडहं- 
नामक देवता अधियज्ञ - समस्त यज्ञों का अधिष्याता और समस्त यज्ञों का फलदायक है| वह अधियज्ञ 
विष्णु मैं वासुदेव ही हूँ, मुझसे भिन्न कोई अन्य नहीं है । अतएव अधियज्ञ को परब्रह्म से सर्वथा 
अभेद-अभिन्न रूप ही समझना चाहिए -- इसप्रकार द्वितीय श्लोक के 'कथम्‌” पद की व्याख्या हुई | वह 
अधियज्ञ इस मनुष्यदेह में यज्ञरूप से विद्यमान रहता है, क्योंकि वह यज्ञ बुद्धि आदि से व्यतिरिक्त 
विष्णुरूप है। इससे “वह अधियज्ञ क्‍या इस देह में रहता है ? अथवा इस देह से बाहर रहता है ? यदि 
इस देह में रहता है तो वह कौन है ? बुद्धि आदि है ? अथवा बुद्धि आदि से व्यतिरिक्त - भिन्न है ? 
- इस सन्देह का निराकरण हो जाता है | मनुष्यदेह में ही यज्ञ का अवस्थान है, क्योंकि यज्ञ मनुष्यदेह 
से ही निष्पन्न होनेवाला है | श्रुति भी कहती है -- 'पुरुषो वै यज्ञ : पुरुषस्तेन यज्ञो यदेनं पुरुषस्तनुते' 
- 'पुरुष ही यज्ञ है, इसीसे यज्ञ पुरुष है, क्योंकि पुरुष ने ही यज्ञ का विस्तार किया है और वही इसका 
विस्तार करता है! - इत्यादि । हे देहधारियों में श्रेष्ठ अर्थात्‌ हे समस्त प्राणियों में श्रेष्ठ - इसप्रकार 
सम्बोधन करते हुए भगवान्‌ अर्जुन को प्रोत्साहन देते हैं कि तुम प्रतिक्षण मेरे सम्भाषण से कृतकृत्य हो 
रहे हो और तुम ही इस ज्ञान के योग्य हो | भगवान्‌ के अनुग्रह का अतिशय भाजन होने के कारण 
अर्जुन का समस्त प्राणियों में श्रेष्ठ होना प्रसिद्ध ही है ॥| 4 || 

अब 'प्रयाण-मृत्यु के समय आप किस प्रकार ज्ञेय हैं! -- इस सप्तम प्रश्न का उत्तर कहते हैं -- 

|अन्तकाल में जो पुरुष मुझको ही स्मरण करता हुआ शरीर त्यागकर जाता है वह मद्भाव अर्थात्‌ 
मेरे साक्षात्‌ स्वरूप को प्राप्त होता है - इसमें कोई भी संशय नहीं है ॥ 5 ॥॥] 

जो पुरुष अधियज्ञ, सगुण अथवा निर्गुण अक्षर परब्रह्म मुझ भगवान्‌ वासुदेव का ही (एव”), 
अध्यात्म आदि का नहीं, स्मरण करता हुआ -- सदा चिन्तन करता हुआ और उस स्मरण-चिन्तन 
]0. यहाँ 'एव' शब्द अवधारणार्थ - निश्चयार्थ में 23 क्त हुआ है | भगवान्‌ के कथन का अभिप्राय यह है कि 
अध्यात्म आदि गुण से विशिष्ट ब्रह्म को स्मरण न हुए मात्र 5 ह ही अर्थात्‌ अधियज्ञ ८ सगुण अथवा 
निर्गुण अक्षर परब्रह्म मुझ भगवान्‌ वासुदेव को ही स्मरण करना , अन्य किसी को नहीं । अध्याम्त आदि 


गुण से विशिष्ट ब्रह्म के स्मरण - चिन्तन में चित्तविक्षेप की सम्भावना रहती है | परमगति प्राप्त करने के लिए 
परमात्मा के ध्यान का अभ्यास अल्नन्त दृढ़ और परिपक्त होना चाहिए | यही 'एव' शब्द का तात्पर्य है । 
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]6 


ममाभिमानं त्यक्त्वा प्राणवियोगकाले यः प्रयाति, सगुणध्यानपक्षेउ प्रिज्योतिरह: शुक्ल 
(32 कक ८ %0090/2 22800 ९40.020% 00 याति स उपासको मद्धावं मदूपतां 
निर्गुणब्रह्मभाव॑ याति मे । तु कलेवरं त्यक्त्वा 
प्रयातीति ८ 3323: ध्य्यभिप्रायं “न तस्य प्राणा समवनीयन्ते”” इति श्रुतेस्तस्य 
प्राणोत्करमणाभावेन गत्यभावात्‌ । स मद्धावं साक्षादेव याति “ब्रह्मेव सन््रह्ाप्पेति” (बृ० उ० 
4.4.6) इति श्रुतेः । नास्त्यत्र देहव्यतिरिक्त आत्मनि मद्धावप्राप्ती वा संशयः, आत्मा 
देहायतिरिक्तो न वा, देहव्यतिरेकेषपि ईश्वराद्धिन्रों न वेति संदेहो न वियते “'छियन्ते 
सर्वसंशया: ”” सु उ० 2.2.8) इति श्रुतेः । अन्न च कलेवरं मुक्त्वा प्रयातीति देहाद्धिन्नत्वं 
मद्भावं यातीति चेश्वरादभिन्नत्वं जीवस्योक्तमिति द्रष्टव्यम्‌ ॥ 5 ॥ 

अन्तकाले भगवन्तमनुध्यायतो भगवत्प्राप्ति्नियतेति वदितुमन्यदपि यत्किंचित्तत्काले ध्यायतो देह 
त्यजतस्तत्माप्तिरवश्यंभाविनीति दर्शयति - 


य॑ य॑ं चापि स्मरन्भावं त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ । 
तं॑ तमेवैति कौन्तेय सदा तद्भावभावितः ॥ 6 ॥ 


के संस्कार के पाटव - सामर्थ्यातिशय से समस्त इन्द्रियग्राम की वैयग्र्यावस्थारूप अन्तकाल -- मरणकाल 
में भी मुझको ही स्मरण करता हुआ शरीर त्यागकर अर्थात्‌ प्राणवियोग के समय शरीर में अहंता - 
ममता का अभिमान त्यागकर जाता है (प्रयाति) 5 सगुण-ध्यानपक्ष में “अग्निज्योतिरह: शुक्ल: (गीता, 
8.24) इत्यादि वक्ष्यमाण श्लोक से पितृयानमार्ग से प्र-प्रकृषट-श्रेषठ देवयानमार्ग से जाता है, - यहाँ 
'प्रयाति' पद में 'प्र” उपसर्ग 'पितृयानमार्ग से देवयानमार्ग प्र-प्रकृष्ट-उत्कृष्ट है” - एतत्सूचनार्थ है -- 
वह उपासक हिरण्यगर्भ लोक का भोग करने के अनन्तर मद्भाव ८ मद्रूपता अर्थात्‌ निर्गुण ब्रह्मभाव 
को प्राप्त होता है | निर्गुणब्रह्मस्मरणपक्ष में तो 'शरीर त्यागकर जाता है” -- यह कथन लोकदृष्ि के 
अभिप्राय से है, क्योंकि “न तस्य प्राणा उक्कामन्त्यत्रैव समवलीयन्ते' - “उस ब्रह्मविद्‌ व्यक्ति के प्राणों 
का उक्रमण नहीं होता है - लोकान्तर में गमन नहीं होता है, किन्तु यहाँ रहकर ही वे ब्रह्म में लीन 
हो जाते हैं" - इस श्रुति के अनुसार उस निर्गुणब्रह्मज्ञानी का प्राणों का उक्रसण न होने से गत्यभाव 
सिद्ध है, अत: वह ब्रह्मविद्‌ योगी “ब्रह्मैव सन्ब्रह्माप्येति' (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.6) - “ब्रह्म होकर 
ही ब्रह्म को प्राप्त होता है अर्थात्‌ ब्रह्म में लीन हो जाता है! - इस श्रुति के अनुसार साक्षात्‌ मद्भाव 
को ही प्राप्त होता है अर्थात्‌ ब्रह्मभावापन्न हो जाता है | यहाँ देह से व्यतिरिक्त आत्मा के होने में अथवा 
उसके मद्भाव अर्थात्‌ मेरे साक्षात्‌ स्वरूप को प्राप्त होने में संशय नहीं है | 'छिद्चन्ते सर्वसंशया:' 
(मुण्डकोपनिषदू, 2.2.8) ८ “उसके सब संशय क्षीण हो जाते हैं! -- इस श्रुति के अनुसार 
ब्रह्मभावापन्नावस्था में “आत्मा देह से भिन्न है या नहीं ? य्रदि आत्मा देह से भिन्न है भी, तो वह ईश्वर 
से भिन्न है या नहीं ?” - इसप्रकार का सन्देह नहीं रहता है | यहाँ यह समझना चाहिए कि कलेवरं 
मुक्त्वा प्रयाति' - 'शरीर त्यागकर जाता है! -- इस कथन से “जीव देह से भिन्न है” -- यह प्रतिपन्न 
हुआ है, और “मद्भावं याति' “'मद्भाव को प्राप्त होज्ञा है' - इस कथन से “जीव ईश्वर से अभिन्न 
है! -- यह कहा गया है ॥ 5 ॥ 

अन्तकाल में भगवान्‌ का ध्यान करनेवाले को भगवान्‌ की प्राप्ति होना निश्चित है -- यह बतलाने 
के लिए “अन्त काल में जिस किसी अन्य देवताविशेष का भी ध्यान करते हुए देहत्याग करने वाले 
को उस देवताविशेष की प्राप्ति अवश्यंभाविनी है” -- यह दिखलाते हैं - 
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7 न केवल मां स्मरन्‍्मद्भावं यातीति नियम: क्ि तर्हि य॑ यं चापि भाव देवताविशेषं, चकारादन्यदपि 
यत्किंचिदवा स्मरंश्विन्तयन्रन्ते प्राणवियोगकाले कलेवरं त्यजति स तं तमेव स्मर्यमाणं भावमेव 
नान्यमेति प्राप्नोति । हे कौन्तेयेति पितृष्वसृपुत्रत्वेन स्रेहातिशयं सूचयति । तेन चावश्यानुग्राह्मत्वं 
तेन च प्रतारणाशद्डाशून्यत्वमिति । 

“[8 अन्तकाले स्मरणोद्यमासंभवे5पि पूवभ्यासजनिता वासनैव स्मृतिहेतुरित्यांह -- सदा सर्वदा 
तस्मिन्देवताविशेषादी भावो भावना वासना तद्धावः स भावितः संपादितो येन स तथा 
भाविततद्धाव इत्यर्थ: । आहिताग्न्यादेराकृतिगणत्वाद्धावितपदस्थ परनिषातः । तद्धावेन 
तथिन्तनेन भावितो वासितचित्त इति वा ॥ 6 ॥ 


9 यस्मादेवं पूर्वस्मरणाभ्यासजनिताउन्त्या भावनैव तदानीं परवशस्य देहान्तरप्राप्ती कारणम्‌ --- 


तस्मात्सवेषु कालेषु मामनुस्मर युध्य च । 
मय्यर्पितमनोबुद्धिममिवैष्यस्यसंशय: ॥ 7 ॥ 


हि कौन्तेय ! हे कुन्तीपुत्र अर्जुन ! अन्तकाल में उपासक जिस-जिस भाव को भी स्मरण करता 
हुआ देहत्याग करता है सदा उसी भाव से भावित होकर उस-उस को ही प्राप्त होता है | 6 ॥] 

)7 मुझको स्मरण करता हुआ मद्भाव अर्थात्‌ मेरे साक्षात्‌ स्वरूप को ही प्राप्त होता है -- केवल यही 
नियम नहीं है | तो फिर क्‍या है ? जिस-जिस भाव 5 देवताविशेष का भी, अथवा 'च/कार से 
अन्य भी जिस किसी का स्मरण करता हुआ ८ चिन्तन करता हुआ अन्त में > प्राणवियोग के 
समय जो देह का त्याग करता है वह उस-उस ही स्मर्यमाण भाव को ही प्राप्त होता है, अन्य किसी 
को प्राप्त नहीं होता है | हे कौन्तेय ! - इस सम्बोधन से भगवान्‌ पितृभगिनीपुत्र होने से अर्जुन 
के प्रति अपना अत्यन्त स्नेह सूचित करते हैं | इससे अर्जुन की अवश्य अनुग्रहपात्रता और अपने 
द्वारा प्रतारणा -- वज्चना की शड्जा की शून्यता भी सूचित करते हैं 

8 अन्तकाल में स्मरण का उद्यम-उद्योग होना असम्भव होने पर भी पूर्वाभ्यास से जनित वासना ही 
स्मृति का हेतु होती है -- यह 'सदा तद्भावभावित:' से कहते हैं :-- सदा-सर्वदा उस देवताविशेष 
आदि में जो भाव ८ भावना-वासना है वह तद्भाव है, वह तदूभाव जिससे भावित-सम्पादित है 
वह तद्भावभावित है अर्थात्‌ वह उस देवताविशेष के स्वरूप की भावना से भावित होता है | 
अथवा, “आहिताग्नि' आदि पद आकृतिगण के अन्तर्गत हैं, अत: “भावित' पद का परनिपात हुआ, 
और विग्रह हुआ “तद्भावेन भावित:” इति । इसका तातर्य है कि सदा वह तदूभाव ८ उस 
देवताविशेष के भाव-चिन्तन से भावित - वासित चित्त वाला होता है” || 6 ॥ 

9 क्योंकि इसप्रकार पूर्वस्मरण के अभ्यास से जनित-उत्पन्न अन्तिम भावना ही उस समय - मृत्युकाल 
में परवश जीव की देंहान्तर-प्राप्ति में कारण है -- 
[इसलिए सब समय तुम मेरा स्मरण कैरो और यदि अन्तःकरण की अशुद्धि के कारण सतत मेरा 
स्मरण नहीं कर सकते हो तो अन्त:करणशुद्धि के लिए युद्ध करो । इसप्रकार मुझ वासुदेव में अर्पित 
मन, बुद्धि वाले तुम निःसन्देह मुझको ही प्राप्त होगे || 7 ॥|] 
]. अभिप्राय यह है कि मनुष्य को स्मर्यमाण वस्तु के अतिरिक्त अन्य कुछ भी प्राप्त नहीं होता है। मृत्यु के समय अन्तःकरण 
की व्याकुलता के कारण स्मरण करने का उद्यम - उद्योग न होने पर भी पूर्वाभ्यासजनित वासना ही इश्वस्तु का स्मरण 
करा देती है | अत: उसके स्मरण के लिए मुमूर्षु व्यक्ति को कोई चेथ्य नहीं करनी पड़ती है । मृत्युकाल में जिस वस्तु का 
स्मरण कर देहत्याग किया जाता है उस वस्तु की ही स्वरूपता प्राप्त होती है -- यही शाश्वत नियम है | 
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चिन्तय । यद्यन्त:करणाशुद्धिवशान्न शक्‍्नोषि को 2० है कं2000 28 का युध्य च, 
अन्त:करणशुद्धयर्थ युद्धादिकं स्वरर्म कुरू । यु 5 8 । एवं च 
नित्यनैमित्तिककर्मानुष्ठानेनाशुद्धिक्षयान्मयि भगवति वासुदेवेषपिते संकल्पाध्यवसायलक्षणे 
मनोबुद्धी येन त्वया स त्वमीदृश:ः सर्वदा मचिन्तनपर : सन्मामेवैष्यसि प्राप्स्यसि । अस्नंशयो 
नात्र संशयो विद्यते । इदं 3958-06. 9 कक ०8 | $ तेषामन्त्यभावनासापेक्षत्वात्‌ । 
निर्गुणब्रह्मज्ानिनां तु शान का कबा व िक मुक्ते: सिद्धत्वान्नास्त्यन्त्य- 
भावनापेक्षेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ 7 ॥ 


तदेव॑ सप्तानामपि प्रश्नानामुत्तरमुक्त्वा प्रयाणकाले भगवदनुस्मरणस्य भगवसत््राप्तिलक्षणं फल 
वितरीतुमारभते - 


अभ्यासयोगयुक्तेन चेतसा नान्यगामिना । 
परम पुरुष दिव्यं याति पार्थानुचिन्तयन्‌ ॥ 8 ॥ 


अभ्यास: सजातीयप्रत्ययप्रवाहो मयि विजातीयप्रत्ययानन्तरित: षष्ठे प्राग्व्याख्यात: । स एवं 


इसलिए मद्‌-विषयक - परमात्मविषयक अन्तिम भावना की उत्पत्ति के लिए पहले से ही सब समय 
तुम आदरपूर्वक मुझ सगुण ईश्वर का अनुस्मरण -- चिन्तन करो | यदि अन्तःकरण की अशुद्धि 
के कारण तुम सतत स्मरण नहीं कर सकते हो तो अन्तःकरण की शुद्धि के लिए युद्ध करं। अर्थात्‌ 
अन्तःकरण की शुद्धि के लिए युद्धादि स्वधर्म का पालन करो” | यहाँ “युध्य' -- यह आर्ष प्रयोग 
है, क्योंकि 'युध्‌' धातु परस्मैपदी नहीं है, आत्मनेपदी है, इसलिए “युध्यस्व' -- यह पाणिनीय प्रयोग 
डोगा । इस प्रकार नित्य-नैमित्तिक कर्मों के अनुष्ठान से अशुद्धि का क्षय होने पर मुझ भगवान्‌ 
वासुदेव में अर्पित किये हैं संकल्प और अध्यवसायरूप मन और बुद्धि जिसने-तुमने वह ऐसे तुम 
सर्वदा मेरे चिन्तन में तत्पर रहकर मुझको ही प्राप्त होगे | इसमें संशय नहीं है | यह सगुणब्रह्मचिन्तन 
उपासकों के लिए कहा गया है, क्योंकि उनको मेरी प्राप्ति के लिए अन्तिम भावना की अपेक्षा होती. 
है । निर्गुणब्रह्मज्ञानियों को तो ज्ञानकाल में ही अज्ञाननिवृत्तिरूप मुक्ति सिद्ध होने से अन्तिम भावना 
की अपेक्षा नहीं है - यह समझना चाहिए ॥ 7 ॥ 

इस प्रकार सांतों प्रश्नों का उत्तर कहकर अब भगवान्‌ 'मृत्यु के समय भगवदनुस्मरण ८ भगवद्चिन्तन 
का फल भगवद्माप्ति है! -- इसके विवरण के लिए कहना आरम्भ करते हैं - 

[है पार्थ ! भगवद्चिन्तन के अभ्यासरूप योग-समाधि से युक्त और किसी अन्य विषय में न जानेवाले 
चित्त से शाख्र तथा आचार्य के उपदेश के अनुसार चिन्तन करता हुआ पुरुष परमप्रकाशरूप दिव्य 
पुरुष को अर्थात्‌ परमेश्वर को ही प्राप्त होता है ॥ 8 ॥] | 

मुझ भगवान्‌ वासुदेव में विजातीय प्रत्यय के व्यवधान से रहित सजातीय प्रत्यय का प्रवाह अभ्यास 
कहा जाता है | इसकी व्याख्या पहले छठे अध्याय में की जा चुकी है | वह अभ्यास ही योग 


स्वधर्मानुध्यन-कर्त्तव्य के उपदेश से ज्ञान और कर्म के समुच्चय का उपदेश कर रहे हैं ? तो इसका समाधान यह 
है कि यहाँ भगवान्‌ का ज्ञान-कर्म-समुच्चयोपदेश विवक्षित नहीं है, भगवान्‌ तो अर्जुन को यह कह रहे है कि है 
अर्जुन ! तुम 'मन और बुद्धि से गोचर क्रिया, कारक, कर्मफल सभी ब्रह्म ही हैं' - ऐसी भावना करके युद्ध करों 
- स्वधर्मपालन करो । क्रियादि समूह में ब्रह्म से भिन्न अन्द किसी दूसरी वस्तु की भावना नहीं रहने से ही सब 
समय ब्रह्मस्वरूप भगवदनुस्मरण सम्भव है (द्र्व्य - आनन्दगिरिटीका) । 
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श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 8 


योग: समाधिस्तेन युक्त तत्रैव व्यापृतमात्मांकासृत्तीतसृत्तिशून्यं यद्ेतस्तेन चेतसा5 भ्यासपाटवेन 
नान्यगामिना नान्यत्र विषयान्तरे निरोधप्रयत्नं विनाउपि गन्तुं शीलमस्थेति तेन परम निरतिशयं 
पुरुष पूर्ण दिव्य दिवि द्योतनात्मन्यादित्ये भव “यश्चासावादित्ये”” इति श्रुतेः । याति गच्छति 
हे पार्थ | अनुचिन्तयन्‌, शास्राचार्योपदेशमनुध्यायन्‌ ॥ 8 ॥ 


पुनरपि तमेवानुचिन्तयितव्यं गन्तव्यं च पुरुष विशिनष्टि - रा 

कविं पुराणमनुशासितारमणोरणीयांसमनुस्मरेय: । 

सर्वस्य धातारमचिन्त्यरूपमादित्यवर्ण तमस: परस्तात्‌ ॥ 9 ॥ 
कवि क्रान्तर्शिन तेनातीतानागताद्शेषवस्तुदर्शित्वेन सर्वज्ञं, पुराणं. चिरंतन 


सर्वकारणत्वादनादिमिति यावत्‌ । अनुशासितारं सर्वस्थ जगतो नियन्तारमणोरणीयांसं 
सूक्ष्मादप्याकाशादे: सूक्ष्मतरं तदुपादानत्वात्‌ । सर्वस्य कर्मफलजातस्य धातारं विचित्रतया 


अर्थात्‌ समाधि है, उस अभ्यासयोग से युक्त अर्थात्‌ उसी में सदा व्यापृत-रत, आत्माकाचृवृत्ति से 
भिन्न विषयवृत्तियों से रहित है जो चित्त उस चित्त से और अभ्यास के पाटव से जो अन्य गामी 
नहीं है अर्थात्‌ निरोध का प्रयल न करने पर भी जिसका अन्यत्र 5 अन्य विषय में जाने का 
स्वभाव नहीं है उस चित्त से” अनुचिन्तन करता हुआ अर्थात्‌ शात्र और आचार्य के उपर्देश के 
अनुसार निरन्तर ध्यान करता हुआ पुरुष हे पार्थ ! दिव्य - दिवू में अर्थात्‌ द्योतनात्मा- प्रकाशात्मा 
आदित्य-सूर्यमण्डल में रहनेवाले, जैसा कि “यश्चासावादित्ये! - 'जो यह आदित्यमण्डल में पुरुष 
है! -- इस श्रुति से सिद्ध होता है, परम ८ निरतिशय पूर्ण पुरुष को प्राप्त होता है ॥ &॥ 
फिर भी उस निरन्तर चिन्तनीय-ध्येय और गन्तव्य-प्राप्तव्य पुरुष के विशेषण कहते हैं - । 

जो पुरुष कवि-सर्वज्ञ, पुराण - अनादि, सम्पूर्ण जगत्‌ के नियन्ता, सूक्ष्म से भी अतिसूक्ष्म। समस्त 
कर्मफलों का विभाग करनेवाले, अचिन्त्यरूप, सूर्य के सदृश प्रकाशमय, अतएव अज्ञानरूप अन्धकार 
से परे परम पुरुष का सतत चिन्तन करता है वह उस दिव्य परम पुरुष को ही प्राप्त होता है॥॥ 9 ॥] 
कवि  क्रान्तदर्शी अतएवं अतीत, अनागत आदि अर्थात्‌ भूत, भावी तथा वर्तमान -- सभी वस्तुओं 
का दर्शी - देखनेवाला होने से सर्वज्ञ; पुराण 5 चिरन्तन अर्थात्‌ सबका कारण होने से अनादि; 
अनुशासिता ८ सम्पूर्ण जगत्‌ का नियन्ता; अणोरणीयान्‌ 5 अणु से भी अणु - आकाशादि सूक्ष्म 
वस्तुओं से भी अधिकसूक्ष्म, क्योंकि वह आकाशादि का भी उपादान कारण है; समस्त कर्मफलजात 
का धाता-विधाता > कर्म विचित्र है अतः उनके फल भी विचित्र हैं, उन कर्मों के विचित्र फलों 
)3. प्रकृत .श्लोक में 'चेतसा' के दो विशेषण दिये गए हैं - “अभ्यासयोगयुक्तेन' और “नान्यगामिना' । 
अभ्यासयोगयुक्तेन' शब्द से अभ्यास तथा “नान्यगामिना' शब्द से वैराग्य की ओर संकेत किया गया है | योगशाख्र 
में भी कहा गया है - “अभ्यासवैराग्याभ्यां तब्निरोध:' (योगसूत्र, .2) ८ * अभ्यास और वैराग्य से चित्तवृत्तियों 
का निरोध होता है' | अभ्यास और वैराग्य से प्रथमत: चित्त की विषयाकारा वृत्तियों का निरोध होता है, पुनः 
ब्रह्माकारावृत्तिप्रवाह से परमात्मा में स्थिति करने का अभ्यास चलता रहता है | उस अवस्था में ही सतत भगवदनुस्मरण 
- भगवच्चिन्तन होता रहता है, क्योंकि उस समय मन और बुद्धि परमात्मा में सम्पूर्णरूप से अर्पित रहते हैं | 
]4. अभिप्राय यह है कि दिव्य परम पुरुष सभी जीवों में पूर्णरूप से प्रकट होकर जीवात्मा को परमात्मास्वरूप में 
परिणत कर देता है, जिस प्रकार समुद्र नदियों को अपने में विलीन कर उनको भी समुद्र बना देता है | श्रुति 


कहती है -- “यथा नद्यः स्यन्दमाना: समुद्रे3स्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय | तथा विद्वान्‌ पुण्यपापे विधूय परात्परं 
पुरुषमुपैति दिव्यम्‌' (मुण्डकोपनिषद्‌, 3.2.8) । 


अक्षरपरब्रह्मयोगः ] गूढार्थदीपिका 50] 
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विभक्तारं 'फलमत उपपत्ते:” इति न्‍्यायात्‌ । न चिन्तयितुं शक्यमपरिमितमहिमत्वेन रूप यस्य 
तम्‌ । आदित्यस्पेव सकलजगदवभासको वर्ण: प्रकाशो यस्य त॑ सर्वस्य जगतो5वरभासकमिति 
यावत्‌ । अत एवं तमसः परस्तात्तमसों मोहान्थकारादज्ञानलक्षणात्परस्तात्यकाशरूपत्वेन 
तमोविरोधिनमिति यावत्‌ ।  3०2980285 : कश्विदपि स त॑ यातीति पूर्वेगैव सम्बन्ध: । स 
तं परं पुरुषमुपैति दिव्यमिति परेण वा सम्बन्धः ॥ 9 ॥ 

कदा तदनुस्मरणे प्रयत्नातिरेको5भ्यर्थ्यते तदाह - 


प्रयाणकाले मनसा5चलेन भकत्या युक्तो योगबलेन चैव । 
भुवोर्मध्ये प्राणमावेश्य सम्यक्स त॑ परं पुरुषमुपैति दिव्यम्‌ ॥| 0 ॥ 


उपपत्ति - युक्ति से ऐसा ही सिद्ध होता है'; अचिन्त्य रूप ८ अपरिमित महिमाशील होने के कारण 
जिसके रूप का चिन्तन नहीं किया जा सकता है वह; आदित्यवर्ण  आदित्य-सूर्य के समान सम्पूर्ण 
जगत्‌ का अवभासक-प्रकाशक वर्ण - प्रकाश है जिसका वह अर्थात्‌ सम्पूर्ण जगत्‌ का अवभासक- 
प्रकाशक अतएव तमस > अज्ञानरूप मोहान्धकार से परस्तात्‌ ८ परे है” अर्थात्‌ प्रकाशरूप होने के 
कारण तम - अन्धकार का विरोधी है जो उसका जो कोई भी पुरुष अनुस्मरण -- चिन्तन करता है 'वह 
उसको ही प्राप्त होता है' -- इसप्रकार इसका पूर्व श्लोक से ही सम्बन्ध है । अथवा, 'वह उस दिव्य 
परम पुरुष को प्राप्त होता है! -- इसप्रकार इसका अगले श्लोक से सम्बन्ध है ॥ 9 ॥ 

किस समय उस परम पुरुष के अनुस्मरण -- चिन्तन के लिए अधिक प्रयल की अपेक्षा होती है ? 
इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैं -- 

[प्रयाण-मृत्यु के समय जो पुरुष भक्तियुक्त होकर योगबल से भृकुटी के मध्य में प्राण को सम्यक्‌ 
प्रकार से स्थापित कर अविचल -- निश्चल मन से भगवदनुस्मरण -- भगवच्चिन्तन करता है वह 
उस दिव्य परम पुरुष को प्राप्त होता है ॥ 0 ॥] 

प्रयाणकाल में - अन्तकाल में -- मरणकाल में अचल ८ एकाग्र मन से उस परम पुरुष का 'जो पुरुष 
अनुस्मरण - चिन्तन करता है! -- इस अंश की पूर्व श्लोक से अनुवृत्ति है । वह पुरुष कैसा हो ? जो 
भक्ति से > परमेश्वरविषयक परम प्रेम से युक्त हो और योग ८ समाधि के बल से अर्थात्‌ व्युत्थानसंस्कार 
के विरोधी समाधिजनित संस्कारसमूह!” से युक्त हो | इसप्रकार पहले विषयों से चित्त को विमुखकर 


6. श्रुति कहती है - “वेदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्यवर्ण तमस: परस्तात्‌' ८ “अज्ञानान्धकार से अतीत आदित्य 
के समान सर्वप्रकाशक महान्‌ पुरुष को मैं जानता हूँ' - इत्यादि । 

7. योग का अर्थ है -- समाधि | समाधि का सतत अभ्यास करते रहने पर समाधिजनित संस्कार की 58 होती 
रहती है और व्युत्थानसंस्कार ,क्षीण होता रहता है और समाधि के स्वाभाविक परिणामरूप से चित्त का स्थैर्य उसन्न 
होता है, इसको ही 'योग-समाधिबल' कहा जाता है | यही योगशारू में 'समाधिपरिणाम' कहा जाता है - 
'स्वार्थतिकाग्रतयो: क्षयोदयौ चित्तस्य समाधिपरिणाम :' (योगसूत्र, 3.]]) 5 “जब चित्त के व्युत्यान अर्थात्‌ सर्वार्थता- 
सर्वविघधयतारूप धर्म का क्षय और एकाग्रतारूप धर्म का उदय होता है तो वह 'समाधिपरिणाम' कहा जाता है ।' 
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नाड्या गुरूपदिष्टमार्गंण भूमिजयक्रमेण भ्रुवोर्मध्य आज्ञाचक्रे प्राणमावेश्य स्थापयित्वा प्रम्यगप्रमत्तो 
ब्रह्मसन्ध्रादुत्काम्य स एवमुपासकस्तं कविं पुराणमनुशासितारमित्यादिलक्षणं पर पुरुष दिव्यं 
द्योतनात्मकमुपैति प्रतिपययते ॥ 0 ॥ 
इदानीं येन केनचिद्भिधानेन ध्यानकाले भगवदनुस्मरणे प्राप्ते - 
“सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति तपांसि सर्वाणि च यद्वदन्ति। 
यदिच्नन्तो ब्रह्मचर्य चरन्ति तत्ते पर संग्रहेण ब्रवीम्योमित्येतत्‌ ॥ ”” 
(कठ० .2.5) 


_इत्यादिश्रुतिप्रतिपादितत्वेन प्रणवेनेवाभिधानेन तदनुस्मरणं कर्तव्यं नान्येन मन्त्रादिनेति 


नियन्तुमुपक्रमते - 


हृदयपुण्डरीक-हदयकमल - अनाहतवक्र में परम पुरुष का स्वरूप धारण कर चित्त को वशीकृत 
करके फिल ऊर्ध्वगामिनी सुषुम्ना नाडी द्वारा गुरूपदिष्ट मार्ग से हृदिस्थित प्राणवायु को कण्ठ में ८ 
विशुद्धचक्र में लाकर अत: परभूमिजयक्रम से ८ परचक्रजयक्रम से भ्रुकुटियों के मध्य में - आज्ञाचक्र 
में स्थापित कर सम्यक्‌ प्रकार से अर्थात्‌ अप्रमत्त होकर ब्रह्मरन्ध्र ८ सहस्रारचक्र से उक्कान्त कर 
वही उपासक उस कवि, पुराण, अनुशासिता - इत्यादि लक्षणों से युक्त दिव्य ८ द्योतनात्मक परम 
पुरुष को प्राप्त होता है || 0 ॥ 

अब भगवान्‌ जिस किसी अभिधान - शब्द से ध्यानकाल में भगवदनुस्मरण - भगवच्चिन्तन प्राप्त 
होने पर “समस्त वेदवाक्य जिस पद का निरूपण करते हैं, समस्त तप जिसकी प्राप्ति बतलाते हैं, 
और जिस पद की प्राति की इच्छा करके जन ब्रह्मचर्य का पालन करते हैं, मैं तुमको संक्षेप में उप 
प्रद का वर्णन करता हूँ, वह है 'ओम्‌' ” (कठोपनिषद्‌, .2.5) - इत्यादि श्रुति से प्रतिपादित 
8. मनुष्य के शरीर में प्राण -- प्रवाहिनी नाडियाँ असंख्य है, इनमें से पन्द्रह मुख्य हैं - सुषुम्ना, इड़ा, पिडला, गांधारी, 
हस्तजिह्ा, पूषा, यशस्विनी, शूरा, कुह्दू, सरस्वती, वारुणी, अलम्बुषा, विश्वोदरी, शड्खिनी और चित्रा | इन पन्द्रह में से 
भी सुंषुम्ना, इड़ा और पिड्जला - ये तीन प्रधान हैं, जिनका योग से घनिष्ठ सम्बन्ध है | इन तीनों में सुषुम्ना सर्वश्रेष्ठ है | 
सुषुम्ना नाड़ी अतिसूक्ष्म नली के सदृश है, जो मेरुदण्ड के भीतर होती हुई मस्तिष्क के ऊपर चली गई है | मेरुदण्ड से ही 
सुषुम्ना के वाम भाग से इड़ा और दक्षिण भाग से पिड्जला नासिका-मूलपर्यन्त चली गई हैं | भ्रुकुटी के मध्य में ये तीनों 
नाड़ियाँ परस्पर मिल जाती हैं | जब प्राणवायु वाम नासिकारन्ध्र से वहती है तब इड़ा नाडी से वहती है, जब दक्षिण 
नासिकारन्ध्र से वहती है तब पिड्नला नाडी से वहती है, और जब सुषुम्ना नाडी से वहती है तब वह स्थिर हो जाती है । 
अत: योगीजन सुषुम्ना नाडी में प्राणवायु का प्रवेश कराकर उसकी स्थिरता सम्पादन करने के लिए प्रयन्त करते हैं । सुषुम्ना 
मूलाधार से लेकर ब्रह्मरन्ध तक विस्तृत है | सुषुम्ना के भीतर वज़णी, वज़णी के भीतर चित्रणी, और चित्रणी के भीतर 
ब्रह्मनाड़ी है । ये सब नाडियाँ मकड़ी के जाले-जैसी अतिसूृक्ष्म हैं, जिनका ज्ञान केवल योगियों को ही हो सकता है । ये 
नाड़ियाँ सत्त्वप्रधान, प्रकाशमय और अदभुत शक्तिवाली हैं । ये ही सूक्ष्म शरीर और सूक्ष्म प्राण के स्थान है, सूक्ष्म शक्तियों 
के केन्द्र हैं । इन सूक्ष्मशक्तियों के केन्द्रों को पद्म या कमल और चक्र कहते हैं | ये पद्म - चक्र मुख्य सात हैं - मूलाधार, 
स्वाधिश्नन,. मणिपूरक, अनाहत, विशुद्ध, आज्ञा और सहस्रार । ये चक्र ब्रह्मनाड़ी में पद्य के रूप से ग्रथित हैं | इन चक्रों 
के शरीर के भिक्-भिन्न स्थानों में स्थान हैं | अनाहतचक्र का स्थान हृदयकमल है, विशुद्धचक्र का कण्ठ, आज्ञाचक्र का 
दोनों भ्रुकुटियों के मध्य स्थान है, और सहस्रारचक्र का स्थान तालु के ऊपर मस्तिष्क में ब्रह्मरन्ध्र से ऊपर है | योगी पहले 
विषयों से चित्त को विमुखकर क्रमश: प्रथम तीन चक्रों का भेदन कर हृदयकमल < अनाहतचक्र में परमपुरुष का स्वरूप 
धारण कर चित्त को वशीकृत करके फिर ऊर्ध्वगामिनी सुषुम्ना नाड़ी द्वारा हृदय में स्थित प्राणवायु को क्रमशः कण्ठ ८ 
विशुद्धचक्र में लाकर, दोनों भ्रुकुटियों के मध्य - आज्ञाचक्र में स्थापित कर जब ब्रह्मरन्ध् 5 सहस्रारचक्र से उद्कान्त करता 
है तब वह ब्रह्मलोक में ज्योतिरादि मार्ग से गमन कर वहाँ तत्त्वज्ञान या आत्मसाक्षात्कार प्राप्त करके मुक्त होता है अर्थात्‌ 
दिव्य परम पुरुष को प्राप्त होता है - यही प्रकृत प्रसड्र है | 
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यदक्षरं वेदविदों वदन्ति विशन्ति यद्यतयों वीतरागा: । 


यदिच्न्ता ब्रह्मचर्य चरन्ति तत्ते पद संग्रहेण प्रवक्ष्ये ॥ ] ॥ 
यदक्षरमविनाशि ओंकाराख्यं ब्रह्म वेदविदो वदन्ति "एतदै तदक्षरं गार्गि ब्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूल- 
मनण्वहस्वमर्दीर्धम्‌” इत्यादिवचने: सर्वविशेषनिवर्तनेन प्रतिपादयन्ति । न केवलं प्रमाणकुशलैरेव 


'प्रतिपन्नं कि तु मुक्तोपसृष्यतया तैरप्यनुभूतमित्याह -- विशन्ति स्वरूपतया सम्यग्दर्शनेन यदक्षरं 


यतयो यत्नशीला: संन्यासिनो वीतरागा निस्पृहा: । न केवल सिद्धैरनुभूतं साधकानामपि सर्वो5पि 
प्रयासस्तदर्थ इत्याह - यदिच्तन्तो ज्ञातुं नैश्ठिका ब्रह्मचारिणो ब्रह्मचर्य गुरुकुलवासादि तपश्चरन्ति 
यावज्ञीवं तदक्षराख्यं पद पदनीयं ते तुभ्यं संग्रहेण संक्षेपेणाह प्रवक्ष्ये प्रकर्षण कथयिष्यामि यथा 
तव बोधो भवति तथा | अतस्तदक्षरं कथं मया ज्ञेयमित्याकुलो मा भूरित्यभिप्राय: । 

अन्न च परस्य ब्रह्मणो वाचकरूपेण प्रतिमावत्प्रतीकरूपेण च “यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्यनेनैवाक्षरेण 
परं॑ पुरुषमभिध्यायीत स॒ तमधिगच्छति” इत्यादिवचनैर्मन्दमध्यमबुद्धीनां. क्रममुक्ति- 
फलकमुपासनमुक्त तदेवेहापि विवक्षितं भगवता । अतो योगधारणासहितमोंकारोपासनं तत्फलं 
स्वस्वरूपं ततो5पुनरावृत्तिस्तन्मार्गश्चेत्यर्थजातमुच्यते यावदध्यायसमाप्ति ॥  ॥ 


होने के कारण प्रणव 5 ओमू अभिधान-नाम-शब्द द्वारा ही भगवान्‌ का अनुस्मरण-- चिन्तन करना 
चाहिए, किसी अन्य मन्त्र आदि से नहीं -- यह नियम करने के लिए उपक्रम करते हैं 

[वेद को जाननेवाले विद्वान्‌ जिस सच्चिदानन्द्धनरूप परम पद को ओंकार नाम से कहते हैं, जिसमें 
वीतराग यतिजन प्रवेश करते हैं, और जिसकी इच्छा करते हुए जन ब्रह्मचर्य का आचरण करते हैं 
उस पद का मैं तुम्हारे प्रति संक्षेप में वर्णन करता हूँ || ] ॥] 

जिस अक्षर ८ अविनाशी, ओंकारसंज्ञक ब्रह्म का वेदवेत्ता 'हे गार्गि ! यही वह अक्षर है जिसको 
ब्राह्मणजन अस्थूल, अनणु, अहस्व, अदीर्घ कहते हैं” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.8.8) -- इत्यादि वचनों 
से सम्पूर्ण विशेषधर्मों की निवृत्ति कर प्रतिपादन करते हैं | न केवल प्रमाणकुशलजन ही ने उसका 
प्रतिपादन किया है, किन्तु मुक्तजन उपसृप्य - प्राष्य होने के कारण उन मुक्तजन ने भी उसका 
अनुभव किया है - यह कहते हैं :-- अपना स्वरूपभूत होने के कारण जिस अक्षर ब्रह्म में 
सम्यकृदर्शन ८ सम्यकुज्ञान द्वारा यति -- यलशील वीतराग - निस्पृह संन्यासी प्रवेश करते हैं | न 
केवल सिद्ध पुरुषों ने ही उसका अनुभव किया है, अपितु साधकों का भी सम्पूर्ण प्रयास उसी के 
लिए है -- ऐसा कहते हैं :-- जिसको जानने की इच्छावाले नैधिक ब्रह्मचारी जीवनपर्यन्त ब्रह्मचर्य, 
गुरुकुलवास आदि तप का आचरण करते हैं उस अक्षरसंज्ञक पद ८ पदनीय - गन्तव्य - प्राप्तव्य 
को मैं तुमसे संक्षेप में प्रकर्षपूर्वक कहूँगा जिससे कि वह तुम्हारी समझ में आ जाय | अत: उस 
दुर्बोध अक्षर तत्त्व को मैं कैसे जानूँगा'? -- ऐसा सोचकर तुम व्याकुल मत होओ -- यही भगवान्‌ 
के कहने का अभिप्राय है | 

यहाँ 'यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्यनेनैवाक्षेरेण परं पुरुषमभिध्याद्रति स तमधिगच्छति” (प्रश्नोपनिषद्‌, 
5.5) 5 "जो पुरुष तीन मात्रावाले "ओम्‌' - इस अक्षर के द्वारा परम पुरुष का ध्यान करता है 
वह उसको प्राप्त होता है' -- इत्यादि बचनों के अनुसार मन्द और मध्यम बुद्धिवाले साधकों के 
लिए परब्रह्म के वाचकरूप से और प्रतिमा के समान प्रतीकरूप से क्रममुक्तिफलक ओंकार की 
उपासना कही गई है, वही यहाँ भगवान्‌ को भी विवक्षित है । अतः इस अध्याय की समाप्तिपर्यन्त 
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30 ततन्र प्रवक्ष्य इति प्रतिज्ञातमर्थ सोपकरणमाह दाभ्याम्‌ - 


सर्वद्वाराणि संयम्य मनो हृदि निरुध्य च | 
मूर्ध्याधाया5 5त्मन: प्राणमास्थितो योगधारणाम्‌॥ 2 ॥ 


ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म व्याहरन्मामनुस्मरन्‌ । 


3। सर्वाणीन्द्रियदवाराणि संयम्य स्वस्वविषयेभ्य: प्रत्याहत्य विषयदोषदर्शनाभ्यासात्तद्िमुखता- 


32 ओमित्येकमक्षरं ब्रह्मवाचकत्वात्मतिमावदूब्रह्मप्रतीकत्वादा ब्रह्म व्याहरुच्चनू । ओमिति व्याहर- 


योगधारणासहित ओकार की उपासना, उसका फल, अपने स्वरूप का ज्ञान, उससे फिर अपुनरावृत्ति 
और उसका मार्ग - इन सब अर्थों को कहा गया है ॥ ॥ ॥ 

30 उसमें 'प्रवक्ष्येश - “प्रकर्षपूर्वक कहूँगा' -- इसप्रकार प्रतिज्ञा किये हुए अर्थ को उसके साधनों सहित 

दो श्लोकों से कहते हैं - 
[जो उपासक समस्त इन्द्रियद्वारों को रोककर, मन का हृदयदेश में निरोध कर, अपने प्राणों को 
मूर्धा अर्थात्‌ भ्रुकुटियों के मध्य में स्थिर करके और योगधारंणा में स्थित होकर “ओम्‌' -- इस 
एक अक्षररूप ब्रह्म का उच्चारण करता हुआ और उसके अर्थस्वरूप मेरा सतत अनुस्मरण -- चिन्तन 
करता हुआ देह त्यागकर जाता है वह परम गति को प्राप्त होता है ॥ 2-3 ॥] 

3] समस्त इन्द्रियद्वारों को रोककर ८ समस्त इन्द्रियों को अपने-अपने विषयों से हटाकर अर्थात्‌ विषयों 
में दोषदर्शन के अभ्यास से उन-उन विषयों से विमुख की हुई श्रोत्रादि इन्द्रियों से शब्दादि विषयों को 
ग्रहण न करते हुए; बाह्य इन्द्रियों का निरोध होने पर भी मन का प्रचार होगा, अतः कहते हैं - तल 
को हृदयदेश में रोककर अर्थात्‌ भीतर भी विषयों का चिन्तन न करते हुए, जैसा कि छठे अध्याय में 
व्याख्यात है कि अभ्यास जौर वैराग्य से मन को हृदयदेश में रोककर अर्थात्‌ मन की विषयाकारावृत्तियों 
का निरोध कर -- इसप्रकार बाहर और भीतर की उपलब्धियों के समस्त द्वारों को रोककर; क्रिया के 
द्वारभूत प्राण को भी सब ओर से रोककर > भूमिकाजय के क्रम से उसको मूर्धा में स्थिर कर अर्थात्‌ 
गुरूपदिष्ट मार्ग से उसको दोनों भ्रुकुटियों के मध्य में स्थापित कर और फिर उससे ऊपर मस्तिष्क में 
उसका आधान कर; आत्मविषयक योगधारणा 5 आत्मविषयिणी समाधिरूपा धारणा में स्थित हो - 
यहाँ 'आत्मन:' - यह पद देवता आदि की व्यावृत्ति के लिए है ॥ 2 ॥ 

32 “ओम्‌' -- इस एक अक्षर का जो ब्रह्म का वाचक होने से अथवा प्रतिमा के समान ब्रह्म का प्रतीक 
होने से ब्रह्म ही है'”, उच्चारण करते हुए, - यहाँ ओमिति व्याहरन्‌' ८ ओम -इस प्रकार उच्चारण 
9 बैयाकरण वाच्य और वाचक में अभ्रैद स्वीकार करते हैं, लोक में भी शब्द और अर्थ को एक ही पद से कहते हैं 
जैसे 'गौरिति शब्द: गौरित्यर्थ:' - 'गौ' शब्द है और 'गौ' अर्थ भी है', अत: ब्रह्म का वाचक ओम! ब्रह्म है अथवा 
विष्णु की प्रतिमा को जैसे विष्णु कहते है दैसे ही प्रकृत ब्रह्म का प्रतीक 'ओमू' ब्रह्म ही है । 
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नित्येताववेव निर्वाह एकाक्षरमित्यनायासकथनेन स्तुत्य ।  ओमिति 

व्याहरन्रेकाक्षरमेकमद्धितीयमक्षरमविनाशि सर्वव्यापक ब्रह्म माया स्मरन्रिति वा | तेन 

प्रणव॑ जपंस्तदभिधेयभूत॑ च मां चिन्तयन्मूर्धन्यया नाड्या देहं त्यजन्य: प्रयाति स याति 

देवयानमार्गेण ब्रह्मलोक गत्वा तद्धोगान्ते परमां प्रकृष्टों गतिं मद्ूपाम्‌ । 

अन्न पतज्जलिना “तीव्रसंवेगानामासन्न:”” समाधिलाभ:, इत्युक्त्वा ““ईश्वरप्रणिधानादा”” 
। प्रणिधानं च व्याख्यातं “तस्य वाचक: .प्रणव:””, “तजपस्तदर्थभावनम्‌”” इति । 

““समाधि सिद्धिरीश्वरप्रणिधानात्‌”” इति च । इह तु साक्षादेव ततः परमगतिलाभ इत्युक्तम्‌ । 

तस्मादविरोधायोमित्येकाक्षरं ब्रह्म व्याहरन्मामनुस्मरन्नात्मनो योगधारणामास्थित इति व्याख्येयम्‌ 

। विचित्रफलत्वोपपत्तेवा न विरोध: ॥ 3 ॥ 

य एवं वायुनिरोधवैुरयेण भुवोर्मध्ये प्राणमावेश्य मूर्धन्यया नाड्या देहं त्यक्तुं स्वेच्छया न शक्‍्नोति 


कथन से 'ओम्‌! की स्तुति के लिए है?” | अथवा, “ओमिति व्याहरन्‌, एकाक्षरं ब्रह्म मामनुस्मरन्‌' 
- इस प्रकार अन्वय करके भी अर्थ किया जा सकता है। 'ओम्‌” - इस प्रकार उच्चारण करते 
हुए और इसके अर्थभूत एक अक्षर अर्थात्‌ एक ८ अद्वितीय अक्षर ८ अविनाशी सर्वव्यापक ब्रह्मरूप 
मुझको स्मरण करते हुए, अत: प्रणव 5 'ओम्‌' का जप करते हुए और उसके अभिधेयभूत मेरा 
चिन्तन करते हुए मूर्धन्य नाड़ी से देह को त्यागकर जो जाता है वह देवयान मर्गा से ब्रह्मलोक में 
जाकर उसका भोग समाप्त होने पर मुझ भगवद्‌-रूप परम-प्रकृष्ट गति को प्राप्त होता है । 

यहाँ पतज्जलि ने 'तीव्रसंवेगानामासन्न:” (योगसूत्र, .2) ८ "तीव्र संवेग ८ वैराग्य और अधिमात्र 
उपायवाले योगियों को समाधि-लाभ शीघ्रतम 5 निकटतम होता है' -- ऐसा कहकर ' ईश्वरप्रणिधानाद्वा' 
(योगसूत्र, ।.23) ८ “अथवा, ईश्वरप्रणिधान से शीघ्रतम समाधिलाभ होता है! -- ऐसा कहा है । 
और प्रणिधान की व्याख्या इस प्रकार की है - “तस्य वाचक: प्रणव:” (योगसूत्र, ,27); 
“तञ्जपस्तदर्थभावनम्‌” (योगसूत्र, .28) ८ 'उस ईश्वर का वाचक-बोधक शब्द-नाम प्रणव ८ ओम! 
है, उस प्रणव 5 “ओम्‌! का जप और उसके अर्थभूत ईश्वर का भावन-ध्यान करना > पुनः पुनः 
चिन्तन करना “ईश्वरप्रणिधान' है” | तथा ऐसा भी कहा है -- 'समाधघिसिद्धिरीश्वरप्रणिधानात्‌' 
(योगसूत्र, 245) ८ समाधि की सिद्धि ईश्वरप्रणिधान से होती है!” । यहाँ तो साक्षात्‌ ही उस 
ईश्वरप्रणिधान से परमगतिलाभ को कहा गया है | अतः अविरोध के लिए “ओमू -- इस एकाक्षर 
ब्रह्म का उच्चारण करते हुए और मेरा अनुस्मरण - चिन्तन करते हुए आत्मविषयिणी योगधारणा 
में स्थित हो' - ऐसी व्याख्या करनी चाहिए | अथवा, विचित्र फल की उपपत्ति होने के कारण 
इसका उससे विरोध नहीं है ॥ 3 ॥ 

जो पुरुष उक्त प्रकार से प्राणवायु का निरोध करने में असमर्थ होने के कारण दोनों भ्रुकुटियों के 
मध्य में अथवा उससे ऊपर मस्तिष्क में प्राण को स्थिर कर मूर्धन्य ८ मूर्धा तक जानेवाली नाड़ी 
से अपनी इच्छा के अनुसार देहत्याग करने में समर्थ नहीं है, किन्तु कर्मों का क्षय होने से ही 
परवश-विवश होकर देहत्याग करता है उसका क्‍या होगा -- उसकी क्‍या गति होगी ? -- इसके 
30. अभिप्राय यह है कि ओमू' - यह एक अक्षर मात्र है, अनेक प्रदविशिष्ट क्या नहीं है, अतः मृत्यु के समय 
इसका उच्चारण अनायास किया ज़ा सकता है अर्थात्‌ रह के समय इन्द्रियों के विवश रहने के कारण अनेक 
पदात्मक वाक्य का उच्चारण करना निःसन्देह अतिकशध्साध्य है, किन्तु 'ओम्‌' - यह एक अक्षर मात्र होने के कारण 


इसका उम्रारण करने में कोई कष्ट नहीं होता है और ग्रह परम पद को प्राप्त कराता है - इस प्रकार ओंकार की 
स्तुति या प्रशंसा की गई है | 
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अनन्यचेता: सतत यो मां स्मरति नित्यशः । 
तस्याहं सुलभः पार्थ नित्ययुक्तस्थ योगिनः ॥ 4 ॥ 

35 न विद्यते मदन्यविषये चेतो यस्य सो5नन्यचेता: सतत निरन्तरं नित्यशो यावज्ीवं यो मां स्मरति 
तस्य स्ववशतया परवशतया वा देहं त्यजतो5पि नित्ययुक्तस्प सततसमाहितचित्तस्य योगिनः 
सुलभ: सुखेन लभ्यो5हं परमेश्वर इतरेषामतिदुर्लभोष्पि हे पार्थ, तंवाहमतिसुलभो मा 
भैषीरित्यभिप्राय: । 

36 अन्न तस्थेति षष्ठी शेषे सम्बन्धसामान्ये । कर्तरे न लोकेत्यादिना निषेधातू। अन्न चानन्यचेतस्त्वेन 
सत्कारोउत्यादर: सततमिति नैरन्तर्य नित्यश इति दीर्घकालत्वं स्मरणस्योक्तम्‌ । तेन “स तु 
दीर्घकालनैरन्तर्यसत्कारासेवितो टूढभूमि: ”” इति पातज्जलं मतमनुसृतं भवति | तत्र स इत्यभ्यास 
उक्तोडपि स्मरणपर्यवसायी । तेन यावल्ञीवं प्रतिक्षणं विक्षेपान्तरशून्यतया भगवदनुचिन्तनमेव 


[हे पार्थ ! हे अर्जुन ! जो पुरुष मुझमें अनन्यचित्त से स्थित हुआ सतत-निरन्तर नित्यश: - 
जीवनपर्यन्त मुझको स्मरण करता है उस सतत समाहितचित्त योगी के लिए मैं सुलभ हूँ अर्थात्‌ 
उसको मैं सहज ही प्राप्त हो जाता हूँ || 4 ॥] 

35 जिसका चित्त मैरे अतिरिक्त किसी अन्य विषय में नहीं रहता -- लगता वह पुरुष अनन्यचेता है। ऐसा 
जो सतत - निरन्तर नित्यश: -- यावज्जीवन मुझको स्मरण करता है उस नित्ययुक्त - सतत समाहितचित्त 
योगी के लिए स्ववशंता से अथवा परवशता से देहत्याग करने पर भी मैं परमेश्वर, इतर के लिए दुर्लभ 
होने पर भी, सुलभ - सुखपूर्वक-सहज ही लभ्य - प्राप्य हूँ प्राप्त होने योग्य हूँ | हे पार्थ ! तुमको 
तो मैं अतिसुलभ हूँ, तुम मत डरो - यह भगवान्‌ का अभिप्राय है । 

36 यहाँ 'तस्य' -- इस पद में षष्ठी विभक्ति 'षष्ठी शेषे" (पाणिनिसूत्र, 2.3.50) ८ 'सम्बध -- सामान्य 
में षष्ठी विभक्ति होती है! -- इस सूत्र के अनुसार सम्बन्धसामान्य में है, 'सुलभ:' ८ 'सु+ लभू+ 
खलू' -- कृदन्त पद का योग होने से कर्त्ता में नहीं है, क्योंकि “न लोकाव्ययनिष्ाखलर्थतृनाम्‌' 
(पाणिनिसूत्र, 2.3.69) ८ 'ल - शतृ, शानच्‌ आदि; उ, उक, अव्यय ८ क्त्वा आदि, निष्ठा ८ 
क्त, क्तवतु ; खलू प्रत्यय के अर्थवाले प्रत्यय तथा तृन्‌ (प्रत्याहार) - इनके प्रयोग में षष्ठी विभक्ति 
नहीं होती है! - इस सूत्र के अनुसार कर्त्ता में षष्ठी का निषेध होता है | यहाँ अनन्यचेता होने से 
सत्कार और अति आदर, 'सतत' शब्द से नैरन्तर्य, तथा “नित्यश:' शब्द से स्मरण की दीर्घकालता 
कही गई है । अतः इससे 'स तु दीर्घकालनैरन्तर्यसत्कारासेवितो दृढ़भूमि:” (योगसूत्र, .4) ८ 
'वह अभ्यास दीर्घकालपर्यन्त, नैरन्तर्य - निरन्तर व्यवधानरहित और सत्कारपूर्वक सेवन किए जाने 
पर दृढ़भूमिवाला होता है” -- इस पातञ्जल मत का अनुसरण किया गया है | उक्त पातञ्जल 
योगसूत्र में 'सः” शब्द का अर्थ अभ्यास कहा जाने पर भी वह स्मरण में ही पर्यवसान प्राप्त 
करनेवाला होता है | अतः जीवनपर्यन्त प्रतिक्षण अन्य विक्षेप से शून्य मन से भगवान्‌ का चिन्तन 
ही परम गति का हेतु है - मूर्धन्य नाडी से स्वेच्छापूर्वक प्राणों का उत्रमण हो या न हो - इसमें 
विशेष आग्रह नहीं है || ।4 ॥ 
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भगवत्त प्राप्ता: पुनरावर्तन्ते न वेति संदेहे ना55वर्तन्त इत्याह - 


मामुपेत्य पुनर्जन्म दुःखालयमशाश्वतम्‌ । 

ना55प्रुवन्ति महात्मान: संसिद्धि परमां गता: ॥ 5 ॥ 
मामीश्वर॑ प्राप्य पुनर्जन्म मनुष्यादिदेहसंबन्ध, कीदृ्श दुःखालयं गर्भवास- 
योनिद्वारनिर्गमनायनेकदुः खस्थानम्‌ । अशाश्वतमस्थिरं दृष्टनष्टप्रायं नाऊ 5प्रुवन्ति पुनर्ना$वर्तन्त 
इत्यर्थ: । यतो महात्मानो रजस्तमोमलरहितान्तःकरणा: शुद्धसत्त्वा: ९ 3 सम्यग्दर्शना 
मल्लोकभोगान्ते परमां सर्वोत्कृष्टां संसिद्धि मुक्ति गतास्ते । अन्न मां प्राप्य गता इति 
वदतोपासकानां क्रममुक्तिदशिता ॥ 5 ॥ 
भगवन्तमुपागतानां सम्यग्दर्शिनामपुनरावृत्तो कथितायां ततो विमुखानामसम्यग्दश्शिनां 
पुनरावृत्तिरर्थसिद्धेत्याह - 


आब्रद्म भुवनाल्‍लोका: पुनरावर्तिनो$र्जुन । 
मामुपेत्य तु कौन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते ॥ 6 ॥ 


भगवान्‌ कहते हैं कि मुझको प्राप्त हुए पुरुषों का पुनर्जन्म नहीं होता है -- 

[मुझको प्राप्त होकर परम - सर्वोत्कृष्ट संसिद्धि - मुक्ति पद को प्राप्त हुए महात्माजन पुनः दुःख 
के स्थानरूप अनित्य पुनर्जन्म को प्राप्त नहीं होते हैं | 5 ॥] 

मुझ ईश्वर को प्राप्त कर पुनः जन्म अर्थात्‌ मनुष्यादि देह के सम्बन्ध को प्राप्त नहीं होते हैं | किस 
प्रकार के देहसम्बन्ध को प्राप्त नहीं होते हैं ? जो दु:खालयं - गर्भवास, योनिद्वार से निकलना आदि 
दुःखों का स्थान है और अशाश्वत ८ अस्थिर - प्राय: देखते-देखते नष्ट होनेवाला है उस देहसम्बन्ध 
को प्राप्त नहीं होते हैं अर्थात्‌ पुनः आवर्तन ८ जन्म-मरण के चक्र में नहीं पड़ते हैं | क्योंकि महात्मा 
- रजोगुण -- तमोगुण से शून्य अन्तःकरणवाले - शुद्धचित्त अतएव समुलन्नतत्त्वज्ञान अर्थातूं जिनका 
तत्त्वज्ञान उत्न्न हो गया है ऐसे वे मेरे लोक का भोग समाप्त होने पर परम > सर्वोत्कृष् संसिद्धि ८ 
मुक्ति को प्राप्त होते है | यहाँ “मां प्राप्य सिद्धि गता' ८ “मुझको प्राप्त कर मुक्ति को प्राप्त होते है! - 
ऐसा कहते हुए भगवान्‌ ने उपासकों की क्रममुक्ति दिखलाई है || 5 ॥ 

भगवान्‌ को प्राप्त हुए सम्यकृदर्शियों - तत्त्वज्ञानियों की अपुनरावृत्ति कहने पर यह अर्थतः सिद्ध 
होता है कि भगवान्‌ से विमुख जो असम्यकृदर्शी - अतत्त्वज्ञानी हैं उनकी पुनरावृत्ति होती है - 
यही भगवान्‌ कहते हैं - 

[हे अर्जुन ! ब्रह्मलोक पर्यन्त सभी लोक पुनरावृत्ति की प्राप्ति करानेवाले हैं, किन्तु हे कौन्तेय ! हे 
कुन्तीपुत्र ! मुझको प्राप्त होकर पुनर्जन्म नहीं होता है ॥ 6 ॥] 

आब्रह्मभुवनातू ८ जिसमें भूत - प्राणी उत्पन्न होते हैं वह भुवन - लोक कहलाता है | यहाँ 'आ'- 
कार अर्थात्‌ 'आइ! (आ) उपसर्ग अभिविधि > व्याप्ति के अर्थ में है । अतः “आब्रह्मभुवनात्‌ 
लोका:' का अर्थ है - ब्रह्म” लोक के साथ सभी लोक अर्थात्‌ ब्रह्मलोकपर्यन्त जितने लोक हैं वे 


2।. यहाँ 'ब्रह्म' से चतुर्मुख ब्रह्मा को ही सूचित किया गया है, क्योंकि सहंस्रयूगपर्यन्त ब्रह्मा के ही दिन और रात्रि 
का निर्णय श्रुति ने किया है । 


508 श्रीमद्धगवद्वीता अध्यायः 8: 


लोका मद्धिमुखानामसम्यग्दर्शिनां भोगभूमय: पुनरावर्तिन: पुनरावर्तनशीला: । ब्रह्मभवमादिति 
पाठे भवन वासस्थानमिति स एवार्थ: । हेडर्जुन स्वतः प्रसिद्धमहापौरुष । 

4] कि तद्धदेव त्वां प्राप्तानामपि 3 न न 82033 । 
तुर्लोकान्तरवैलक्षण्यद्योतनार्थो5वधारणाथों वा । मामेव प्राप्य निर्वुतानां हे आता 
प्रसिद्धमहानुभाव पुनर्जन्म न विद्यते पुनरावृत्तिननास्तीत्यर्थ: । अन्नार्जुन कौन्तेयेति संबोधनद्येन 
स्वरूपत: कारणतश्च शुद्धिज्ञनिसंपत्तये सूचिता | ३० 

42 अत्रेयं व्यवस्था, ये क्रममुक्तिफलाभिरुपासनाभिर्ब्रहामलोक प्राप्तास्तेषामेव तत्रोत्पन्नसम्यग्दर्शनानां 
ब्रह्मणा सह मोक्षः । ये तु पञ्चाम्रिविद्यादिभिरतत्क्रतवो5पि तत्र गतास्तेषामवश्यंभावि पुनर्जन्म । 
अत एव क्रममुक्त्यभिप्रायेण ““ब्रह्मतोकमभिसंपयते न च पुनरावर्तते””, “अनावृत्ति: शब्दात्‌”! 
इति श्रुतिसूत्रयोरुपपत्ति: । इतरत्र “'तेषामिह न पुनरावृत्ति:””, ““इम॑ मानवमावर्त ना5 उवर्तन्ते ”” 
इतीहेममिति च विशेषणादृगमनाधिकरणकल्पादन्यत्र पुनरावृत्ति: प्रतीयते ॥ 6॥ 


अर्थ है, अत: वही अर्थ है | हे अर्जुन ! स्वतःसिद्ध महान्‌ पौरुषवाले । 

4 क्या ब्रह्मलोकपर्यन्त सभी लोकों को प्राप्त हुए पुरुषों की जैसे पुनरावृत्ति होती है वैसे ही आपको 
प्राप्त हुए पुरुषों -- उपासकों की भी पुनरावृत्ति होती है ? - इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैं - 
नहीं । मुझ एक ईश्वर को प्राप्त होकर तो आवृत्ति नहीं होती है - यहाँ “तु” शब्द अन्य लोकों 
से अपनी विलक्षणता दिखलाने के लिए है अथवा निश्चय के लिए है | द्वितीय अर्थ है -- मुझको 
ही प्राप्त कर निर्दृत - कृतकृत्य हुए पुरुषों की हे कौन्तेय ! अर्थात्‌ मातृपक्ष से भी सुप्रसिद्ध महान्‌ 
प्रभाववाले ! पुनरावृत्ति नहीं होती है अर्थात्‌ उनका पुनर्जन्म नहीं होता है | यहाँ अर्जुन और कौन्तेय 
- इन दोनों सम्बोधनों से ज्ञानरूप सम्पत्ति की प्राप्ति के लिए स्वरूपत: और कारणत: शुद्धि आवश्यक 
है -- यह सूचित किया गया है“ । 

42 यहाँ यह व्यवस्था है -- जो साधक क्रममुक्तिफलक उपासनाओं से ब्रह्मलोक प्राप्त करते हैं वे ही 
ब्रह्मलोक में सम्यकूदर्शन - तत्त्वज्ञान प्राप्त करने में सक्षम होते हैं अतएव उन्ही का ब्रह्मा के साथ 
मोक्ष होता है | किन्तु जो ब्रह्मोपासक न होने पर भी पज्चाग्रिविद्या आदि के प्रभाव से ब्रह्मलोक 
प्राप्त करते हैं उनका तो पुनर्जन्म अवश्यंभावी होता है । अतएव क्रममुक्ति के अभिप्राय से 
'ब्रह्मतोकमभिसंपच्चते न च पुनरावर्तते (छान्दोग्योपनिषद्‌, 8.5.) ८ “वे ब्रह्मलोक को श्राप्त होते 
हैं और फिर जन्म नहीं लेते हैं" और “अनावृत्ति: शब्दादनावृत्ति: शब्दात्‌' (ब्रह्मसूत्र, 4.4.2) ८ 
'ब्रह्मलोक प्राप्त हुए पुरुषों की पुनरावृत्ति नहीं होती है, क्योंकि शब्द अर्थात्‌ श्रुति वही कहती है' 
- इन श्रुति और सूत्र की उपपत्ति होती है | इतरत्र 'तेषामिह न पुनरावृत्ति:' ८ “उनकी इह ८ 
इस लोक में पुनरावृत्ति नहीं होती है'; 'इमं मानवमावर्त ना55वर्तन्ते' - “वे इमम्‌ ८ इस मानवलोक 
में नहीं आते हैं' - इत्यादि में जो 'इह” और “इमम्‌” विशेषण हैं उनसे ऐसा प्रतीत होता है कि 
गमनाधिकरणकल्प से अन्यत्र उनकी पुनरावृत्ति होती है अर्थात्‌ जिस कल्प में उनका ब्रह्मलोक में 
गमन होता है उस कल्प से भिन्न कल्प में उनकी पुनरावृत्ति होती है ॥ 6 ॥ 
गा गा जात कम वर ही चर हम अतः अर्जुन स्वरूपतः शुद्ध है । स्वरूपतः ही शुद्ध नहीं है, 
वह कौन्तेय ८ कुन्ती का पुत्र है जो कुन्ती अलन्त शुद्धकुल में उत्पन्न हुई है, अतएव वह मातृपक्ष के कारण-भी 
शुद्ध है. इसप्रकार: अर्जुन स्वरूपत: और कारणत: भी शुद्ध है | अतः अर्जुन को मैं अनायास ही सुलभ हूँ, 
क्योंकि स्वरूपतः और कारणत: - दोनों प्रकार से शुद्धता ही ज्ञानरूप सम्पत्ति की प्राप्ति के लिए हेतु है -- यही 
"अर्जुन और 'कौन्तेय' -- इन दो सम्बोधनों से भगवान्‌ सूचित कर रहे हैं । 
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ब्रह्मलोकसहिता: सर्वे लोका: पुनरावर्तिन:, कस्मात्‌ । कालपरिक्तिन्नत्वादित्याह -- 
सहसरयुगपर्यन्तमहर्यदूब्रह्मणो विदु: । 
रात्रि युगसहसरान्तां तेषहोंरात्रविदों जना: ॥ 47 ॥ 
मनुष्यपरिमाणेन सहस्नयुगपर्यन्तं सहस्न॑ युगानि च॒तुर्युगानि(णि) पर्यन्तो5बसानं यस्य तत्‌ । 
“चतुर्युगसहस्न तु ब्रह्मणो दिनमुच्यते”” इति हि पौराणिक वचनम्‌। तादूशं ब्रह्मण: प्रजापतेरहर्दिन 
यये विदु:, तथा रात्रि युगसहस्नान्तां चतुर्युगसहस्रपर्यन्तां, ये विदुरित्यनुवर्तते, ते5 होरात्रविदस्त 
एवाहोरात्रविदों योगिनो जना: । ये तु चन्द्राकगत्यैव विदुस्ते नाहोराजविद: 
स्वल्पदर्शित्वादित्यभिप्राय : ॥ 7 ॥ 
यथोक्तिरहोरात्रै: पक्षमासादिगणनया पूर्ण वर्षशत् प्रजापते: परमायुरिति कालपरिक्तिन्नल्वेना- 
नित्योउसौ । तेन तल्लोकात्पुनरावृत्तियुक्तैव । ये तु ततो5रवाचीनास्तेषां तदहर्मात्रपरिक्तिन्नत्वात्त- 


ब्रह्मतोक सहित सब लोक पुनरावर्ती - पुनरावर्तनशील हैं, क्‍यों ? क्योंकि वे काल से परिक्तिन्न है । 
यही भगवान्‌ कहते हैं -- 

|जो पुरुष ब्रह्मा के दिन को सहस्रयुगपर्यनत और उसकी रात्रि को सहस्रयुग में समाप्त होनेवाली 
जानते हैं वे ही तत्त्वतः दिन और रात्रि के परिणाम को जाननेवाले हैं ॥ 7 ॥] 

मनुष्य के परिमाण से सहस़युगपर्यन्त ८ सहस्रयुग अर्थात्‌ सहस्न चतुर्युग - सत्य, त्रेता, द्वापर और 
कलि-चतुर्युग है पर्यन्त -- अवसान जिसका वह सहसचतुर्युग ब्रह्मा का एक दिन कहा जाता है । 
'चतुर्युगसहस््न॑ तु ब्रह्मणो दिनमुच्यते' ८ “सहस्न चतुर्युग ब्रह्मा का एक दिन कहा जाता है” - ऐसा 
पुराण का भी वचन है | तादृश जो ब्रह्मा - प्रजापति का दिन है उसको जो जानते हैं, इसीप्रकार 
सहसयुग में समाप्त होनेवाली अर्थात्‌ सहस्न चतुर्युग पर्यन्त रहनेवाली रात्रि को 'जो जानते हैं! - 
यह अनुवृत्ति है, वे ही अहोरात्रविद: ८ दिन, और रात्रि का रहस्य जाननेवाले योगी पुरुष हैं | जो 
मात्र सूर्य और चन्द्रमा की गति से ही दिन और रात्रि को जानते हैं वे अल्पदर्शी होने के कारण 
दिन और रात्रि को जाननेवाले नहीं है -- यह अभिप्राय है ॥ ॥7 ॥ 

पूर्वोक्त दिन और रात्रि के क्रम से पक्ष, मास आदि की गणना करने से पूरे सौ वर्ष की प्रजापति 
की परम आयु हं” -- इसप्रकार काल से परिस्छित्र होने के कारण वह अनित्य है | अत: उसके 
लोक से पुनरावृत्ति होना युक्तियुक्त ही है । जो उससे अर्वाचीन हैं वे तो उसके एक दिन मात्र से 
ही परिक्िन्न हैं, अतः उस-उस लोक से पुनरावृत्ति होती है -- इसमें तो कहना ही क्या है ? यही 
अब भगवान्‌ कहते हैं ह 

23. ब्रह्म की आयुगणना इसप्रकार की है| मनुष्य का एक वर्ष देवताओं का एक दिन और रात्रि है। इसप्रकार दिन 
और रात्रि के क्रम से पक्ष और मास की कल्पना कर बारह महीनों का एक वर्ष तथा बारह हजार दिव्य वर्ष का एक 
चतुर्युग होता है । ब्रह्मा का एक दिन एक हजार चतुर्युग होता है | इसी प्रकार ब्रह्मा की रात्रि एक हजार चतुर्युग 
होती है । इसप्रकार एक चतुर्युग > 2,000 दिव्यवर्ष; 000 चतुर्पुग 5 2.000 » 000 दिव्यवर्ष  2,00,00,00 
५ 360 मनुष्यवर्ष - ब्रह्मा का एक दिन 432,00,00,000 मनुष्यवर्ष; इसी प्रकार ब्रह्मा की एक रात्रि > 432,00,00,000 
मनुश्यवर्ध -- इसप्रकार ब्रह्मा का एक दिन और एक रात्रि ८ 864,00,00,000 मनुष्यवर्ष अर्थात्‌ 864 करोड़ मनुष्यवर्ष 
है । इसप्रकार दिन, रात्रि, पक्ष, मास आदि के क्रम से तौ वर्ष तक ब्रह्म की परम आयु है । 
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अयक्ताद व्यक्तय: सर्वा: प्रभवन्त्यहरागमे । 
रात्यागमे प्रलीयन्ते तत्रैवाव्यक्तसंज्ञके ॥ 8 ॥ 

46 अत्र  दैनंदिनसृष्टिप्रलययोरेव वक्तुमुपक्रान्तत्वात्तन। चा55काशादीनां. सत्त्वादव्य- 
क्तंशंब्देनाव्याकृतावस्था नोच्यते । कि तु प्रजापते: स्वापावस्थैव । स्वापावस्थ: प्रजापतिरिति 
यावत्‌ । अहरागमे प्रजापते: प्रबोधसमयेडव्यक्तात्तत्स्वापावस्थारूपादू व्यक्तय: शरीरविषयादिरूपा 
भोगभूमय: प्रभवन्ति व्यवहारक्षमतया5भिव्यज्यन्ते । रात््यागमे तस्य स्वापकाले पूर्वोक्ताः सर्वा 
अपि व्यक्तय: प्रलीयन्ते तिरो भवन्ति यत आविर्भूतास्तत्रैवाव्यक्तसंज्ञके कारणे प्रागुक्ते स्वापावस्थे 
प्रजापती ॥ 8 ॥ 

47 एवमाशुविनाशित्वेषपि संसारस्य न॒निवृत्ति: क्लेशकर्मादिभिरवशतया पुनः पुनः 
प्रादुर्भावाव्परदुर्भूतस्य च पुनः क्लेशादिवशेनैव तिरोभावात्‌ । संसारे विपरिवर्तमानानां सर्वेषामपि 
प्राणिनामस्वातन्त्यादवशानामेव. जन्ममरणादिदुःखप्रवन्धसंबन्धादलमनेन. संसारेणेतिवैरा- 
ग्योत्पत्त्यर्थ समाननामरूपत्वेन च पुन: पुनः प्रादुर्भागात्कृतनाशाकृताभ्यागमपरिहारार्थ चाइ 5ह - 


भूतग्राम: स एवायं भूत्वा भूत्वा प्रलीयते । 
रात््यागमे5 वशः पार्थ प्रभवत्यहरागमे ॥ 9 ॥ 


ब्रह्मा के प्रबोधकालरूप दिन के आने पर उसके स्वापावस्थारूप अव्यक्त से ही शरीर, विषय आदि 
समस्त भोगभूमियाँ अभिव्यक्त - प्रकट होती हैं और उसकी स्वापकालरूप रात्रि के आने पर उसी 
अव्यक्तसंज्ञक - स्वापावस्थ प्रजापति में पूर्वोक्त समस्त व्यक्त भोगभूमियाँ लीन हो जाती हैं ॥ 8 ॥।] 

46 यहाँ दैनंदिन - प्रतिदिन ही सृष्टि और प्रलय को कहने का उपक्रम है, उसमें आकाश आदि रहते हैं, 
अतः यहाँ “अव्यक्त' शब्द से अव्याकृत अवस्था प्रकृति नहीं कही गई है, अपितु प्रजापति की स्वापावस्था 
कही गई है अर्थात्‌ प्रजापति स्वापावस्थ है -- यह कहा गया है | दिन आने पर - प्रजापति के प्रबोध 
के समय उसके स्वापावस्थारूप अव्यक्तं से व्यक्तियाँ - शरीर, विषय आदिरूप भोगभूमियाँ उत्पन्न होती 
हैं अर्थात्‌ व्यवहारयोग्य होने से अभिव्यक्त होती हैं । और रात्रि के आने पर अर्थात्‌ प्रजापति के 
स्वापकाल में पूर्वोक्त सभी व्यक्तियाँ जिससे आविर्भूत हुई थीं उसी अव्यक्तसंज्ञक कारण में अर्थात्‌ 
प्रागुक्त स्वापावस्थ प्रजापति में लीन हो जाती हैं -- तिरोहित हो जाती हैं ॥ 8 ॥ 

47 इसप्रकार आशुविनाशी होने पर भी संसार की निवृत्ति नहीं होती है, क्योंकि अविद्यादि क्लेश और 
कर्मों से अवश - विवश होने के कारण उसका पुन: पुनः प्रादुर्भाव होता रहता है और प्रादुर्भूत 
उस संसार का पुनः क्लेशादिवश ही तिरोभाव होता रहता है, तथा संसार में विपरिवर्तमान ८ चक्कर 
काटने वाले सभी प्राणियों का अस्वतंत्र होने से विवश का ही जन्म-मरणादिरूप दुःखप्रबन्ध से 
सम्बन्ध बना रहता है, अत: इस संसार से क्‍या है ? यह संसार व्यर्थ है-- इसप्रकार वैराग्य उत्न्न 
करने के लिए अथवा तमान नामरूप होने से पुनः पुनः प्रादुर्भाव होने के कारण कृतनाश और 
अकृताभ्यागम के परिहार के लिए भगवान्‌ कहते हैं 

हे पार्थ ! प्रजापति की रात्रि आने पर यह वही भूतसमुदाय अविद्या, वासना, कमांदिवश उत्पन्न 
हो-होकर लीन हो जात. है और उसका दिन आने पर पुनः उत्न्न हो जाता है ॥ 9 ॥] 
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भूतग्रामो भूतसमुदाय: स्थावरजड्रमलक्षणो य: पूर्वस्मिन्कल्पे स्थितः स एवायमेतस्मिन्कल्पे 
जायमानो5पि न तु प्रतिकल्पमन्यो5न्यश्च । असत्कार्यवादानभ्युपगमात्‌ । 

“सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । दिवं च प्रंधिवीं चान्तरिक्षमथो स्व:”” इति श्रुतेः ॥ 
“समाननामरूपत्वादावृत्तावप्यविरोधो दर्शनात्मृतेश्व” इति न्यायाच्च । अवश 
इत्यविद्याकामकर्मादिपरतन्त्र: । हे पार्थ स्पष्टमिंतरत्‌ ॥ 9 ॥ | 
एवमवशानामुत्पत्तिविनाशप्रदर्शनेना5 उब्रह्मभुवनाल्‍लोकाः पुनरावर्तिन इत्येतदृव्याख्यातमधुना 
मामुपेत्य पुनर्जन्‍्म न विद्यत इत्येतदृव्याचष्टे द्वाभ्याम्‌ - 


परस्तस्मात्तु भावो5न्यो5व्यक्तो5व्यक्तात्सनातन: । 
यः स सर्वेषु भूतेषु नश्यत्सु न विनश्यति ॥ 20 ॥ 


तस्माचराचरस्थूलप्रपज्वकारण भूताद्धिरण्यगर्भाख्यादव्यक्तात्परो व्यतिरिक्त: श्रेष्ठो वा तस्यापि 
कारणभूत: । व्यतिरेके5पि सालक्षण्यं स्यादिति नेत्याह-अन्यो5त्यन्तविलक्षण: “न तस्य प्रतिमा 
अस्ति” इति श्रुते: । अव्यक्तो रूपादिहीनतया चक्षुराद्गोचरो भाव: कल्पितेषु सर्वेषु कार्येषु 
सदूपेणानुगत: । अत एवं सनातनो नित्य: । तुशब्दो हेयादनित्यादव्यक्तादुपादेयत्वं नित्यस्था- 


हे पार्थ ! जो भूतग्राम ८ स्थावर-जंगमरूप भूतसमुदाय पूर्वकल्प में स्थित -- विद्यमान था वही यह 
जायमान भी इस कल्प में उत्पन्न होता है, न कि प्रत्येक कल्प में अन्य-अन्य ८ नवीन-नवीन उत्तन्न 
होता है, क्योंकि असत्कार्यवाद स्वीकार नहीं है | श्रुति भी कहती है -- 'धाता - विधाता ने 
यथापूर्व - पूर्ववत्‌ सूर्य, चन्द्रमा, दुलोक, पृथिवी, अन्तरिक्ष और स्वर्ग की रचना की' । इसप्रकार 
न्याय भी है -- 'समाननामख्पत्वादावृत्तावष्यविरोधो दर्शनात्म्मृतेश्च' (ब्रह्मसूत्र, .3.30) - प्रत्येक 
कल्प में समान नामरूप होने से सृष्टि की उत्पत्ति और प्रलयरूप आवृत्ति स्वीकार करने में भी कोई 
विरोध नहीं है, क्योंकि ऐसा ही श्रुति और स्मृति दिखलाती हैं” | 'अवश:” - इससे यह कहा है 
कि संसार अविद्या, वासना, कर्म आदि के अधीन है | शेष सब स्पष्ट है || 9 ॥ 

इसप्रकार अवश - पराधीन पुरुषों की उत्पत्ति और विनाश के प्रदर्शन से 'आब्रह्मभुवनाल्‍लोका: 
पुनरावर्तिन:' < “ब्रह्मलोकपर्यन्त सभी लोक पुनरावर्ती हैं" -- इसकी व्याख्या की गई । अब दो 
श्लोकों से “मामुपेत्य पुनर्जन्म न विद्यते! - “मुझको प्राप्त कर पुनर्जन्म नहीं होता है! -- इसकी 
व्याख्या कहते हैं - 

[तस्मात्‌ ८ उस हिरण्यगर्भ संज्ञक अव्यक्त से पर - भिन्न जो अन्य अव्यक्त 5 चक्षुरादि इन्द्रियों 
से अगोचर सनातन भाव है वह समस्त भूतों के नष्ट होने पर भी नष्ट नहीं होता है ॥ 20 ॥] 
तस्मात्‌ 5 उस चराचर स्थूल प्रपञ्च के कारणभूत हिरण्यगर्भ संज्ञक अव्यक्त से पर ८ भिन्न अथवा 
श्रेष्ट - उसका भी कारणभूत, -- व्यतिरेक होने पर भी वह सालक्षण्य 5 उसी के-से लक्षणोंवाला 
होगा ? तो कहते हैं, नहीं -- वह अन्य अर्थात्‌ अत्यन्त विलक्षण है, श्रुति भी कहती है “न तस्य 
प्रतिमा अस्ति' (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 4.9) - “उसकी कोई प्रतिमा - प्रतिमूर्ति नहीं है” । अव्यक्त 
- रूपादिहीन होने के कारण चक्षुरादि से अगोचर - चक्लुरादि इच्ध्रियों का अविषय और भाव 5 
सब कल्पित कार्यों में सदू-रूप से अनुगत, अतएव सनातन - नित्य है | 'तु' शब्द हेय, अनित्य 
अव्यक्त से नित्य अव्यक्त की उपादेयता और विलक्षणता सूचित करता है | इसप्रकार का जो भाव 
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व्यक्तस्थ वैलक्षण्यं सूचयति । 39 शो यो भाव: स हिरण्यगर्भ इव सर्वेषु भूतेषु नश्यत्स्वपि न 
विनश्यति उत्पद्यमानेष्वपि इत्यर्थ: । हिरण्यगर्भस्‍्य तु॒ कार्यस्य 
भूताभिमानित्वात्तदुत्पत्तिविनाशाभ्यां युक्तावेबोत्पत्तिविनाशी न तु॒ तदनभिमानिनो5कार्यस्य 
परमेश्वरस्पेति भाव: ॥ 20 ॥ 


अव्यक्तो5क्षर इत्युक्तस्तमाहु: परमां गतिम्‌ । 
य॑ प्राप्प न निवर्तन्ते तद्घाम परमं मम ॥ 2 ॥ 

5 यो भाव इहाय्यक्त इत्यक्षर इति चोक्तोषन्यत्रापि श्रुतिषु स्मृतिषु च त॑ं भावभाहु: श्रुतथ: स्मृतयश्च 
“पुरुषान्न परं किचित्सा काष्ठा सा परा गति:” इत्याद्या: । परमामुत्पत्तिविनाशशून्य- 
स्वप्रकाशपरमानन्दरूपां गति पुरुषार्थविश्रान्तिम्‌ । यं भावं प्राप्य न पुनर्निवर्तन्ते संसाराय तद्धाम 
स्वरूपं मम विष्णो: परम सर्वोत्कृष्मू । मम धामेति राहो: शिर इतिवद्धेदकल्पनया षष्ठी । 
अतोषहमेव परमा गतिरित्यर्थ: ॥ 2 ॥ 


52 इदानीम्‌ -- “अनन्यचेताः सतत यो मां स्मरति नित्यश: । तस्याहं सुलभः”” इति प्रागुक्त 
भक्तियोगमेव तग्मराध्युपायमाह - 


है वह हिरण्यगर्भ के समान समस्त भूतों के नष्ट हो जाने पर भी नष्ट नहीं होता है अर्थात्‌ उनके 
उत्मन्न होने पर भी उत्न्न नहीं होता है | कार्यभूत हिरण्यगर्भ तो भूताभिमानी है, अतः उनके उत्पत्ति 
और विनाश से उसके उत्तत्ति और विनाश उचित ही है; किन्तु अकार्यभूत परमेश्वर भूताभिमानी 
नहीं है, अत: उसके उत्पत्ति और विनाश नहीं हो सकते -- यह भाव है'॥ 20 ॥ 

[जिसको “अव्यक्त' और “अक्षर! - इसप्रकार कहा गया है उसी को श्रुति. और स्मृतियों ने परम गति 
कहा है | जिसको प्राप्त होकर मनुष्य पुन: संसार में नहीं लौटता है, वही मेरा परम धाम है 2 ॥।] 

5] जिस भाव को यहाँ तथा अन्यत्र - श्रुति और स्मृतियों में भी 'अव्यक्त' और “अक्षर” कहा गया 
है, उसी भाव को पुरुषान्न परं किंचित्‌ सा काष्ठा सा परा गति:' (कठोपनिषद्‌, 3.) ८ “उस 
पुरुष की अपेक्षा कुछ भी श्रेष्ठ नहीं है, वही काष्ठा है और वही परमगति है' -- इत्यादि श्रुति और 
स्मृतियों ने परम ८ उत्पत्ति और विनाश से शून्य, स्वप्रकाश, परमानन्दरूप गति - पुरुषार्थ की 
विश्रान्ति कहा है | जिस भाव को प्राप्त कर पुनः संसार के लिए नहीं लौटते हैं, वही मुझ विष्णु 
का प्ररम - सर्वोत्कृष्ट धाम ८ स्वरूप है | यहाँ मम धाम' ८ "मेरा धाम” - इसमें राहो: शिरः' 
- राहु का शिर' - इस प्रयोग के समान अभेद में भेद की कल्पना से षष्ठी की गई है | अतः 
तात्पर्य यह है कि मैं ही परम गति हूँ ॥ 2] ॥ 

52 अब, “जो पुरुष अनन्यचित्त से सतत नित्यशः मुझको स्मरण करता है उसको मैं सहज ही प्राप्त 
हो जाता हूँ” -- इसप्रकार पूर्वोक्त भक्तियोग ही भगवद्याप्ति का उपाय है, -- यह कहते हैं - 


24. यहाँ “मम धाम' का अर्थ है - मेरा धाम-स्वरूप | मेरा स्वरूप मुझसे अभिन्न है, तथापि षष्ठी विभक्ति के 
प्रयोग से यहाँ भेद की कल्पना की गई है | क्‍यों ? इसका समाधान यह है कि पौराणिक मत में विष्णु के चक्र 
से छिन्न दैत्य के देहांश को 'केतु और शिर को राहु कहा जाता है डक यह स्वयं जबकि शिर ही है तब भी राहो: 
शिरः:' + 'राहु का शिर'- इसप्रकार के प्रयोग से जिस प्रकार रेक भेद की कल्पना करके षष्टी विभक्ति 
का प्रयोग किया गया है उसी प्रकार 'मेरा धाम-स्वरूप' और “मैं” -- अभिन्न है, फिर भी औपचारिक भेद की 
कल्पना करके यहाँ षष्ठी -विभक्ति की गई है | अत: यहाँ भगवान्‌ के कहने का अभिप्राय यह है कि मैं ही विष्णु 
हूँ, मैं ही परम धाम ँ और मैं ही परम गति हूँ । मुझको प्राप्त होकर पुनर्जन्म नहीं होता है | यहाँ इसप्रकार 
सारूप्य मोक्ष विवक्षित है, सालोक्य नहीं । 
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पुरुषः स परः पार्थ भक्त्या लभ्यस्त्वनन्यया । 
यस्यान्तःस्थानि भूतानि येन सर्वमिदं ततम्‌ ॥ 22 ॥ 
स परो निरतिशय: पुरुष: परमात्मा5हमेवानन्यया न विद्यतेड न्‍यो विषयो यस्यां तया प्रेमलक्षणया 
भक्त्यैव लभ्यो नान्यथा । स क इत्यपेक्षायामाह-यस्य पुरुषस्यान्तःस्थान्यन्तर्वतीनि भूतानि 
सर्वाणि कार्याणि कारणान्तर्व्तित्वात्कार्यस्य । अत एवं येन पुरुषेण सर्वमिदं कार्यजातं ततं 
व्याप्त - 
““यस्मात्परं नापरमस्ति किंवियस्मान्नाणीयो न ज्यायो5स्ति कश्चित्‌”” 
“वृक्ष एव स्तब्धो दिवि तिष्ठत्येकस्तेनेदं पूर्ण पुरुषेण सर्वम्‌”” 
“यज्व किचिजगत्सर्व दृश्यते श्रूयतेषपि वा । अन्तर्वहिश्च तत्सव॑ व्याप्य नारायण: स्थित: ”” 
““स पर्यगाच्छुक्रम्‌”” इत्यादिश्रुतिभ्यश्च ॥ 22 ॥ 
सगुणब्रह्मोपासकास्तत्पदं प्राप्य न निवर्तन्ते कि तु क्रमेण मुच्यन्ते | तत्र तललोकभोगात्प्रागनु- 


हि पार्थ ! वह परम पुरुष अनन्य भक्ति से प्राप्त करने योग्य है, जिसके भीतर समस्त भूत विद्यमान 
हैं और जिससे यह सम्पूर्ण प्रपज्च व्याप्त है | 22 ॥] 
“वह” पर ८ निरतिशय पुरुष परमात्मा मैं! ही अनन्य 5 नहीं है अन्य विषय जिसमें उस प्रेमलक्षणा 
भक्ति” से ही लभ्य हूँ, अन्यथा नहीं | “वह” कौन है ? इस अपेक्षा में कहते हैं - जिस पुरुष 
के अन्तःस्थ अर्थात्‌ भीतर रहनेवाले समस्त भूत - कार्य हैं, क्योंकि कार्य कारण के भीतर ही 
रहता है | अतएव जिस पुरुष से सम्पूर्ण कार्यजात तत - व्याप्त है | इसमें अनेक श्रुतियाँ प्रमाण 
हैं, जैसे - 
““जिससे पर और कोई नहीं है, जिससे अपर भी कोई नहीं है, जिससे सूक्ष्म या स्थूल कोई नहीं है, 
वह एक ही वृक्ष की भाँति निश्चल भाव से अपनी द्योतनात्मक महिमा में स्थित है, उस पुरुष से ही 
सम्पूर्ण कार्यजात व्याप्त है” (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 3.9) । 
“जो कुछ यह सम्पूर्ण जगत्‌ दिखाई या सुनाई देता है, इस सबको भीतर और बाहर से व्याप्त करके 
नारायण स्थित है |” 
“वह महापुरुष परम तेजोमय (शुक्र) को प्राप्त होता है”” (ईशावास्योपनिषद्‌, 9) - इत्यादि ॥ 22 ॥ 
सगुण ब्रह्म के उपासक उस पद को अर्थात्‌ ब्रह्मलोक को प्राप्त कर लौटते नहीं है, किन्तु क्रम से 
मुक्त हो जाते हैं| उसमें उस लोक के भोगों को भोगने से पूर्व सम्यकृज्ञान उत्पन्न न होने से उनको 
वहाँ जाने के लिए मार्ग की अपेक्षा रहती है, सम्यकृज्ञानियों के समान उपासकों को उसकी अनपेक्षा 
25. शास्त्र में कहा. गया है -. 

मोक्षकारणसामग्रूयां भक्तिरेव गरीयसी । 

स्वस्वरूपानुसन्धानं भक्तिरिल्यभिधीयते |”. 
अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्ति के लिए जितने उपाय शाख्त्रों में कहे गये हैं उनमें से 'भक्ति' ही श्रेष्ठ है | स्व स्वरूपानुसंन्धान 
अर्थात्‌ अपने स्वरूप 5 आत्मा का अनुसन्धान ही भक्ति है अर्थात्‌ आत्मा का यथार्थ स्वरूप जानकर उसमें अन्य 
किसी विषय का चिन्तन न कर केवल आत्मा का ही निरन्तर चिन्तन करने से जो प्रेम का प्रवाह प्रवाहित रहता 


है वही 'अनन्यभक्ति' है और उस अनन्यभक्ति से ही परमात्मा की प्राप्ति होती है | यही ज्ञानलक्षणा - प्रेमलक्षणां 
भक्ति है । 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 8 


त्पन्नसम्यग्दर्शनानां तेषां मार्गापेक्षा विद्यते न तु सम्यग्दर्शिनामिव तदनपेक्षेत्युपासकानां 
तल्लोकप्राप्तये देवयानमार्ग उपदिश्यते। पितृयान(ण) मार्गोपन्यासस्तु तस्य स्तुतये - 


यत्र काले त्वनावृत्तिमावृत्ति चैव योगिन: । 

प्रयाता यान्ति तं काल॑ वक्ष्यामि भरतर्षभ ॥ 23 ॥ 
प्राणोत्कमणांनन्तरं यत्र यस्मिन्काले कालाभिमानिदेवतोपलक्षिंते मार्गे प्रयाता योगिनो ध्यायिनः 
कर्मिणश्चानावृत्तिमावृत्ति च यान्ति । देवयाने पथि प्रयाता ध्यायिनो5नावृत्ति यान्ति पितयाने(णे) 
पथि प्रयाताश्च कर्मिण आवृत्ति यान्ति । यद्यपि देवयाने5पि पथि प्रयाता: पुनरावर्तन्त इत्युक्तम्‌ 
“अआब्रह्मभुवनाल्लोका: पुनरावर्तिन: ” इत्यत्र, तथाउपि पितृयाणे पथि गता आवर्तन्त एवं न के5पि 
तत्र क्रममुक्तिभाज: । देवयाने पथि गतास्तु यद्यपि केचिदावर्तन्ते प्रतिकोपासकास्तडिल्लोकपर्यन्तं 
गता हिरण्यगर्भपर्यन्तममानवपुरुषनीता अपि पख्चाग्रिविद्याद्यपसका अतत्क्रतवो भोगान्ते 
निवर्तन्त एव तथाउपि दहराद्ुपासका: क्रमेण मुच्यन्ते भोगान्त इति न सर्व एवा5 5वर्तन्ते । अत एव 
पितृयान: (ण:) पन्‍्या नियमेनाजवृत्तिफलत्वान्निकृष्ट: । अय॑ तु देवयान: पन्‍्धा अनवृत्ति- 
फलत्वादतिप्रशस्त इति स्तुतिरुपपयते केषांचिदावृत्तावप्यनावृत्तिफलत्वस्यानपायातू । 
त॑ देवयानं पितृयाणं च काल॑ कालाभिमानिदेवतोपलत्षितं मार्ग वक्ष्यामि हे भरतर्षभ ! अत्र 


नहीं होती, अत: उपासकों के लिए उस ब्रह्मलोक की प्राप्ति के उद्देश्य से देवयान मार्ग का उपदेश 
किया जाता है | यहाँ पितृयान मार्ग का उल्लेख तो उस देवयान मार्ग की स्तुति के लिए है 

हि भरतर्षभ ! जिस कालाभिमानी देवता से उपलक्षित मार्ग में जानेवाले योगीजन अपुनरावृत्ति को 
प्राप्त होते हैं और जिसमें जानेवाले पुनरावृत्ति' को प्राप्त होते हैं उस-उस कालाभिमानी देवता से 
उपलक्षित मार्ग को मैं कहूँगा ॥ 23 ॥] 

प्राणोतक्रमण के पश्चातू यत्र - यस्मिन्‌ू ८ जिस काल में अर्थात्‌ तत्कालाभिमानी देवता से उपलक्षित 
मार्ग में जानेवाले योगी - ध्यानी और कर्मी पुरुष अनावृत्ति और आवृत्ति को प्राप्त होते हैं | इनमें 
देवयान मार्ग में जानेवाले ध्यानीजन अनावृत्ति को प्राप्त होते हैं और पितृयान मार्ग में जानेवाले 
कर्मीजन आवृत्ति को प्राप्त होते हैं | यद्यपि “आब्रह्मभुवनाल्‍लोका: पुनरावर्तिन:” -- इस स्थान पर 
यह कहा है कि देवयान. मार्ग में भी जानेवाले पुनः लौटते हैं, तथापि पितृयान मार्ग में जानेवाले 
तो लौटते ही हैं वहाँ क्रम से कोई भी मुक्त नहीं होता है | यद्यपि देवयान मार्ग में जानेवाले कोई 
प्रतीकोपासक तो विद्युल्लोकपर्यन्त जाकर लौटते हैं और कोई पज्चाग्रिविद्या आदि के उपासक, अतत्‌- 
क्रतु भी अर्थात्‌ जो सगुण ब्रह्म के उपासक भी नहीं होते हैं, अमानव पुरुष द्वारा हिरण्यगर्भलोक 
पर्यन्त ले जाये जाने पर भी वहाँ का भोग समाप्त होने पर पुनः लौटते ही हैं; तथापि दहरादि के 
उपासंक तो वहाँ का भोग समाप्त होने पर क्रम से मुक्त होते हैं -- इसप्रकार वहाँ से सभी नहीं 
लौटते हैं | अतएव पितृयान मार्ग नियमेन आवृत्तिफलक होने से निकृष्ट है, किन्तु यह देवयान मार्ग 
अनावृत्तिफलक होने से अत्यन्त श्रेष्ठ है - इसप्रकार इसकी स्तुति उचित ही है, क्योंकि किन्हीं-किन्हीं 
की आवृत्ति होने पर भी अनावृत्तिफलकत्व देवयान मार्ग में है ही । 

हे भरतर्षभ ! उस देवयान और पितृयान काल 5 कालाभिमानी देवता से उपलक्षित मार्ग को मैं 
कहूँगा | यहाँ 'काल' शब्द का यदि मुख्यार्थ 'समय” ग्रहण करते हैं तो परवर्ती श्लोकों में प्रयुक्त 
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कालशब्दस्थ मुख्यार्थत्वे5प्रिज्योतिर्धूमशब्दानामनुपपत्ति्गतिसृतिशब्दयोश्वेति... तदनुरोधेनै- 
कस्मिन्कालपद एवं लक्षणा55श्नचिता कालाभिमानिदेवतानां मार्गदयेषपि बहुल्यात्‌ । 
अग्निधूमयोस्तदितरयो: सतोरषि अग्निहोत्रशब्दवदेकदेशेनाप्युपलक्षणं कालशब्देन । अन्यथा 
प्रातरम्रिदेवताया अभावात्‌ “तत्म्रख्यं चान्यशासत्रम्‌' (मी० द० .4.4) इत्यनेन तस्य नामधेयता 
न स्यात्‌ । आम्रवणमिति च लौकिको दृष्टान्त: ॥ 23 ॥ 

तत्रोपासकानां देवयानं पन्थानमाह - 


अग्नि््योतिरह: शुक्ल: षण्मासा उत्तरायणम्‌ । 
तत्र प्रयाता गर्न्ति ब्रह्म ब्रह्मविदों जना; ॥ 24 ॥ 


अग्रि, ज्योति और धूम शब्दों की कोई उपपत्ति नहीं होगी तथा गति और सृति शब्दों की भी कोई 
संगति नहीं होगी । अतः उनके अनुरोध से एक 'काल' पद में ही लक्षणा का आश्रय लिया गया है 
क्योंकि दोनों ही मार्गों में कालाभिमानी देवताओं की बहुलता है | अग्नि और धूम - ये शब्द यद्यपि 
“काल' शब्द से भिन्न हैं, तथापि “अग्निहोत्र' शब्द के समान एकदेश “काल” शब्द को भी वहाँ उपलक्षण 
के रूप में ग्रहण करना होगा अर्थात्‌ 'काल' कहने पर काल और काल से भिन्न जो कहा गया है उन 
सबको ही ग्रहण करना होगा । अन्यथा प्रात:काल में अग्नि देवता के न रहने पर “तत्मख्यं चान्यशासत्रम्‌ः 
(मीमांसादर्शन, .4.4) ८ “यद्यपि “अग्निहोत्र” शब्द का यौगिक अर्थ “अग्नि देवता के लिए आहुति 
देना' है, तथापि अन्य शाश्न द्वारा विधान किया जाने से यहाँ “अग्नि” शब्द प्रजापति आदि अन्य 
देवताओं का भी उपलक्षण है, अतः कर्ममात्र का वाचक है' -- इस न्याय से उसका “ अम्रिहोत्र' - 
यह नाम नहीं होगा” | इसमें “आम्रवन' -- यह लौकिक दृध्यन्त है” || 23 ॥ 

उसमें उपासको के देवयान मार्ग को कहते हैं -- 

ब्रह्मवेत्ता अर्थात्‌ सगुण ब्रह्म की उपासना करनेवाले पुरुष उस देवयान मार्ग में जाते हुए क्रमशः 
अर्चिरभिमानी देवता, दिन के अभिमानी देवता, शुक्लपक्ष के अभिमानी देवता और उत्तरायण के 
छ: महीनों के अभिमानी देवता के लोकों में जाकर ब्रह्मलोक में जाते हैं || 24 ॥] 

26. अभिप्राय यह है कि “अग्रिहोत्र” नामक यज्ञ में सायंकाल और प्रात:काल के होम की जो विधि है उसमें 
सायंकालीन होम “अग्नि देवता के उद्देश्य. से किया जाता है और प्रात:कालीन होम अग्नि देवता के स्थान पर 
'सूर्य' देवता के उद्देश्य से ही करने का विधान है, इसी प्रकार इस यज्ञ में सायं और प्रात: 'प्रजापति' को भी 
आहुति दी जाती है | इसप्रकार “अमग्रिहोत्र' शब्द का एकदेश * अग्नि” शब्द अग्नि और अग्मि से भिन्न सूर्य आदि 
देवता का भी उपलक्षण है | यदि यहाँ “अग्नि' शब्द का यौगिक अर्थ “अग्नि” ही ग्रहण करते हैं तो वहीं प्रात:काल 
में अग्नि देवता के रहने पर उसका “अग्रिहोत्र' नाम ही नहीं होगा, क्योंकि वहाँ प्रात:कालीन हवि सूर्य देवता को 
देने का विधान है | अत: “अग्रिहोत्र' शब्द का एकदेश “अग्नि” शब्द जिस प्रकार सूर्यादि देवता का भी उपलक्षण 
है उसी प्रकार प्रकृत में एकदेश “काल' शब्द काल से भिन्न अग्नि, ज्योति, धूम आदि का भी उपलक्षण है । 
27. उक्त दृधन्त का अभिप्राय यह है कि जहाँ जिसकी संख्या अधिक होती है वहाँ उसके नाम से ही परिचय 
दिया जाता है | जिस प्रकार किसी एक वन में आम्र के वृक्ष के अतिरिक्त अन्य वृक्ष रहने पर भी वहाँ आम्र के 
वृक्षों की अधिक संख्या होने से व" को “आगम्रवन' ही कहा जाता है, उसी प्रकार प्रकृत स्थल में देवयान और 
पितृयान मार्ग के सम्बन्ध में श्रुंति में कालवाचक शब्द की अर्थात्‌ कालाभिमानी देवता शब्द की बहुलता रहने के 


कारण 'काल' शब्द का प्रयोग हुआ है तथापि अग्नि, धूम आदि का भी “काल' शब्द से ही निर्देश किया गया 
ड़ । 


56 श्रीमद्भगवद्वीता [ अध्यायः 8 


58 अम्रिज्योतिरित्यर्चिरभिमानिनी देवता लक्ष्यतें, अहरित्यहरभिमानिनी, शुक्लपक्ष इति 
शुक्लपक्षाभिमानिनी, षण्मासा उत्तरोायणमिति उत्तरायणरूपषण्मासाभिमानिनी देवतैव लक्ष्यते 
“आतिवाहिकास्तल्लिड्रात्‌' (ब्र०. सू० 4.3.4) इति न्यायात्‌ । एतद्चान्यासामपि श्रुत्युक्तानां 
देवतानामुपलक्षणार्थम्‌ । तथा च श्रुतिः - "तेडर्चिरभिसंभवन्त्यर्चिषो5हरढ्ू आपूर्यमाण- 
पक्षमापूर्यमाणपक्षायान्षडुदइूडेति मासांस्तान्मासेभ्य: संवत्सरं संवत्सरादादित्यमादित्याच्चन्द्रमसं 
चन्द्रमसो विद्युतं तत्युरुषो5मानव: स एनान्ब्रह्म गमयत्येष देवपथो ब्रह्मपथ एतेन प्रतिपद्यमाना इम॑ 
मानवमावर्त ना5उवर्तन्ते” इति । अन्न श्रुत्यन्तरानुसारात्संवत्सरानन्तरं देवलोकदेवता ततो 
वायुदेवता तत आदित्य इत्याकरे निर्णीतम्‌ । एवं विद्युतो5नन्तरं वरुणेन्द्रप्रजापतयस्तावता 
मार्गपर्वपूर्ति: । तत्रार्चिरह: शुक्लपक्षोत्तरायणदेवता इहोक्ता: । संवत्सरों देवलोको वायुरादित्य 
श्चन्द्रमा विद्युदरुण इन्द्र: प्रजापतिश्चेत्यनुक्ता अपि द्रष्टव्या: । तत्न देवयानमार्गे प्रयाता गच्ठन्ति 
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58 “अग्नि: और '“ज्योतिः” शब्दों से अर्चिरभिमानी देवता लक्षित होता है, 'अह:” शब्द से दिन का 
अभिमानी देवता लक्षित होता है। 'शुक्लपक्ष:” से शुक्लपक्षाभिमानी देवता और “षण्मासा उत्तरायणम्‌ 
इससे उत्तरायणरूप छ: महीनों का अभिमानी देवता ही लक्षित होता है | जैसे कि सूत्रोक्त न्याय है-- 
“आतिवाहिकास्तल्लिज्ात्‌' (ब्रह्मसूत्र, 4.3.4) ८ “अर्चिरादि शब्दों से अतिवाहिक चेतन देवता ग्रहण 
करने चाहिए, क्‍योंकि श्रुति में ऐसा प्रमाण है” | यह अन्य श्रुतियों में उक्त देवताओं का उपलक्षण 
कराने के लिए भी है । इसीप्रकार श्रुति भी कहती है - 'वे अर्चिर॒भिमानी देवताओं को प्राप्त होते हैं, 
अर्चि से दिन के अभिमानी देवता को, दिन से शुक्लपक्षाभिमानी देवता को, शुक्लपक्ष से जिन छः 
महीनों में सूर्य उत्तरायण रहता है उनके अभिमानी देवता -को, उन मासाभिमानी देवताओं से 
संव॒त्सराभिमानी देवता को, संवत्सर से आदित्यलोंक के अभिमानी देवता को, आदित्य से चन्द्रलोक के 
अभिमानी देवता को और चन्द्रलोक से विद्युल्लोकाभिमानीः देवता को प्राप्त होते हैं | वहाँ से एक 
अमानव पुरुष इसको ब्रह्मलोक में ले जाता है -- यह देवयान मार्ग है” (छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.0.-2), 
“यह ब्रह्ममार्ग है, इस मार्ग से जानेवाले जीव इस मानवलोक में पुनः नहीं लौटते हैं-- नहीं लौटते हैं” 
(छान्दोग्योपनिषद्‌, 4.5.5) इत्यादि । यहाँ दूसरी श्रुतियों के अनुसार 'संवत्तर के अनन्तर देवलोक 
देवता, तदनन्तर वायु देवता, तदनन्तर आदित्य'- ऐसा आकरग्रन्थ अर्थात्‌ भाष्य में निर्णय किया है । 
इसीप्रकार “विद्युत्‌ के अनन्तर वरुण, इन्द्र और प्रजापति हैं! -- इनसे ही यह मार्ग पूर्ण होता है । उनमें 
अर्चि:, अह:, शुक्लपक्ष और उत्तरायंण के देवता तो यहाँ कहे ही गये हैं | संवत्सर, देवलोक, वायु, 
आदित्य, चन्द्रमा, विद्युतू, वरुण, इन्द्र और प्रजापति नहीं कहे गये हैं, अतः उनको भी समझ लेना 
चाहिए । इनमें देवयान्र मार्ग से जानेवाले कार्योपाधिक ब्रह्म को प्राप्त होते हैं, जैसा कि न्याय है -- 
28. यहाँ यह शंका हो सकती है कि 'ब्रह्म' का मुख्यार्थ तो परब्रह्म है, अतः सम्यकृज्ञानी ब्रह्मवित्‌ तो देवयान 
मार्ग से परब्रह्म को प्राप्त होते हैं, कार्योपाधिक ब्रह्म को नहीं, तो इसका समाधान यह है कि जो सम्यकृज्ञानी 
ब्रह्मवित्‌ अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान में निष्वाले हैं वे सद्योमुक्ति को प्राप्त होते हैं, अतः उनकी कहीं भी गति नहीं होती है, 
क्योंकि श्रुति कहती है - “न तस्य प्राणा उक्कामन्ति (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.6) ८ “उसके प्राण उत्कमण नहीं 
करते हैं' । किन्तु जो पुरुष सगुणब्रह्मयोपासक हैं वे ही उपासना के फलरूप से अग्नि आदि अतिवाहिक देवताओं 
के द्वारा अधिष्ठित देवयान मार्ग का आश्रय कर क्रम से निर्विशेष -- निर्गुण ब्रह्म को प्राप्त होते हैं | वे पहले 
कार्योपाधिक ब्रह्म को प्राप्त होते हैं और उसके द्वारा ही निरुपाधिक ब्रह्म को प्राप्त होते हैं | प्रकृत श्लोक में 
सगुणब्रह्मोपासक ब्रह्मवित्‌ का ही प्रसंग है, अत: उक्त शंका का निरस्त होती है | 
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ब्रह्म कार्योपाधिक “कार्य बादरिरस्य गत्युपपत्ते:' इति न्यायात्‌ | निरुपाधिक तु ब्रह्म तदूद्वारिव 
क्रममुक्तिफलत्वात्‌ । ब्रह्मविद: सगुणब्रह्मोपासका जना: । अन्न “एतेन प्रतिपयमाना इम 
मानवमावर्त ना55वर्तन्ते' इति श्रुताविममिति विशेषणात्कल्पान्तरे केचिदावर्तन्त इति प्रतीयते । 
अत एवात्र भगवतोदासितं श्रौतमार्गक पनेनैव व्याख्यानात्‌ ॥ 24 ॥ 

देवयानमार्गस्तुत्यर्ष पितृयाणमार्गमाह -- 


धूमो रात्रिस्तथा कृष्ण: षण्मासा दक्षिणायनम्‌ । 

तत्र चान्द्रमसं ज्योतियोंगी प्राप्य निवर्तते ॥ 25 ॥ 
अत्रापि धूम इति धूमाभिमानिनी देवता, रात्रिरिति राज्यभिमानिनी, कृष्ण इति 
कृष्णपक्षाभिमानिनी, षण्मासा दक्षिणायनमिति दक्षिणायनाभिमानिनी लक्ष्यते एतदप्यन्यासां 
श्रुत्युक्तानामुपलक्षणम्‌ । तथाहि श्रुतिः -- “ते धूममभिसंभवन्ति धूमाद्वात्रि रात्रेरप- 
रपक्षमपरपक्षायान्धडदक्षिणिति मासांस्तात्ैते संवत्सरमभिप्राप्रुवन्ति मासेभ्य: पितृलोक॑ 


पितृलोकादाकाशमाकाशाच्चन्द्रमसमेष सोमो राजा तद्देवानामन्न तं देवा भक्षयन्ति तस्मिन्यावत्सं 


कार्य बादरिरस्य गत्युपपत्ते :' (ब्रह्मसूत्र , 4.3.7) ८ “वह अमानव पुरुष इन उपासकों को सगुण 
अपर कार्य-ब्रह्म की ही प्राप्ति कराता है, क्योंकि कार्यत्रह्म सम्बन्धी गति की उपपत्ति है -- ऐसा 
आचार्य बादरि का मत है' । निरुपाधिक ब्रह्मप्राप्ति तो उसके द्वारा ही होती है, क्योंकि वह 
क्रम्ममुक्तिफलक है । ब्रह्मवितू- सगुण ब्रह्म के उपासक पुरुष हैं | यहाँ 'एतेन प्रतिपद्यमाना इमं 
मानवगादर्त ना(वर्तन्ते' -- इस पूर्वोक्त श्रुति में 'इमम्‌' -- इस विशेषण से यह प्रतीत होता है कि 
कोई-कोई कल्पान्तर में लौट आते हैं । अतएव यहाँ भगवान्‌ उदासीन रहे हैं, क्योंकि श्रौतमार्ग 
कधन से ही व्याख्यान हुआ है ॥ 24 ॥ 

देवयान मार्ग की स्तुति के लिए पितृयान मार्ग को कहते .हैं -- 

|कर्मयोगी धूमाभिमानी देवता; रात्रि के अभिमानी देवता, कृष्णपक्षाभिमानी देवता, दक्षिणायन के 
छः महीनों के अभिमानी देवता से उपलक्षित पितृयान मार्ग में जाकर, कहाँ चान्द्रमस ज्योतिर्प फल 
को प्राप्त होकर पुनः इंस संसार में लौट आते हैं | 25 ॥ 

यहाँ भी पूर्व श्लोक के समान 'धूम' से धूमाभिमानी देवता, “रात्रि' से रात्रि के अभिमानी देवता, 
'कृष्ण' से क्रृष्णपक्षाभिमानी देवता, 'षण्मासा दक्षिणायनम्‌' से दक्षिणायन के छः महीनों के देवता 
लक्षित होते हैं। यह भी अन्य श्रुतियों में उक्त देवताओं का उपलक्षण है | इसीप्रकार श्रुति है -- 
वे धूमाभिमानी देवता को प्राप्त होते हैं, धूम से रात्रि को, रात्रि से कृष्णपक्ष के अभिमानी देवता 
को, कृष्णपक्ष से दक्षिणायन क्ले छः महीनों के अभिमानी देवताओं को प्राप्त होते हैं, ये मासाभिमानी 
देवताओं से संवत्सर के अभिमानी देवता को प्राप्त नहीं होते हैं | वे दक्षिणायन के छ: मासों के 
अभिमानी देवताओं से पितृलोक को प्राप्त होते. हैं, पितूलोक से आकाश को, आकाश से चन्द्रमा 
को प्राप्त होते हैं | यह सोम राजा है, वह देवताओं का अन्न है, उसका देवता भक्षण करते हैं | 
जब तक यहाँ से पतन न हो तबतक वहाँ रहकर वे पुन: उसी मार्ग से लौट आते हैं' (छान्दोग्योपनिषद्‌, 
5.0.3:4.5) इत्यादि | उसमें धूम, रात्रि, कृष्णपक्ष और दक्षिणायन के अभिमानी देवताओं को तो 
यहाँ कहा ही गया है | पितूलोक, आकाश और चन्द्रमा -- इनको नहीं कहा गया है, फिर भी इन- 
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पातमुषित्वा5यैतमेवाध्वान पुनर्निवर्तन्ते! इति । तत्र धूमरात्रिकृष्णपक्षदक्षिणायनदेवता इहोक्ता : । 
पितृलोक आंकाशश्चन्द्रमा इत्यनुक्ता अपि द्रष्टव्याः । तत्र तस्मिन्पधि प्रयाताश्चान्द्रमसं ज्योतिः 
फल योगी कर्मयोगीष्यपूर्तदत्तकारी प्राप्य यावत्संपातमुषित्वा निवर्तते | संपतत्यनेनेति संपातः कर्म 
।तस्मादेतस्मादावृत्तिमार्गादनावृत्तिमार्ग: श्रेयानित्यर्थ: ॥ 25 ॥ 

उक्तौ मार्गावुपसंहरति - 


शुक्लकृष्णे गती होते जगत: शाश्वते मते । 

एकया यात्यनावृत्तिमन्यया5 5वर्तते पुनः ॥ 26 ॥ 
शुक्ला5र्चिरादिगतिज्ञनिप्रकाशमयत्वात्‌ । कृष्णा धूमादिगतिज्ञानिहीनत्वेन तमोमयत्वात्‌ । ते एते 
शुक्लकृष्णे गती मार्गी हि प्रसिद्धे सगुणविद्याकर्माधिकारिणो:, जगत: सर्वस्यापि शास््नज्ञस्य 
शाश्वते अनादी मते संसारस्यानादित्वात्‌ । तयोरेकया शुक्लया यात्यनावृत्ति कश्चित्‌, अन्यया 
कृष्णया पुनरावर्तते सर्वोदषपि ॥ 26 ॥ 
गतेरुपास्यत्वाय तद्धिज्ञानं स्तौति - 


नैते सृती पार्थ जानन्योगी मुह्यति कश्चन । 
तस्मात्सवेषु कालेषु योगयुक्तो भवार्जुन ॥ 27 ॥ 


को श्रुति के अनुसार समझ लेना चाहिए । तत्र 5 वहाँ अर्थात्‌ उस पितृयान मार्ग में जानेवाले 
योगी ८ इष्ट, पूर्तत और दान कर्म करनेवाले कर्मयोगी चान्द्रमस ज्योतिरूप फल प्राप्त कर उस कर्म 
का क्षय होने तक वहाँ रहकर पुनः लौट आते हैं | 'संपतति -- सम्यकू पतति अनेन इति संपातः 
कर्म” - जिससे सम्यक्रूपेण पतित होता है वह संपात अर्थात्‌ कर्म है | अतः इस आवृत्तिमार्ग ८ 
पितृयानमार्ग से अनावृत्ति मार्ग - देवयान मार्ग श्रेष्ठ है -- यह अभिप्राय है | 25 ॥ 

उक्त दोनों मार्गों का उपसंहार करते हैं - 

[जगत्‌ के शुक्ल और कृष्ण - ये दो मार्ग शाश्वत -- अनादि माने गये हैं | इनमें से एक - 
शुक्ल से अनावृत्ति - अपुनरावृत्ति को प्राप्त होता है और अन्य - कृष्ण से पुनः आवृत्ति को प्राप्त 
होता है अर्थात्‌ पुन: लौट आता है ॥ 26 ॥] 

अर्चिरादि गति ज्ञान और प्रकाशमयी होने से 'शुक्ल' है । धूमादि गति ज्ञानहीन होने से तमोमयी 
है अतएव “कृष्ण” है | सगुणविद्या -- सगुणोपासना करनेवालों के लिए शुक्ल गति-मार्ग है और 
कर्माधिकारियों के लिए कृष्ण गति-मार्ग है -- यह प्रसिद्ध है | यहाँ 'हि' शब्द 'प्रसिद्ध' अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है । शुक्ल और कृष्ण - ये दोनों मार्ग जगत्‌ के सभी शाखन्ञों द्वारा शाश्वत - अनादि 
माने गए हैं, क्योंकि संसार अनादि है । इन दोनों मार्गों में से एक अर्थात्‌ शुक्लमार्ग से कोई-कोई 
पुरुष अनावृत्ति को प्राप्त होता है और अन्य अर्थात्‌ कृष्णमार्ग से सभी पुनरावृत्ति को प्राप्त होते हैं 
अर्थात्‌ पुनः लौट आते हैं || 26 ॥ 

गति-मार्ग की उपास्यता के लिए उन दोनों मार्गों के विज्ञान - विशेष ज्ञान की स्तुति करते हैं - 
है पार्थ ! इन दोनों मार्गों को तत्त्व से जानता हुआ कोई भी योगी मोहित नहीं होता है, इसलिए 
हे अर्जुन ! तुम सब काल में ममत्वबुद्धिरप योग से युक्त होओ ॥ 27 ॥] 
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एते सृती मार्गी हे पार्थ जनन्क्रममोक्षायैका पुनः संसारायापरेति निश्चिन्वन्योगी ध्याननिष्ठो न 
मुह्मति केवलं कर्म धूमादिमार्गप्रापक कर्तव्यत्वेन न प्रत्येति कश्चन कश्विदपि । तस्मादयो- 
गस्यापुनरावृत्तिफलत्वात्सवेंषु कालेषु योगयुक्त: समाहितचित्तो भवापुनरावृत्तये हेडर्जुन ॥ 27 ॥ 
पुनः श्रद्धावृद्धयर्थ योगं स्तोति - 


वेदेषु यज्ञेषु तपःसु चैव दानेषु यत्युण्यफलं प्रदिष्टम्‌ । 
अत्येति तत्सर्वमिदं विदित्वा योगी पर स्थानमुपैति चा55द्यम्‌ ॥ 28॥ 


इति श्रीमहाभारते शतसाहखयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्भगवद्गीता- 
सूपनिषत्मु ब्रह्मविद्यायां योगशास्रे श्रीकृष्णार्जुनसंवादे5 क्षरपरब्रह्ययोगो नामाष्टमोउध्याय: ॥ 8 ॥ 


वेदेषु दर्भपवित्रपाणित्वप्राइमुखत्वगुर्वधीनत्वादिभि: सम्यगधीतेषु, यज्ञेष्वड्रोपाडुसाहित्येन श्रद्धया 


सम्यगनुछ्ठितेषु, तपःसु शास्नोक्तेषु मनोबुद्धयायैकाग्रयेण श्रद्धया सुतप्तेषु,दानेषु तुलापुरुषादिषु 
देशे काले पात्रे च श्रद्धया सम्यग्दत्तेषु यत्युण्यफलं पुण्यस्य धर्मस्य फल स्वर्गस्वाराज्यादि प्रदिष्टं 


हे पार्थ ! इन दोनों सृतियों -- मार्गों को तत्त्व से जानता हुआ ८ “इनमें से एक - शुक्लमार्ग क्रममोक्ष 
के लिए है और अपर - कृष्णमार्ग पुनः संसार के लिए है' -- यह निश्चय करता हुआ कोई भी योगी 
+ ध्याननिष्ठ पुरुष मोहित नहीं होता है अर्थात्‌ धूमादि मार्ग की प्राप्ति करानेवाले केवल कर्म को अपने 
कर्त्तव्यरूप से स्वीकार नहीं करता है | इसलिए हे अर्जुन ! योग का फल अपुनरावृत्ति है, अत: तुम 
अपुनरावृत्ति के लिए सब काल में योगयुक्त 5 समाहितचित्त होओ ॥ 27 ॥ 

पुन: श्रद्धावृद्धि के लिए योग की स्तुति करते हैं - 

[योगी पुरुष इस उपासना क्रम को जानकर वेद, यज्ञ, तप और दान में जो पुण्यफल कहा गया है 
उस सबका अतिक्रमण करता है और सबके कारणरूप सर्वोत्कृष्ट पद को प्राप्त होता है ॥ 28 ॥॥] 
वेदों में - हाथ में दर्भ के पवित्रक बाँधकर, पूर्व की ओर मुख कर, गुरु के अधीन रहकर इत्यादि 
नियमों का पालन कर सम्यक्‌ प्रकार से अध्ययन किये हुए वेदों में; यज्ञों में ८ अंग और उपांगों 
सहित श्रद्धापूर्वक सम्यकू रीति से अनुषित यज्ञों में; तपों में - मन, बुद्धि आदि की एकाग्रता तथा 
श्रद्धा से सु-अनुष्ठित शाख्रोक्त तपों में; दानों में - देश, काल और पात्र के अनुसार श्रद्धापूर्वक 
सम्यक्‌ प्रकार से दिये हुए तुलापुरुष? आदि दानों में शास्र ने जो पुण्यफल 5 पुण्य - धर्म के 
फल - स्वर्ग, स्वरांज्य आदि कहे हैं उस सबका योगी - ध्याननिष्ठ पुरुष इस पूर्वोक्त सात” प्रश्नों 


29. दस या सोलह 'महादान' हैं | इनमें स्वर्णगान सबसे अधिक महत्वपूर्ण है । इसके पश्चात्‌ भूमि, आवास, ग्राम 
दान आदि का क्रमश: स्थान है / स्वर्णदान सबसे मूल्यवान्‌ होने से उत्तम माना गया है | इसके अन्तर्गत 
“तुलापुरुषदान' या 'तुलादान' है | इसमें सर्वाधिक दान देनेवाला पुरुष तुला के एक पलड़े में बैठकर दूसरे पलड़े 
में समान भार का स्वर्ण रख कर उसको ब्राह्मणों में दान करता है | 

30. श्रीधर स्वामी ने अध्म अध्याय में आठ प्रश्नों का अर्थनिर्णय स्वीकार किया है | आनन्दगिरि का कहना है 
कि यद्यपि अध्म अध्याय के प्रथम दो श्लोकों में आठ प्रश्न किये गये हैं उनमें से 'किं तद्ब्रह्म ?” और “अधियज्ञ: 
कथ॑ को5त्र ?' - कहने में ये दो पृथक प्रश्न किए गए हैं - ऐसा प्रतीत होता है, किन्तु उक्त दोनों प्रश्नों का 
प्रतिपाद्ध एक ही है, अतः यथार्थरूप से प्रश्न सात ही है, आठ नहीं हैं । यही मधुसूदन सरस्वती स्वीकार करते 
हैँ | 
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शात्रेण, . अत्येत्यतिक्रामति तत्सर्वमिद॑ - पूर्वोक्तसप्तप्रश्ननिरूपणद्वारेंणोक्तं॑. विदित्वा 
सम्यगनुष्ठानपर्यन्तमवधार्यानुष्लाय च योगी ध्याननिष्ठ; । न केवल तदतिक्रामति पर 
सर्वोत्कृष्टमैश्वरं स्थानमायं सर्वकारणमुपैति च प्रतिपयते च सर्वकारणं ब्रह्मैव प्राप्नोतीत्यर्थ: । 
तदनेनाध्यायेन ध्येयत्वेन तत्पदार्थो व्याख्यात: ॥ 28 ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्य श्रीविश्वेश्वरसरस्वतीपादशिष्य श्री म धुसूदन सर- 
स्वतीविरचितायां श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थवीपिकायामधिकारिभैदेना क्षर- 
परब्रह्मविवरणं नामाष्टमोषध्याय: ॥ 8 ॥ 


'हन्‍नननन नमन 


के निरूपण द्वारा उक्त विषय को जानकर 5 सम्यक्‌ अनुष्ठान पर्यनत समझकर और अनुष्ठान कर 
अतिक्रमण करता है” | वह योगी केवल उस सब फल का अतिक्रमण ही नहीं करता है, अपितु 
परम- सर्वोत्कृष् आद्य - सर्वकारण ईश्वरीय स्थान को प्राप्त होता है अर्थात्‌ सर्वकारण ब्रह्म को ही 
प्राप्त होता है | इसप्रकार इस अध्याय से ध्येयरूप 'तत्‌” पदार्थ की व्याख्या की गई है ॥ 28 ॥ 


इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्य-विश्वेश्वरसरस्वती के श्रीपादशिष्य श्रीमधुसूदन- 
सरस्वतीविरचित श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद का 
अक्षरपरब्रह्मययोग नामक अध्म अध्याय समाप्त होता है | 


37. अभिप्राय यह है कि वेदाध्ययन, यज्ञादि कर्म, तप, दान आदि कर्मों का सम्यक्‌ प्रकार से अनुष्नान करने पर 
पुण्यों का उदय होता है और उनके फलरूप से सुखकर स्वर्गादि की प्राप्ति होती है, किन्तु उक्त कर्मों का फल 
नित्य और निरतिशय नहीं होता है, अत: उन कर्मों से मुक्ति प्राप्त करना सम्भव नहीं है । “क्षीणे पुण्ये मर्त्यलोक 
विशन्ति' (गीता, 9.2) अर्थाव्‌ पुण्य क्षीण होने पर मृत्युलोक में लौटना होता है, इसीलिए योगी सभी पुण्यफल 
का अतिक्रमण करते है अर्थात्‌ पुण्य का फल जो अनित्य जागतिक या पारलौकिक स्वर्गादिसुख है उसको भोगने 
की इच्छा नहीं करते हैं, किन्तु ध्याननिष्ठ हो नित्य, शाश्वत, निरतिशय, परमानन्दस्वरूप ब्रह्म को प्राप्त होकर 
ब्रह्मस्वरूप हो जाते हैं । यदि निर्गुण ब्रह्म में ध्याननिष्ठ होकर इसी जीवन में आत्मतत्त्व का साक्षात्कार करते हैं तो 
उसके फलस्वरूप स॒थोमुक्ति को प्राप्त होते हैं, और यदि सगुण ब्रह्म की उपासना में रत रहते हैं तो क्रममुक्ति लाभ 
करते हैं । सद्योमुक्ति प्राप्त हो या क्रममुक्ति प्राप्त हो जो योगी परमात्मा या ईश्वर में योग से उनके साथ सदा ही 
युक्त रहने के लिए प्रयल करते हैं, उनको पुन: संसार में लौटना नहीं होता है, यह निश्चित है | 


नाच +सिसहलटसके न के फक43++-- 


अथ नवमोष्ध्यायः 


पूर्वाध्याये मूर्धन्यनाडीदारकेण हृदयकण्ठभ्रूमध्यादिधारणासहितेन सर्वेन्द्रियद्वारसंयमगुणकेन 
योगेन स्वेच्छयोत्क्रान्तप्राणस्यार्चिरादिमार्गेण ब्रह्मलोक॑ प्रयातस्य तत्र सम्यग्ज्ञानोदयेन कल्पान्ते 
परब्रह्मप्राप्तिलक्षणा क्रममुक्तिव्यख्याता । तत्र चानेनैव प्रकारेण मुक्तिलभ्यते नान्यथेत्याथडूब - 
“अनन्यचेता: सततं यो मां स्मरति नित्यश: । 
तस्याहं 

इत्यादिना ले पिशाना साधा गिर हित । तत्र चानन्या 2९ 2000%% हेतुरि 
पुरुषः स परः पार्थ भाक्त्या लभ्यस्त्वनन्यया” इति । तत्र पूर्वोक्तयोगधारणापूर्वक- 
प्राणोत्ककमणार्चिरादिमार्गगममनकालविलम्बादिक्लेशमन्तरेणैव साक्षान्मोक्षप्राप्तये भगवत्तत्वस्य 
तद्धक्तेश्व विस्तरेण ज्ञापनाय नवमो5ध्याय आरभ्यते । अष्टमे ध्येयब्रह्मनिरूपणेन तद्ध्याननिष्ठस्य 
गतिरुक्ता । नवमे तु ज्ञेयब्रह्मनिरूपणेन ज्ञाननिष्ठस्थ गतिरुच्यत इति संक्षेप: । तत्र 
वक्ष्ममाणज्ञानस्तुत्य यात्री उश्लोकान्‌ - 


श्रीभगवानुवाच 
इदं तु ते गुह्मतमं प्रवक्ष्याम्यनसूयवे । 
ज्ञानं विज्ञानसहितं यज्ज्ञात्वा मोक्ष्ससेजशुभात्‌ ॥ । ॥ 


पूर्व अध्याय में मूर्धन्य - मूर्धा में स्थित सुषुम्ना नाडी द्वारा हृदय, कण्ठ, दोनों भ्रुकुटियों के मध्य 
आदि में धारणा सहित समस्त इन्द्रियद्वारों के संयमरूप गुणवाले योग से स्वेच्छया उक्रान्त त्यक्त 
प्राणवाले अतएव अर्चिरादि मार्ग से ब्रह्मलोक को गये हुए - प्राप्त हुए योगी की वहाँ सम्यग्ज्ञान 
- तत्त्वज्ञान का उदय होने से कल्पान्त में परब्रह्म की प्राप्तिरूप क्रममुक्ति की व्याख्या की गई है । 
उसमें इसी प्रकार से मुक्ति-लाभ होता है, अन्यथा नहीं” -- यह आशंका कर - 

“अनन्यचेताः सतत यो मां स्मरति नित्यशः | 

तस्याहं सुलभः” (गीता, 8.4) 
इत्यादि श्लोक से जो भगवान्‌ का सतत जीवनपर्यन्त स्मरण करता है उसको भगवत्तत्वज्ञान से मोक्ष 
की साक्षात्‌ प्राप्ति कही गई है | उसमें अनन्या भक्ति असाधारण हेतु है -- यह 'पुरुष: स परः 
पार्थ भक्त्या लभ्यस्त्वनन्यया' (गीता, 8.22) 5 'हे पार्थ ! ढ़ परम पुरुष अनन्या भक्ति से लभ्य 
है” -- इससे कहा है । इसमें पूर्वोक्त योगधारणापूर्वक प्राणोक्रमण, अर्चिरादिमार्गममनरूप कालविलम्ब 
आदि क्लेश के बिना ही साक्षात्‌ मोक्षप्राप्ति के लिए भगवान्‌ के तत्त्व और उनकी भक्ति का विस्तार . 
से ज्ञान कराने के. लिए नवम अध्याय आरम्भ किया जाता है | अध्म अध्याय में ध्येय ब्रह्म के 
निरूपण द्वारा उसके ध्याननिष्ठ पुरुष की गति कही गई है | नवम अध्याय में तो ज्ञेय ब्रह्म के 
निरूपण द्वारा उसके ज्ञाननिष्ठ पुरुष की गति कही जाती है - यह संक्षेप में अर्थ है | इसमें 
वक्ष्यमाण ज्ञान की स्तुति के लिए भगवान्‌ तीन श्लोकों को कहते हैं -- 
[श्रीभगवान्‌ ने कहा - हे अर्जुन ! मैं अनसूयु -- असूयारहित अर्थात्‌ गुणों में दोषदृष्टि न करनेवाले 
तुमको यह ब्रह्मानुभवपर्यन्त अत्यन्त गुह्य -- गोपनीय ज्ञान कहूँगा, जिसको जानकर तुम संसाररूप 
अशुभ से मुक्त हो जाओगे ॥ । ॥| 
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॥> 


श्रीमद्धगवद्गीता ( अध्यायः 9 


इदं प्राग्बहुधोक्तमग्रे च वक्ष्यमाणमधुनोच्यमानं ज्ञानं शब्दप्रमाणकं ब्रह्मतत्त्वविषयक ते तुभ्यं 
प्रवक््यामि । तुशब्दः पूर्वाध्यायोक्तादुध्यानाज्ज्ञानस्य वैलक्षण्यमाह । इदमेव सम्यन्ज्ञानं 
साक्षान्मोक्षप्राप्तिसाधनं न तु ध्यान तस्याज्ञानानिवर्तकत्वात्‌ । तत्त्वन्त:करणशुद्धिद्वारेदमेव ज्ञान 
संपादय क्रमेण मोक्ष जनयतीत्युक्तम्‌ । 

कीद्ठेशं ज्ञानं गुह्मतमं गोपनीयतममतिरहस्यत्वात्‌ । यतो विज्ञानसहितं ब्रह्मानुभवषर्यन्तम्‌ । 
ईद्ृशमतिरहस्यमप्यह॑ शिष्यगुणाधिक्याद्धक्ष्यमि तुभ्यमनसूयवे. । असूया गुणेषु 
दोषदृष्टिस्तदाविष्करणादिफला । सर्वदा5यमात्मैश्वर्यख्यापनेना5 5त्मानं प्रशंसति मत्पुरस्तादि- 
त्येबंरूपा तदुरहिताय । अनेना55र्जवसंयमावपषि शिष्यगुणौ व्याख्यातो । पुनः कीदृश ज्ञान 
यज्ज्ञात्वा प्राप्य मोक्ष्ससे सद्य एव संसारबन्धनादशुभात्सर्वृदु: खहेतो: ॥ 4 ॥ 
पुनस्तदाभिमुख्याय तज्ज्ञानं स्तौति - 


यह पहले बहुधा कहा गया है और आगे भी कहेंगे, इस समय उच्यमान -- कध्यमान शब्दप्रमाणक 
ब्रह्मतत्त्तविषयक ज्ञान मैं तुमको कहूँगा | 'तु' शब्द से पूर्व अध्याय में कहे गये ध्यान से ज्ञान 
की विलक्षणता कहते हैं | यह सम्यग्ज्ञान साक्षात्‌ मोक्षप्राप्ति का साधन है, ध्यान नहीं, क्योंकि वह 
ध्यान अज्ञान का निवर्तक नहीं होता है! | वह ध्यान तो अन्तःकरणशुद्धि द्वारा इसी ज्ञान का 
सम्पादन कर क्रम से मोक्ष उत्पन्न करता है -- यह कहा गया है । 

भगवान्‌ कैसा ज्ञान कहेंगे ? जो गुह्मतम -- अत्यन्त गोपनीय है, क्योंति; अत्यन्त रहस्यमय है और 
जिस कारण विज्ञानसहित है अर्थात्‌ ब्रह्मानुभवपर्यन्त है | ऐसा अत्यन्त रहस्यमय ज्ञान भी मैं शिष्य 
के गुणों की अधिकता से अनसूयु -- असूयारहित तुमको कहूँगा । गुणों में दोषदृध्टि करना “असूया”” 
है, “यह सर्वदा मेरे सामने अपने ऐश्वर्य के ख्यापन - स्थापन से अपनी प्रशंसा करता है” -- इस 
प्रकार दोषाविष्करण -- दोषान्वेषण आदि जिसका फल है उस असूया से रहित तुमको यह ज्ञान 
मैं कहूँगा | इससे आर्जव और संयमरूप शिष्य के अन्य दो गुणों की भी व्याख्या हो जाती है । 
फिर वह ज्ञान कैसा है ? जिसको जानकर - प्राप्तकर तुम शीघ्र ही संसारबन्धनरूप अशुभ -- समस्त 
दुःखों के हेतु से मुक्त हो जाओगे - ऐसा ज्ञान तुमको मैं कहूँगा ॥  ॥ 

पुनः अर्जुन को अभिमुख - आकर्षित करने के लिए उस ज्ञान की स्तुति करते हैं :-- 

।. यद्यपि ज्ञान और ध्यान में कोई विरोध नहीं है, तथापि ज्ञान की ध्यान से वितक्षणता है | सम्यग्ज्ञान साक्षात्‌ 
मोक्षप्राप्ति का साधन है, ध्यान नहीं, क्‍योंकि ज्ञान अज्ञान का निवर्तक होता है, किन्तु ध्यान अज्ञान का निवर्तक 
नहीं होता है | कारण कि ज्ञान ० ५ तन्त्र है, जो विषय होने पर ही होता है, अन्यथा नहीं, 2323 ध्यान पुरुषतन्त्र 
है, जो विषय का बाध होने पर भी पुरुष की इच्छावश होता है, अत: ज्ञान और ध्यान में न होने से 
निवर्त्य - निवर्तनभाव नहीं होता है | 

2. “असूया तु दोषारोपो गुणेष्वपि' (अमरकोश, .7.24) 5 “औद्धत्य से किसी के 35 8208 विषयक कार्य में भी दोष 
270 है | यहाँ 'असूया” शब्द से काम, क्रोध, लोभ, मोह, ईर्ष्या का उपलक्षण भी सूचित 
3. अभिप्राय यह है कि “असूया' स्वभाव जिसमें रहता है उसमें आर्जव - ऋूजुता - सरलता या धैर्य और संयम 
का अभाव रहता है, अतः असूयायुक्त पुरुष कभी भी शिष्य होकर गुरु से गोपनीय तत्त्व को ग्रहण करने का 
अधिकारी नहीं होता है | किन्तु जिसमें 'असूया' स्वभाव नहीं रहता है उसमें आर्जव और संयम भी रहता है, 
अत: असूयाशून्य पुरुष ही शिष्य के गुणों से युक्त होने से गुरु द्वारा गोपनीय तत्त्व को ग्रहण करने का अधिकारी 
होता है | इसी से प्रकृत में कहा है कि अनसूयु - असूयारहित होने से शिष्य के आर्जव और संयम -- इन अन्य 
दो गुणों की भी व्याख्या हो जाती है | 
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राजविद्या राजगुद्ं पवित्रमिदमुत्तमम्‌ । 
प्रत्यक्षावग्म धर्म्य सुसुखं कर्तुमव्ययम्‌ ॥ 2 ॥ 

5  राजविदा सर्वासां विद्यानां राजा सर्वाविद्यानाशकत्वात्‌, विद्यान्तरस्थाविय्यैकदेशविरोधित्वात्‌ । 
_तथा राजगुट्ा सर्वेषां गुह्यानां राजा, अनेकजन्मकृतसुकृतसाध्यत्वेन बहुभिरज्ञातत्वात्‌ । राजदन्ता- 
दित्वादुपसर्जनस्थ परनिपात: । पविन्रमिदमुत्तमं, प्रायश्चित्ति्हिं किचिदेकमेव पापं निवर्त्यते । 
निवृत्तं च तत्स्वकारणे सूक्ष्मरूपेण तिष्ठत्येव । यतः पुनस्तत्पापमुपचिनोति पुरुष: । इदं तु 
अनेकजन्मसहम्नसंचितानां सर्वेषामपि पापानां स्थूलसूक्ष्मावस्थानां तत्कारणस्य चाज्ञानस्थ सद्य 
एवोच्छेदकम्‌ । अतः सर्वोत्तमं पावनमिदमेव । न चातीन्द्रिये धर्म इवात्र कस्यचित्संदेह: स्वरूपत 
फलतकश्च प्रत्यक्षत्वादित्याह -- प्रत्यक्षावगममवगम्यते5 नेनेत्यवगमो मानमवगम्यते प्राप्यत इत्यव- 


[यह ज्ञान राजविद्या ८ विद्याओं का राजा, राजगुह्य ८ गोपनीयों का भी राजा, अति पवित्र 
सर्वोत्तम, प्रत्यक्ष फलवाला, अनेक जन्मों में सञ्चित हुए निष्काम धर्म का फल है, करने में अत्यन्त 
सुगम और अविनाशी फल प्रदान करनेवाला है ॥ 2 ॥] 

5 यह ज्ञान राजविद्या ८ समस्त विद्याओं का राजा है, क्योंकि यह सब प्रकार की अविद्या का नाशक 
है, इससे भिन्न जो अन्य विद्याएँ हैं वे तो अविद्या. के एकदेश अर्थात्‌ एक-एक देश की ही विरोधी 
या निवर्तक होती हैं | तथा राजगुह्य 5 समस्त गोपनीयों का राजा है, क्योंकि यह अनेक जन्मों 
में किये हुए पुण्यों से साध्य-प्राप्य होने से बहुतों को अज्ञात है । 'राजदन्तादिषु परम्‌' (पाणिनिसूत्र, 
2.2.3) 5 “राजदन्त आदि शब्दों में जिस शब्द की “प्रथमानिर्दि्् समास उपसर्जनम्‌” (पाणिनिसूत्र, 
.2.43) ८ “समासशाख्तर में प्रथमा -प्रथमान्त पद से निर्दिष्ट पद उपसर्जनसंज्ञक होता है! -- इस 
सूत्र के अनुसार उपसर्जन संज्ञा होने से 'उपसर्जन पूर्वम्‌” (पाणिनिसूत्र, 2.2.30) -- “उपसर्जनसंज्ञक 
पद का पूर्वनिपात होता है” -- इस सूत्र के अनुसार पूर्वनिषात प्राप्त हो, उस उपसर्जनसंज्ञक शब्द 
का परनिपात होता है! -- जैसे, -- राजदन्तः > दन्तानां राजा-इस विग्रह में 'षष्ठी” (पाणिनिसूत्र, 
2.2.8) -- षष्ठयन्त पद का सुबन्त के साथ समास होता है और षष्ठी तयुरुष कहलाता है” - 
इस सूत्र से षष्ठी तत्युरुष होता है | यहाँ 'दन्त' शब्द की उपसर्जन संज्ञा होने से पूर्वनिपात प्राप्त 
था, उक्त मूत्र के अनुसार 'दन्त' शब्द को पर-निपात हुआ है और “राजदन्त:” पद सिद्ध हुआ 
है; उसी प्रकार 'राजविद्या' ८ “विद्यानां राजा' और “राजगुह्मम्‌! ८ 'गुह्मानां राजा' - इन विग्रहों 
में 'षष्ठी' सूत्र से षष्ठी तत्पुरुष समास है | यहाँ 'विद्या' और “गुह्मय' शब्दों की उपसर्जन संज्ञा 
होने से पूर्व-निपात प्राप्त है, किन्तु 'राजदन्तादिषु परम्‌” - सूत्र से 'विद्या' और “गुह्य' शब्दों को 
पर-निपात होकर “राजविद्या' और “राजगुह्मम्‌! - पद सिद्ध हुए हैं | यह ज्ञान पवित्र, उत्तम है। 
प्रायश्चित्तों से तो किसी एक ही पाप की निवृत्ति होती है और वह निवृत्त अपने कारण में सूक्ष्मरूप 
से रहता ही है, क्योंकि पुरुष पुनः उस पाप को करता है | यह ज्ञान तो अनेक सहस्र जन्मों में 
सज्चित स्थूल और सूक्ष्म अवस्थावाले सभी पापों और उनके कारण अज्ञान का शीघ्र ही उच्छेद 
करनेवाला है, अतः सर्वोत्तम, पावन-पवित्र यही है | इसमें अतीन्द्रिय ८ इन्द्रियों के अविषय धर्म 
के समान किसी को सन्देह नहीं है, क्योंकि यह स्वरूपतः और फलत: प्रत्यक्ष है, अतएव कहते 
हैं - 'प्रत्यक्षावगमम्‌' | “अवगम्यतेडनेनेत्यवगम:” ८ “जिससे जाना जाता है वह 'अवगम' है! - 
इस व्युयत्ति से अवगम का अर्थ “मान 5 प्रमाण” है, तथा 'अवगम्यते प्राप्यत इत्यवगम:' ८ “जो 
प्राम किया जाता है वह 'अवगम' है? -- इस व्युपत्ति से अवगम का अर्थ 'फल' है। 'प्रत्यक्षमवगमो 


हट4 
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गमः फल प्रत्यक्षमवगमो मानमस्मिन्निति स्वरूपतः साह्षिप्रत्यक्षत्वं, प्रत्यक्षोअबगमो5स्पेति 
फलत: साक्षिप्रत्यक्षत्वम्‌ । मयेदं विदितमतो नष्टमिदानीमत्न ममाज्ञानमिति हि सार्वलीकिक : 
साक्ष्यनुभव: । 
एवं लोकानुभवसिद्धत्वेषपि तज्ज्ञानं धर्म्य धर्मादनपेतमनेकजन्मसंचितनिष्कामधर्मफलम्‌ । तर्िं 
दुंःसंपादं स्यान्नेत्याह -- सुसुखं कर्तु गुरूपदर्शितविवारसहकृतेन वेदान्तवाक्येन सुखेन कर्तुं शक्यं 
न देशकालादिव्यवधानमपेक्षते प्रमाणवस्तुपरतन्त्रत्वाज्ञानस्थ | एवमनायाससाध्यत्वे स्वल्पफलत्वं 
स्यादत्यायाससाध्यानामेव कर्मणां महाफलत्वदर्शनादिति नेत्याह -- अव्ययम्‌, एवमनाया- 
ससाध्यस्याप्यस्थ फलतो व्ययो नास्तीत्यव्ययमक्षयफलमित्यर्थ: । कर्मणा त्वतिमहतामपि क्षयिफ्ल- 
त्वमेव “यो वा एतदक्षरं गार्ग्यविदित्वा5स्मिंललोके जुहोति यजते तपस्तप्यते बहूनि वर्षसहस्तरा- 
ण्यन्तवदेवास्य तद्धवति” इति श्रुते: । तस्मात्सवेत्कृष्टात्वाछद्धेयमेवा5 5त्मज्ञानमू्‌॥ 2 ॥ 
एवमस्यं सुकरत्वे सर्वोत्कृष्टत्वे च सर्वेष्पि कृतोऊचत्र न प्रवर्तन्ते, तथा च न को5पि संसारी 
स्पादित्वत आह - 

अश्रद्दधाना: पुरुषा धर्मस्यास्य परंतप । 


अप्राप्य मां निवर्तन्ते मृत्युसंसारवर्त्मनि ॥ 3 ॥ 





ब इस 
सक्षिप्रत्यक्षता है, तथा 'प्रत्यक्षोवगमो5स्येति' ८ “इसका अवगम - फल प्रत्यक्ष है” - इस विग्रह 
से इसकी फलत: साक्षिप्रत्यक्षता है | 'मैंने इसको जाना, अत: इस समय इस विषय में मेरा अज्ञान 
नष्ट हुआ' - यह सार्वलौकिक साक्षी का अनुभव है । 
इसप्रकार लोकानुभव सिद्ध होने पर भी वह ज्ञान धर्म्यी - धर्म से अनपेत अर्थात्‌ अनेक जन्मों में 
संचित निष्काम धर्म का फल है | तब तो इसका सम्पादन करना अति कथ्कर होगा ? इसके उत्तर 
में भगवान्‌ कहते हैं -- नहीं, यह करने में सुसुख है अर्थात्‌ यह गुरु के द्वारा. उपदर्शित - उपदिष्ट 
विचार के साथ वेदान्तवाक्य से सुखपूर्वक -- अनायास ही करने के योग्य है । इसको देश, काल आदि 
के व्यवधान की अपेक्षा नहीं है, क्योंकि ज्ञान प्रमाण-वस्तुपरतन्त्र होता है | इसप्रकार अनायास ही 
साध्य होने पर तो इसका स्वल्प-बहुत थोड़ा फल ही होगा, क्योंकि अत्यायास -- अधिक परिश्रमसाध्य 
कर्म ही महाफलक देखे जाते हैं ? इस पर भगवान्‌ कहते हैं - नहीं, यह अव्यय है अर्थात्‌ इसप्रकार 
अनायाससाध्य भी इसका फलत: व्यय नहीं होता है, क्योंकि यह अव्यय ८ अक्षयफलक है | कर्म तो 
बड़े-बड़े भीं नाशवान्‌ फलवाले ही होते हैं, जैसा कि श्रुति भी कहती है -- “हे गार्गि ' जो पुरुष इस 
अक्षर पुरुष को न जानकर इस लोक में अनेक सहद्न-वर्षपर्यन्त याग-यज्ञादि करता है और तप करता 
है उसका वह सब कर्म अन्तवान्‌ - नाशवानू्‌ ही होता है” (बृहदारण्यकोपनिषदू, 3.8.) | अतः 
सर्वोत्कृष् होने से आलज्ञान श्रद्धेय -- श्रद्धा के योग्य ही है ॥ 2 ॥ 
इसप्रकार इसकी सुकरता और सर्वोत्कृध्ता होने पर भी सभी इसमें प्रवृत्त क्यों नहीं होते हैं, ऐसा 
होने पर तो कोई भी संसारी नहीं होगा ? - इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैं -- 
[है परंतप ! इस आलज्ञानरूप धर्म में श्रद्धा न रखनेवाले पुरुष मुझको प्राप्त न होकर मृत्युयुक्त 


संसारमार्ग में भ्रमण करते हैं-।॥॥ 3 ॥] 
4. “देदोक्तसर्वधर्मफलत्त्वात्‌ धर्म्येम' 5 यह ज्ञान वेदोक्त सर्वधर्म का फलरूप है, अत: इसको 'धर्म्यी कहते है! 
श्रीधरी टीका) | 
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8 अस्याउ5त्मज्ञानाख्यस्य धर्मस्य स्वरूपे साधने फले च शाप्नप्रतिपादितेएपि अश्रद्धाना वेदविरो- 


धिकुहेतुदर्शनदूषितान्त: करणतया प्रामाण्यममन्यमानाः पापकारिणो5सुरसंपदमारूढा: स्वमति- 
कल्पितेनोपायेन कथंचिद्यतमाना अपि शाख्नविहितोपायाभावादप्राप्य मां मत्माप्तिसाधनमप्यलब्ध्वा 
निवर्तन्ते निश्चयेन वर्तन्ते । क्य मृत्युयुक्ते संसारवर्त्मनि, .सर्ववा जननमरणप्रबन्धेन 
नारकितिर्यगादियोनिष्वेव अ्रमन्तीत्यर्थ: ॥ 3 ॥ कर 


9 तदेवं वक्तव्यतया प्रतिज्ञातस्य ज्ञानस्य विधिमुखेनेतरनिषेधमुखेन च स्तुत्या5भिमुखीकृतमर्जुनं 
प्रति तदेवा55ह द्वाभ्याम्‌ - 


मया ततमिदं सर्व जगदव्यक्तमूर्तिना । 
मत्स्थानि सर्वभूतानि न चाहं तेष्ववस्थित: ॥ 4 ॥ 

0 इदं जगत्सर्व भूतभौतिकतत्कारणरूप॑ द्ृश्यजातं मदज्ञानकल्पितं मयाउथिष्ठानेन परमार्थसता 
सद्ूूपेण स्फुरणरूपेण च ततं व्याप्त रज्जुखण्डेनेव तदज्ञानकल्पितं सर्पधारादि । त्वया वासुदेवेन 
परिछिब्रेन सर्व जगत्कथं व्याप्त प्रत्यक्षविरोधादिति नेत्याह -- अव्यक्ता सर्वकरणागोचरीभूता 
स्वप्रकाशादयचैतन्यसदानन्दरूपा मूर्ति्यस्य तेन मया व्याप्तमिदंसर्व न त्वनेन देहेनेत्यर्थ: | अत 

8  शात्र द्वारा प्रतिपादित होने पर भी इस आलज्ञानसंज्ञक धर्म के स्वरूप, साधन और फल में श्रद्धा 
न रखनेवाले -- वेदविरोधी कुहेतुओं के दर्शन से दूषित अन्त:करण होने के कारण वेदों के प्रामाण्य 
को न माननेवाले पापकारी पुरुष आसुरी सम्पत्ति से सम्पन्न होकर अपनी बुद्धि से कल्पित उपाय 
द्वारा किसी भी प्रकार यल करते हुए भी शाख्रविहित उपाय के अभाव के कारण मुझको प्राप्त न 
कर अर्थात्‌ मेरी प्राप्ति के साधन को भी प्राप्त न कर निश्चयपूर्वक आवर्तन करते हैं | कहाँ ? 
मृत्युयुक्त संसारमार्ग में आवर्तन करते हैं अर्थात्‌ सर्वदा जन्म-मरण के प्रबन्ध से नारकी; तिर्यगादि 
योनियों में ही भ्रमण करते हैं || 3 ॥ 

9 इसप्रकार वक्तव्यरूप से प्रतिज्ञात ज्ञान की विधिमुख से और इतर की निषेधमुख से स्तुति करके 

ज्ञान के अभिमुख किये हुए अर्जुन के प्रति भगवान्‌ दो श्लोकों से वही ज्ञान कहते हैं :- 

[हे अर्जुन ! यह सम्पूर्ण जगत्‌ अव्यक्तरूप मुझसे व्याप्त है । सब भूत मुझमें स्थित हैं, किन्तु मैं 

उनमें अवस्थित नहीं हूँ | 4 ॥ ] 

जिसप्रकांर रझ्जुखण्ड के अज्ञान से कल्पित सर्प, जलधारा आदि रुखण्ड से ही व्याप्त होते हैं उसी 

प्रकार मेरे अज्ञान से कल्पित यह भूत-भीतिक और उसका कारणरूप सम्पूर्ण दृश्यजात जगत्‌ मुझ 

अधिष्ठान परमार्थसत्‌ से सद्रूप और स्फुरणरूप से व्याप्त है! । परिच्छिन्न-परिमित वासुदेव आपसे 
अपरिमित यह सम्पूर्ण जगत्‌ कैसे व्याप्त है, यह तो प्रत्यक्षविरुद्ध है ? इस पर भगवान्‌ कहते हैं - 
नहीं, अव्यक्त-समस्त करण-इन्द्रियों की अगीचरीभूत-अविषयीभूत स्वप्रकाश, अद्बय, चैतन्य, सत्‌, 
आनन्दरूपा मूर्ति है जिसकी उस अव्यक्तमूर्ति मुझसे यह सम्पूर्ण जगतू व्याप्त है, न कि देहवाले 
मुझसे व्याप्त है - यह अर्थ है । अत एवं 'सन्ति इव' ८ हैं - जैसे, 'स्फुरन्ति इव/"स्फुरण 
करते हैं - जैसे” अर्थात्‌ सद्रूप और स्फुरणरूप से प्रतीत होनेवाले सम्पूर्ण स्थावर और जंगम भूत 

5. अभिप्राय यह है कि अधिष्ानरूप से विद्यमान रज्जुखण्ड की सत्ता और स्फुरण से जिस प्रकार उसके अज्ञान से 

कल्पित सर्प, जलधारा आदि सद्गरूप और स्फुरणरूप प्रतीत होते हैं उसी प्रकार अधिध्यनस्वरूप परमार्थसत्‌ जि ब्रह्म 

की सत्ता और स्फुरण से मेरे अज्ञान से कल्पित यह सम्पूर्ण जगत सद्रूप और स्फुरणरूप प्रतीत होता है । मेरे 


अतिरिक्त इस जगत्‌ की कोई प्रथक्‌ सत्ता और स्फुरण नहीं है, यह परमार्थ सत्‌ नहीं है, मैं ही परमार्थसत्‌ 
अधिश्चनस्वरूप हूँ, यह मुझमें कल्पित है, अतएव सम्पूर्ण जगत्‌ मुझ से व्याप्त है । 


॥ 
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एव न च नैवाहं तेषु कल्पितेषु हक कल्पिताकल्पितयो: संबन्धायोगात्‌ । अत एवोक्त 
यत्र यदध्यस्तं तत्कृतेन गुणेन णुमात्रेणापि न स संबध्यत इति.॥ 4 ॥ 
अत एव - 


न च मत्स्थानि भूतानि पश्य मे योगमैश्वरम्‌ । 

भूतभृन्न च भूतस्थो ममा55त्मा भूतभावन: ॥ 5 ॥ 
दिविष्ठ इवा5 5दित्ये कल्पितानि जलचलनादीनि मयि कल्पितानि भूतानि परमार्थतो मयि न सन्ति 
। त्वमर्जुन: प्राकृती मनुष्यबुद्धि हित्वा पश्य पर्यालोचय मे योगं प्रभावमैश्वरमघटनघटनाचातुर्य 
मायाविन इव ममावलोकतेत्यर्थ: । नाहं कस्यचिदाधेयो नापि कस्यचिदाधारस्तथाउ प्यहं सर्वेषु 


नहीं हूँ", क्योंकि कल्पित और अकल्पित वस्तुओं का सम्बन्ध नहीं होता है । अत एवं भाष्यकार ने 
कहा है -- जिसमें जो वस्तु अध्यस्त होती है उस अध्यस्त वस्तु के गुण अथवा दोष से अधिष्ठानभूत 
वस्तु का अणुमात्र- भी सम्बन्ध नहीं होता है” (ब्रह्मसूत्रशाड्ररभाष्य - अध्यासभाष्य) ॥ 4 ॥ 

अत एवं - 

[वे सब कल्पित भूत वास्तव में मुझमें स्थित नहीं है | तुम मेरा ऐश्वर-ईश्वरीय योग-प्रभाव देखो । 
उपादान कारणरूप से सम्पूर्ण भूतों का भरण-पोषण करने वाला और कतरूप से उनकी उत्मत्ति करने 
वाला भी मेरा आत्मा वास्तव में उनसे सम्बद्ध नहीं है | 5 ॥] 

आकाशशस्थ सूर्य में जलचलनादि जैसे कल्पित हैं वैसे ही सम्पूर्ण भूत मुझमें कल्पित हैं, परमार्थतः 
वे मुझमें नहीं हैं" | तुम अर्जुन अपनी प्राकृती मनुष्य-बुद्धि को छोड़कर मेरे ऐश्वर -- ईश्वरीय योग 
- प्रभाव को देखो - मेरे ईश्वरीय प्रभाव का पर्यालोचन करो अर्थात्‌ मायावी के समान मेरे 
अघटनघटनाचातुर्य का अवलोकन करो । मैं न तो किसी का आधेय हूँ और न किसी का आधार 
हूँ, तथापि मैं सब भूतों में हूँ और सब भूत मुझमें है -- यह महती माया है । क्‍योंकि उपादान 
रूप से मेरा आत्मा ही सब भूतों-कार्यों का भरण, धारण और पोषण करता है इसलिए वह “भूतभृत्‌' 


हे अभिप्राय यह है कि मैं सभी कारणों का कारण होने पर भी घटादि कार्य में मिट्टी जैसे विद्यमान रहती है वैसे 


मैं सभी भूतों में अवस्थान नहीं करता हूँ | मूर्त - परिक्तिन्न मिट्टीरूप वस्तु से उत्पन्न हुई परिक्तिन्न घटादिरूप वस्तु 
के 20202, में जैसे मिट्टी व्याप्त होकर स्थित रहती है वैसे मैं सभी भूतों में नहीं रहता हू क्योंकि अपरिक्तित्र 
- आकाश सर्वव्यापी होकर भी किसी वस्तु से कभी संश्लिष्ट नहीं होता है वैसे ही मैं भी किसी वस्तु 
से संश्लिष्ट-संयुक्त नहीं होता हूँ, कारण कि मैं तो आकाश का भी अन्तरतम हूँ, अतएवं श्रुति भी कहती है + 
“असंगो5यमात्मा” अर्थात्‌ यह आत्मा असंग है, इसका किसी के साथ संग नहीं होता है, क्योंकि आत्मा के अतिरिक्त 
अन्य वस्तु की पारमार्थिक सत्ता ही नहीं है | आत्मा किसी वस्तु से संसर्ग न रहने के कारण कभी किसी का 
आधेय नहीं हो सकता है | यह सम्पूर्ण जगत ही अज्ञान से अनन्त आत्मा में कल्पित होता है | अधिष्ठानरूप 
आत्मा से भिन्न उनकी कोई पृथक्‌ सत्ता ही नहीं है, वे तो भ्रान्ति से प्रतीत होने के कारण मिथ्या ही हैं | अतः 
आत्मा उनमें अवस्थान नहीं करता है | 

7. अभिप्राय यह है कि जिस प्रकार किसी पात्र में स्थित जल में जब सूर्य का प्रतिबिम्ब देखा जाता है, तो वहाँ 
जल के जलन, कम्पन आदि से आकाशस्थ रे में भी चलन, कम्पन आदि की कल्पना की जाती है, वस्तुतः 
आकाशस्थ सूर्य में चलन, कम्पनादि नहीं होते हैं, उसी प्रकार मुझमें सम्पूर्ण भूतों की स्थिति की कल्पना ही की 
जाती है, वह परमार्थतः मुझमें नहीं है, क्योंकि वह सम्पूर्ण जगत्‌ कोई वस्तु नहीं है, वह मिथ्या ही है । 

४. प्रकृत प्रसंग में यह प्रश्न हो सकता है कि भगवान्‌ ने पूर्वश्लोक में 'मत्त्थानि सर्वभूतानि' (गीता, 9.4) ८ 'सब 
भूत मुझमें स्थित हैं! -- यह कहकर पुनः उक्त श्लोक में 'न च मत्थानि भरूतानि' (गीता, 9.5) 5८ 'सब भूत 
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धारयति पोषयतीति च भूतभृत । भूतानि सर्वाणि कर्तृतयोत्पादयतीति भूतभावन: । 
एवमभिन्ननिमित्तोपादानभूतोडईपि ममा5त्मा मम परमार्थस्वरूपभूत: सचिदानन्द- 
घनो5सड़ाद्वितीयस्वरूपत्वान्न भूतस्थ: परमार्थतों न भूतसंबन्धी स्वप्रद्गिव न परमार्थतः 
स्वकल्पितसंबन्धीत्यर्थ: । ममा$5त्मेति राहो: शिर इतिवत्कल्पनया षष्ठी ॥ 5 ॥ 
असंश्लिष्टयोरप्याधाराधेयभावं दृष्टान्तेना35ह - 


यथा55काशस्थितो नित्य वायु: सर्वत्रगों महान्‌ । 


तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ॥ 6॥ 
यथैवासडूस्वभाव आकाशे स्थितो नित्य सर्वदोत्पत्तिस्थितिसहारकालेषु वातीति वायुः सर्वदा 
चलनस्वभावः । अत एवं सर्वत्र गच्छतीति सर्वत्रगः, महान्परिमाणतः । एतादृशोषपि न 
कदा5षप्याकाशेन सह संसृज्यते । तथैवासडूस्वभावे मयि संश्लेषमन्तरेणैव सर्वाणि 
भूतान्याकाशादीनि महान्ति सर्वत्रगानि च स्थितानीत्युपधारय विमृश्यावधारय ॥ 6 ॥ 
एवमुत्पत्तिकाले स्थितिकाले च कल्पितेन प्रपञ्चेनासडूस्या55त्मनो5संश्लेषमुक्त्वा प्रलयेडपि 


इसप्रकार अभिन्ननिमित्तोपादनभूत भी मेरा परमार्थस्वरूपभूत सच्चिदानन्दधन आत्मा असंग - 
अद्वितीयस्वरूप होने से भूतस्थ - भूतों में स्थित अर्थात्‌ परमार्थतः भूतसम्बन्धी - भूतों से सम्बद्ध 
नहीं है | भावार्थ यह है कि वह आत्मा स्वप्रद्रष् के समान परमार्थतः अपने में कल्पित पदार्थों से 
सम्बन्ध नही रखता है? | “मम आत्मा' 5 'मेरा आत्मा' - इस प्रयोग में 'राहो: शिर:” ८ “राहु 
का शिर ” - इस प्रयोग के समान अभेद में भेद की कल्पना कर षष्ठी का प्रयोग है ॥ 5 ॥ 
असंश्लिष -- असम्बद्ध वस्तुओं में भी आधार - आधेय भाव दृध्न्त से कहते हैं - 

[जिसप्रकार नित्य - सर्वदा चलनस्वभाव, सर्वत्रग - सर्वत्र गमनशील, और महान्‌ वायु आकाश 
में स्थित रहता है उसी प्रकार सब भूतों को तुम मुझमें स्थित समझो || 6 ॥] 

जिसप्रकार असड्रस्वभाव आकाश में स्थित जो नित्य 5 सर्वदा-उत्त्ति, स्थिति और संहार काल 
में वहता है ऐसा सर्वदा चलनस्वभाववाला, अतएव जो सर्वत्र जाता है ऐसा सर्वत्रगामी, और 
परिणामतः महान्‌ वायु ऐसा होने पर भी आकाश के साथ कभी भी संसृध्ट नहीं होता है, उसी 
प्रकार असड्डस्वभाव मुझमें सम्बन्ध के बिना ही महान्‌ और सर्वत्रगामी आकाशादि सम्पूर्ण भूत स्थित 
हैं -- ऐसा तुम समझो -- विचारकर निश्चय करो ॥ 6 ॥ 


इसप्रकार कल्पित प्रपज्व के साथ असब्ज आत्मा का उत्त्तिकाल और स्थितिकाल में असंश्लेष - 
सम्बन्धाभाव कहकर अब प्रलयकाल में भी उसका सम्बन्धाभाव कहते हैं :- 


मुझमें स्थित नहीं हैं” यह कहा है, इसप्रकार उन्होंने विरुद्ध कथन क्‍यों कहा है ? इसका उत्तर यह है कि मत्थानि 


सर्वभूतानि' और “न च मल्थानि भूतानि' - इसप्रकार का भगवान्‌ का कथन कुछ भी विरुद्ध नहीं है, क्योंकि 'मैं 
न तो किसी का आधेय हूँ और न किसी का आधार हूँ, तथापि मैं सब भूतों में कप और सब भूत मुझमें हैं - 
यह मेरी महती माया है' -- इसप्रकार यह सब उनकी माया का वैभव है | माया के से असम्भव भी सम्भव 
होता है | इसीलिए प्रकृत में भगवान्‌ ने अर्जुन से कहा है कि 'पश्य मे योगमैश्वरम्‌' ८ 'हे अर्जुन ! अपनी 
28 द्धे का त्याग कर मेरे ईश्वरीय योग को देख! | 

५. यह है कि आत्मा वस्तुत: अपने में कल्पित पदार्थों से कोई सम्बन्ध नहीं रखता है अथवा आत्मा का अपने में 
कल्पित पदार्थों से वास्तव में कोई सम्बन्ध नहीं होता है, जैसे स्वप्र देखनेवाला अपने में जो देखता है उससे उसका कोई 
सम्बन्ध नहीं होता है, क्योंकि स्वाणिक पदार्थ कुछ होते ही नहीं है तब उनका सम्बन्ध वस्तुतः कैसे होगा ? 
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सर्वभूतानि कौन्तेय प्रकृति यान्ति मामिकामू । 

कल्पक्षये पुनस्तानि कल्पादौ विसृजाम्यहम्‌ ॥ 7 ॥ 
सर्वाणि भूतानि कल्पक्षये प्रलयकाले मामिकां मच्छक्तित्वेन कलिपितां प्रकृति त्रिगुणात्मिकां मायां 
स्वकारणभूतां यान्ति त्ैव सूक्ष्मरूपेण लीयन्त इत्यर्थ: । हे कौन्तेयेत्युक्तार्थमू | पुनस्तानि कल्पादौ _ 
सर्गकाले विसृजामि प्रकृतावविभागापन्नानि विभागेन व्यन॑ज्मि अहं सर्वज्ञ: सर्वशक्तिरीश्वर: ॥ 7॥ 
किनिमित्ता परमेश्वरस्पेयं सृष्टिन तावत्स्वभोगार्था तस्थसर्वसाक्षिभूतचैतन्यमात्रस्य 
भोक्तृत्वाभावात्तथात्वे वा संसारित्वेनेश्व॑रत्वव्याघातातू । नाप्यन्यों भोक्ता यदर्थेयं सृष्ति:, 
चेतनान्तराभावातू, ईश्वरस्थैव सर्वत्र जीवरूपेण स्थितत्वातू, अचेतनस्य चाभोक्तृत्वात्‌ । अत 
एवं नापवर्गाथडुपि सृष्टि:, बन्धाभावादपवर्गाविरोधित्वाच्ेत्यायनुपपत्ति: सृष्टेमायामयत्व॑ 
साधयन्ती नास्माकं प्रतिकूलेति न परिहर्तव्येत्यभिप्रेत्य मायामयत्वान्मिध्यात्वं प्रपञ्चस्य 
वक्तुमारभते त्रिभि:-- 


प्रकृति स्वामवष्टभ्य विसृजामि पुनः पुनः । 
भूतग्राममिमं मद प्रकृतेवशात्‌ ॥ 8 ॥ 
प्रकृति मायाख्यामनिर्वचनीयां स्वां ४4384 स्वसत्तास्फूर्तिभ्यां दृदीकृत्य तस्या 


[हे कौन्तेय ! कल्प के क्षय - अन्त में सब भूत मेरी त्रिगुणालिका प्रकृति को प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ 
प्रकृति में लीन हो जाते हैं और कल्प के आदि -- आरम्भ में उनको मैं पुन: रचता हूँ || 7 ॥] 
कल्प के क्षय - अन्त में अर्थात्‌ प्रलयकाल में समस्त भूत मेरी शक्तिरूप से कल्पित प्रकृति - 
स्वकारणभूता त्रिगुणात्मिका माया को प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ सूक्ष्मप से उसी में लीन हो जाते हैं । 
“हे कौन्तेय !” -- इस सम्बोधन का अर्थ कहा जा चुका है। कल्प के आदि - आरम्भ में अर्थात्‌ 
सर्गकाल में सर्वज्ञ, सर्वशक्ति, ईश्वर मैं उनको पुनः रचता हूँ - प्रकृति में अविभागरूप से स्थित 
उनको विभागरूप से व्यक्त करता हूँ ॥ 7 ॥ 

परमेश्वर की यह सृष्टि किस निमित्त से-है ? यह उसके अपने भोग के लिए तो नहीं है, क्योंकि 
उसमें सर्वसाक्षिभूत चैतन्यमात्र होने से भोक्तृत्त का अभाव है, अथवा यदि उसमें भोक्तृत्व स्वीकार 
करेंगे तो संसारित्व होने से उसके ईश्वरत्व का व्याघात होगा | ईश्वर के अतिरिक्त कोई अन्य 
भोक्ता भी नहीं है जिसके लिए यह सृष्टि हो, क्योंकि उसके अतिरिक्त कोई अन्य चेतन ही नहीं है, 
कारण कि ईश्वर ही सर्वत्र जीवरूप से स्थित है और अचेतन में भोक्तृत्व हो नहीं सकता है | 
अतएव यह सृष्टि उसके मोक्ष के लिए भी नहीं है, क्योंकि उसमें बन्धन का अभाव है और वह 
अपवर्ग का विरोधी नहीं है - इत्यादि अनुपपत्ति, जो सृष्टि का मायामयत्व - मिथ्यात्व सिद्ध 
करनेवाली है, हमारे लिए प्रतिकूल नहीं है, अतएव परिहार के योग्य नहीं है -- इस अभिप्राय से 
मायामय होने के कारण प्रपज्च के मिथ्यात्व को तीन श्लोकों से कहना आरम्भ करते हैं -- 

[मैं अपने में कल्पित माया को अपनी सत्ता और स्फूर्ति से दृढकर उस माया के प्रभाव से ही 
अवश - परतन्त्र हुए .इस सम्पूर्ण भूतसमुदाय की पुनः पुनः रचना करता हूँ || 8 ॥] 

अपने में कल्पित “माया” नाम की अनिर्वचनीया प्रकृति का आश्रय ग्रहण कर ८ अपनी सत्ता और 
स्फूर्ति से उसको दृढ़ कर उस प्रकृति - माया के वश से अर्थात्‌ अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष 
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20 


प्रकृतेमायाया वशादविद्यास्मितारागद्ेषाभिनिवेशकारणावरणविक्षेपात्मक शक्तिप्रभावाज्ञयमान- 
मिमं सर्वप्रमाणसंनिधापितं भूतग्राममाकाशादिभूतसमुदायमहं मायावीव पुनः पुनर्विसृजामि 
विविध सृजामि कल्पनामात्रेण स्वप्न्रगिव च स्वप्रप्रपज्चम्‌ ॥ 8 ॥ 

अतः - 


न च मां तानि कर्माणि निबध्नन्ति धनंजय । 
उदासीनवदासीनमसक्त तेषु कर्मसु ॥ 9 ॥ 
न च नैव सृष्टिस्थितिप्रलयाख्यानि तानि मायाविनेव स्वप्रद्शेव च मया क्रियमाणानि मां 
निबध्नन्ति अनुग्रहनिग्रहाभ्यां न सुकृतदुष्कृतभागिनं कुर्वन्ति मिथ्याभूतत्वातु, हे धनंजय 
युधिष्टिरराजसूयार्थ सर्वान्शाज्ञो जित्वा धनमाहतवानिति महान्प्रभाव: सूचित: प्रोत्साहनार्थम्‌ । 


नमन टरनननशन न 


और अभिनिवेश की कारणभूता आवरण और विक्षेपरूपा शक्ति के, प्रभाव से जायमान इस सब 
प्रमाणों से निश्चित भूतग्राम को ८ आकाशादि भूतसमुदाय को मैं मायावी के समान पुनः पुन 
रचता हूँ अर्थात्‌ कल्पनामात्र से ही विविधरूप से रचता हूँ जैसे स्वप्रदृष्य स्वप्रप्रपजण्व की कल्पना 
से सृष्टि करता है? ॥ 8 ॥ 

अतः -- 

हि. धनञ्जय ! उदासीन के समान स्थित और उन कर्मों में आसक्तिशून्य मुझको वे कर्म बाँधते 
नहीं हैं || 9 ॥] 

मायावी और स्वप्रद्र् के समान मेरे द्वारा क्रियमाण वे सृष्टि-स्थिति-प्रलयसंज्ञक कर्म मुझको नहीं 
बाँधते हैं अर्थात्‌ अनुग्रह और निग्रह से मुझको पुण्य और पाप का भागी नहीं करते हैं, क्योंकि 
वे स्वयं मिथ्याभूत हैं | हे धनज्जय ! ८ “तुम युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ के लिए सब राजाओं 


को जीतकर धन लाये थे” -- इसप्रकार अर्जुन को प्रोत्साहन देने के लिए! उक्त सम्बोधन से उसका 
महानू प्रभाव सूचित किया है । 


0. यहाँ भगवान्‌ के कहने का अभिप्राय यह है कि मैं परमेश्वर केवल कल्पना द्वारा ही सब भूतों की विविध 


प्रकार से सृष्टि करता हूँ | मेरी कल्पनाशक्ति को ही प्रकृति या माया कहा जाता है | मायावी - ऐन्द्रजालिक जिस 
प्रकार केवल कल्पना शक्ति द्वारा ही विविध ऐन्द्रजालिक - मायावी वस्तुओं की सृध्टि कर जनसमूह को दिखाता 
है, अथवा स्वप्रद्र जिस प्रकार स्वप्रकाल में कल्पना के द्वारा अनेक प्रकार की सृष्टि करता है, मैं भी उसीप्रकार 
केवल अपनी कल्पना शक्ति अथवा माया शक्ति के द्वारा इस इन्द्रजालखूप विश्वप्रपञ्व की सृध् करता हूँ | ऐन्द्रजालिक 
अथवा स्वप्रद्र्म जिस प्रकार सब कुछ की सृष्टि करके भी वास्तव में कुछ की भी सृष्टि नहीं करता है और लेशमात्र 
भी अपने स्वरूप से विच्युत नहीं होता है, उसी प्रकार मैं भी सम्पूर्ण जगत्‌ का सृध्किर्ता होकर भी सदा ही अकर्ता 
तथा अविनाशी स्वरूप में स्थिति रहता हूँ | ऐन्द्रजालिक के द्वारा कल्पित वस्तुएँ जिस प्रकार ऐन्द्रजालिक की 
कल्पना के वशीभूत होकर अवश रहती हैं, अथवा स्वप्रद्र् के द्वारा कल्पित स्वप्रप्रपज्व जिस प्रकार स्वप्रद्रध की 
कल्पना के वशीभूत होने के कारण अस्वतन्त्र होता है, उसी प्रकार मेरी कल्पना शक्ति ८ माया शक्ति के द्वारा 
कल्पित वस्तुएँ उस प्रकृति से उत्पन्न स्वभाव के वशीभूत होने के कारण अवश होकर रहती हैं, इसलिए जागतिक 
सभी वस्तुएँ माया के द्वारा उत्पन्न होने के कारण मायामय हैं, अतः मिथ्या हैं । 

]।. यहाँ अर्जुन को प्रोत्साहन प्रदान करने का अभिप्राय यह है कि हे धनज्जय 'जिस प्रकार तुमने युधिधिर के 
राजसूय यज्ञ के लिए सब राजाओं को जीतकर धन का संग्रह किया था, उसी प्रकार तुम इस जीवनयज्ञ के लिए 
भी समस्त प्रतिबन्धों को जीतकर जीवन्मुक्तिर्प महाधन का सज्वय करो और अनासक्त तथा उदासीन होकर स्वधर्म 
का पालन करो | 
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2। तानि कर्माणि कुतो न बध्नन्ति तत्राउञचह - उदासीनवदासीनं, यथा कश्विदुपेक्षको 
दयोविवदमानयोर्जयपराजयासंसर्गी तत्कृतहर्षविषादाभ्यामसंसृष्टो निर्विकार आस्ते तदब्निर्विकार- 
तया55सीनम्‌ । द्वयोर्विवदमानयोरिहाभावदुपेक्षकत्वमात्रसाधम्येण वतिप्रत्ययः । अत एव 
निर्विकारत्वात्तेषु सृष्ट्यादिकर्मस्वसक्तमहं करोमीत्यभिमानलक्षणेन सड्डेन रहितं मां न निबध्नन्ति 
कर्माणीति युक्तमेव । अन्यस्यापि हि कर्तृत्वाभावे फ़लसड्राभावे च कर्माणि न बन्धका- 
रणानीत्युक्तमनेन, तदुभयसत्तवे तु कोशकार इव कर्मभिर्बध्यते मूढ इत्यभिप्राय: ॥ 9 ॥ 

22 भूतग्राममिम॑ विसृजाम्युदासीनवदासीनमिति च. परस्परविरुद्धमितिशडूकापरिहारार्थ 
पुनर्मायामयत्वमेव प्रकटयति - 


मया5ध्यक्षेण प्रकृति: सूयते सचराचरम्‌ । 
हेतुनाउनेन कौन्तेय जगद्विपरिवर्तते ॥0 ॥ 
23 मया सर्वतोद्ृशिमात्रस्वरूपेणाविक्रियेणाध्यक्षेण नियन्त्रा भासकेनावभासिता प्रकृतिद्रिगुणात्मिका 
सत्त्वासत्त्वादिभिरनिर्वाच्या माया सूयत उत्पादयति सचराचरं जगन्मायाविना$धिष्ठितेव माया 
कल्पितगजतुरगादिकम्‌ । न त्वहं स्वकार्यमायाभासनमन्तरेण करोमि व्यापारान्तरम्‌ । हेतुना 


ननलरनननननभनमभट कर न नननननननभमननरभमरण 


2। वे कर्म मुझको क्‍यों नहीं बाँधते है ? इसमें कारण कहते हैं - 'उदासीनवदासीनम्‌” ८ “मैं उदासीन 
के समान आसीन रहंता हूँ” ८ जिस प्रकार कोई उपेक्षक पुरुष दो विवाद करनेवालों के जय और 
पराजय से सम्बन्ध नहीं रखता है और 'जय-पराजयकृत हर्ष और विषाद से असंश्लिष्ट-निर्विकार 
रहता है उसी प्रकार मैं निर्विकाररूप से आसीन-स्थित रहता हूँ | यहाँ यद्यपि दो विवाद करनेवालों 
का अभाव है, तथापि उपेक्षकत्रमात्र में साधर्म्य-साम्य होने से “व्‌” प्रत्यय का प्रयोग हुआ है । 
अतएव निर्विकार होने से उन सृष्टि आदि कर्मों में असक्त-अनासक्त और "मैं करता हूँ” - इस 
अभिमानरूप संग से रहित मुझको कर्म नहीं बाँधते हैं - यह उचित ही है | कर्तृत्व और फलसड् 
का अभाव होने पर कर्म अन्य किसी पुरुष के भी बन्धन के कारण नहीं होते हैं -- यह इससे 
कहा गया है । अभिप्राय यह है कि कर्तृतव्व और फतसड् - इन दोनों: के रहने पर तो मूढ पुरुष 
ही कोशकार - रेशम के कीड़े के समान कर्मों से बँधता है!” ॥ 9 ॥ 

22 आचववें श्लोक में कहा है कि “मैं इस भूतग्राम की रचना करता हूँ” और नवें श्लोक में कहा है कि 
“मैं उदासीन के समान स्थित रहता हूँ” -- ये दोनों वाक्य परस्पर विरुद्ध हैं -- ऐसी शड्जा हो सकती 
है, अतः उक्त शड़ा के परिहार के लिए भगवान्‌ पुनः इस प्रपञ्च में मायामयत्व प्रकट करते हैं -- 
हि कौन्तेय ! मुझ दृशिमात्र अध्यक्ष -- भासक से अवभासित प्रकृति इस चराचर जगत्‌ को उत्पन्न 
करती है | इसी कारण यह जगत्‌ अनेंक प्रकार से परिवर्तित होता रहता है ॥ 0 ॥] 

23 मुझ सर्वतः दृशिमात्र -- चिन्मात्रस्वरूप अतएव अविक्रिय - निर्विकार अध्यक्ष ८ नियन्ता-भासक 
- प्रकाशक से अवभासित - प्रकाशित प्रकृति - त्रिगुणातिका सत्त्व, असत्त्व आदि से अनिर्वचनीया 
माया चराचरसहित जगतू को उत्पन्न करती है, जैसे -- मायावी से अधिष्ठित माया कल्पित हाथी, 
घोडे आदि को उत्पन्न करती है । मैं तो स्वकार्य मायाभासन से अतिरिक्त कोई अन्य व्यापार नहीं 


2. जिस प्रकार कोशकार - रेशम का कीड़ा स्वकृत जाल में ही बँध जाता है और कभी मुक्त नहीं होता है उसी 
प्रकार मूढ़ पुरुष स्वकृत कर्मजाल में बैंध जाता है और मुक्त नहीं होता है । 
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निमित्तेनानेनाध्यक्षत्वेन हे कौन्तेय, जगत्सचराचरं विपरिवर्तते विविध परिवर्तते जन्मादिविनाशान्तं 
विकारजातमनवरतमासादयतीत्यर्थ: । अतो भासकत्वमात्रेण व्यापारेण विसृजामीत्युक्त तावता 
चा55दित्यादेरिव कर्तृत्वाभावादुदासीनवदासीनमित्युक्तमिति न विरोधः । तदुक्तम्‌ - 

“अस्य दैतेन्द्रजालस्य यदुपादानकारणम्‌ । 

अनज्ञानं तदुपाश्रित्य ब्रह्म कारणमुच्यते ॥” इति | 
श्रुतिस्मृतिवादाश्चात्रार्थ सहख्रश उदाहार्याः ॥॥0 ॥ 
एवं नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावं सर्वजन्तूनामात्मानमान्ददनमनन्तमपि सनन्‍्तम्‌ - 


अवजानन्ति मां मूढा मानु्षी तनुमाश्रितम्‌ । 

परं भावमजानन्तो मम भूतमहेश्वरम्‌ ॥ ॥ 
अवजानन्ति मां साक्षादीश्वरोडयमिति ना5उद्वियन्ते निन्‍दन्ति वा मूढा अविवेकिनो जना: । 
तेषामवज्ञाहेतुं भ्रम सूचयति मानु्षी तनुमाश्रितं, मनुष्यतया प्रतीयमानां मूर्तिमात्मेच्छया 
भक्तानुग्रहार्थ गृहीतवन्तं मनुष्यतया प्रतीयमानेन देहेन व्यवहरन्तमिति यावत्‌ । ततश्च 


मनुष्यो5यमिति भ्रान्त्या5 5च्छादितान्त:करणा मम पर भावं प्रकृष्टं पारमार्थिक तत्त्वं सर्वभूतानां 
महान्तमीश्वरमजानन्तो यन्ना55द्वियन्ते निन्दन्ति वा तदनुरूपमेव मूढत्वस्य ॥] ॥ 


करता हूँ। इस अध्यक्षत्वरूप -- प्रकाशकत्वरूप हैतु से ही है कौन्तेय _! यह चराचर जगत्‌ विविधरूप 


से परिवर्तित होता है अर्थात्‌ जन्म से लेकर विनाशपर्यन्त विकारसमूह को प्राप्त होता रहता है | 
अतः मात्र भासकत्वरूप व्यापार से ही “मैं रचता हूँ” -- “मैं सृष्टि करता हूँ” -- यह कहा है । 
और इतने ही से सूर्यादि के समान कर्तृत्व का अभाव होने के कारण “मैं उदासीन के समान स्थित 
हूँ” -- यह कहा है” | इसप्रकार “मैं रचता हूँ” और “मैं उदासीन के समान स्थित हूँ” - इन दोनों 
उक्तियों में कोई विरोध नहीं है | कहा भी है - 

“इस द्वैतरूप इन्द्रजाल का जो उपादान कारण है वह अज्ञान है, उस अज्ञान का आश्रय लेकर ही 
ब्रह्म कारण कहा जाता है”! 

इसप्रकार यहाँ इस अर्थ में सहम्रों श्रुति - स्मृतियाँ उद्धत की जा सकती है ॥ 0 ॥ 

इसप्रकार निल्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव, सब प्राणियों का आत्मा, आनन्दघन, अनन्त होने पर भी - 
सम्पूर्ण भूतों के महान्‌ ईश्वररूप मेरे परम भाव - पारमार्थिक तत्त्व को न जाननेवाले मूढ़ पुरुष 
मानुष शरीर को धारण करनेवाले मुझ परमात्मा का अनादर करते हैं ॥ ॥] ॥] 

मुझ परमात्मा का अनादर करते हैं - “यह साक्षात्‌ ईश्वर हैं! -- इसप्रकार आदर नहीं करते हैं प्रत्युत मेरी 
निन्‍्दा करते हैं मूढ़ - अविवेकीजन | उनकी अवज्ञा के हेतुभूत भ्रम को सूचित करते हैं -- मांनुषी तनु - 
शरीर का आश्रय लेनेवाले - मनुष्यरूप से प्रतीयमान मूर्ति को भक्तों पर अनुग्रह करने के लिए अपनी 
इच्छा से ग्रहण करनेवाले अर्थात्‌ मनुष्यरूप से प्रतीयमान देह से व्यवहार करनेवाले मुझको “यह मनुष्य 
हैं! -- इस भ्रान्ति से आच्छादित -- अन्त:करण होकर मेरे परमभाव > प्रकृष्ट अर्थात्‌ पारमार्थिक तत्त्व को 
अर्थात्‌ सब भूतों के महान्‌ ईश्वर मुझको न जानते हुए वे मेरा जो आदर नहीं करते हैं प्रत्युत निन्‍्दा करते 
हैं वह उनकी मूढ़ता - मूर्खता के अनुरूप ही है ॥ ] || 


3. जैसे सूर्य जगत्‌ को प्रकाशित करता है, किन्तु वहाँ उसका कोई कर्तृत्व नहीं रहता है, क्योंकि सूर्य का स्वभाव 


प्रकाश करना ही है और उसके फलस्वरूप ही जगत्‌ स्वयं ही प्रकाशित होता है, उसीप्रकार प्रकाशस्वरूप मुझमें 
कल्पित होने के कारण मेरे ही प्रकाश से माया और उसके कार्य प्रकाशित होते हैं | 
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26 ते च भगवदवज्ञाननिन्दनजनितमहदुरितप्रतिबद्धबुद्धयो निरन्तरं निरयनिवासाहा एवं - 
मोघाशा मोघकर्माणो मोघज्ञाना विचेतस: । 
राक्षसीमासुरी चैव प्रकृति मोहिनीं श्रिता: ॥2 ॥ 

27 ईश्वरमन्तरेण कर्माण्येव नः फल दास्यन्तीत्येवंरूपा मोधा निष्फलैवा55शा फलप्रार्थना येषां ते । 
अत एवेश्वरधिमुखत्वान्मोघानि श्रममात्ररूपाण्यप्रिहोत्रादीनि कर्माणि येषां ते । तथा 
मोधमीश्वराप्रतिपादककुतर्कशाख्रजनितं ज्ञानं येषां ते । कुत एवं यतो विचेतसों भगवदव- 
ज्ञानजनितदुरितप्रतिबद्धविवेकविज्ञाना: । कि च ते भगवदवज्ञानवशद्राक्षसीं तामसीमविहित- 
हिंसाहेतुद्देषप्रधानामासुरी च राजसीं शाख्रानभ्यनुज्ञातविषयभोगहेतुरागप्रधानां च मोहिनीं 
शास््रीयज्ञानभ्रं शहेतु प्रकृति स्वभावमाश्रिता एव भवन्ति | ततश्च -- 

“त्रिविध॑ नरकस्येदं द्वारं नाशनमात्मन: । 
काम: क्रोधस्तथा लोभ: ॥! 


26 





नरक में निवास करने के योग्य ही हैं -- 
वि अविवेकीजन व्यर्थ आशा, निष्फल कर्म और दूषित ज्ञानवाले; विवेक और विज्ञान" से रहित; 
तथा मोह में डालनेवाली राक्षसी और आसुरी प्रकृति का ही आश्रय लिये होते हैं || 2 ॥] 

27 ईश्वर के बिना कर्म ही हमको फल देंगें! -- इसप्रकार की. जिनकी मोघ 5 निष्फल ही आशा ८ 
फलप्रार्थना है वे 'मोघाशा' हैं | अतएव ईश्वर से विमुख होने के कारण जिनके मोघ - श्रममात्ररूप 
अग्निहोत्रादि कर्म हैं वे 'मोघकर्मा' हैं। तथा जिनका मोघ ८ ईश्वर का प्रतिपादन न करनेवाले, 
कुतर्कयुक्त शात्रों से जनित - उत्पन्न ज्ञान है वे “'मोघज्ञान! हैं | ऐसे वे क्‍यों है ? क्‍योंकि वे 
विंचेता हैं अर्थात्‌ भगवान्‌ की अवज्ञा से जनित पाप से उनके विवेक और विज्ञान प्रतिबद्ध हो गए 
हैं । इसके अतिरिक्त वे भगवान्‌ की अवज्ञा के कारण राक्षसी' - तापसी अर्थात्‌ आशाश्रीय हिंसा 
के हेतुभूत द्वेष की प्रधानतावाली तथा: आसुरी' - राजसी अर्थात्‌ शात्र से अननुमोदित -- असम्मत 
विषयभोग के हेतुभूत -राग की प्रधानतावाली मोहिनी'” - शास्त्रीय ज्ञान से भ्रष्ट करने की हेतुभूता 
प्रकृति - स्वभाव के अंश्रित ही होते हैं | इसी से “काम, क्रोध तथा लोभ - ये आत्मा को नष्ट 
करनेवाले तीन प्रकार के नरक के द्वार हैं! (गीता, 6.2) - इसप्रकार उक्त नरक के द्वार के 
आओ होने से वे सतत -- निरन्तर नरक की यातनाओं का ही अनुभव करते हैं -- यह अभिप्राय 

॥ 2 ॥ 


4. सब प्रकार से प्राणीहिसा में रत हुए स्वभाव को 'राक्षसी' प्रकृति करते हैं (प्राणिहिसारूपो रक्षसां स्वभाव: - 
आनन्दगिरिटीका) । 

5. दूसरों के दस क का अपहरण करना, किसी को भी कुछ नहीं देना, यज्ञादि कर्म नहीं करना तथा अपनी सुविधा 
के लिए दूसरों को अनेक दुःख देना आदि “आसुरी' प्रकृति के लक्षण होते हैं (असुराणां स्वभावस्तु न देहि न 
जुहुधि परस्वमेवापहरेत्यादिरू्प: -- आनन्दगिरिटीका) । 

6. “मोहिनी' शब्द राक्षसी और आसुरी -- इन दोनों 2०08 | का ही विशेषण है, 'मोह' मिथ्याज्ञान को कहते 
है अर्थात्‌ देहादि में आत्मबुद्धि करना ही “मोह' है ( आल्मबुद्धि: मोह: - श्रीधरीटीका); अतः दैहादि में 
आत्मबुद्धिरूप मोह के वश होकर अविवेकीजन तोडो, फोडो, पीओ, खाओ, किसी को कुछ मत दो, दूसरों के धन 
को लूटो - इत्यादि वचन बोलनेवाले और यज्ञादि कर्म न कर अत्यन्त निष्ुर कर्म करनेवाले हो जाते हैं अर्थात्‌ 
राक्षती और आसुरी प्रकृतिवाले हो जाते हैं । 
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भगवद्धिमुखानां फलकामनायास्तत्मयुक्तस्थ नित्यनैमित्तिककाम्यकर्मानुछानस्य तत्प्रयुक्तस्य 
शाल््रीयज्ञानस्य च वैयर्ध्यात्पारलौकिकफलतत्साधनशून्यास्ते । नाप्यैहलौकिकं किंचित्फलमस्ति 
तेषां विवेकविज्ञानशून्यतया विचेतसों हि ते। अतः सर्वपुरुषार्थबाह्या: शोच्या एवं सर्वेषां ते 
बराका इत्युक्तम्‌ । अधुना के सर्वपुरुषार्थभाजो5 शोच्या ये भगवदेकशरणा इत्युच्यते - 
: - महात्मानस्तु मां पार्थ दैवीं प्रकृतिमाश्रिता: । 
भजन्त्यनन्थमनसो ज्ञात्वा भूतादिमव्ययम्‌ ॥ 3 ॥ 

महाननेकजन्मकृतसुकृतैः संस्कृत: क्षुद्रकामाथनभिभूत आत्माउन्त:करणं येषां तेइत एव 
“अभय सत्त्वसंशुद्धिः' इत्यादिवक्ष्यमाणां दैवीं सात्तिकी प्रकृतिमाश्रिताः । अत 
एवान्यस्मिन्मद्व्यतिरिक्ते नास्ति मनो येषां ते भूतादि सर्वजगत्कारणमव्ययमविनाशिनं च 
मामीश्वरं ज्ञात्वा भजन्ति सेवन्ते ॥ 3 ॥ 


ते केन प्रकारेण भजन्तीत्युच्यते द्वाभ्याम्‌ - 


भगवान्‌ से जो विमुख हैं उनकी फलकामना, उससे प्रयुक्त नित्य, नैमित्तिक और काम्य कर्मों का 


अनुषान तथा उससे प्रयुक्त - फलित शाल्लीय ज्ञान - ये. सब व्यर्थ होते हैं, अतः वे पारलौकिक 
फल और उसके साधनों से शून्य होते हैं । उनको कोई ऐहलौकिक फल भी नहीं प्राप्त होता है, 
क्योंकि वे विवेक और विज्ञान से शून्य होने के कारण विचेता - विचारहीन होते हैं । अतः वे 
बेचारे सब प्रकार के पुरुषार्थ से बाह्य और सबके शोच्य -- शोचनीय ही कहे गए हैं । अब प्रश्न 
है कि सर्वपुरुषार्थभागी और अशोच्य कौन हैं ? तो भगवान्‌ कहते हैं कि जो एकमात्र भगवान्‌ की 
ही शरण में हैं -- 

[है पार्थ ! जिनका मन मेरे अतिरिक्त अन्य की ओर नहीं जाता है वे महात्माजन तो मुझको भूतादि 
का कारण और अव्यय - अविनाशी जानकर दैवी प्रकृति का आश्रय ग्रहण कर निरन्तर मुझको 
ही भजते हैं ॥ 3 ॥] 

महान्‌ अर्थात्‌ अनेक जन्मों में किए हुए पुण्यों से संस्कृत - क्षुद्र कामादि से अनभिभूत आत्मा ८ 
अन्त:करण है जिनका वे महात्मा हैं, अतएव वे “अभयं सत्त्वसंशुद्धि' (गीता, 6.-3) - इत्यादि 
श्लोकों से वक्ष्यमाण दैवी - सात्तिकी प्रकृति के आश्रित हैं, अतएव मेरे अतिरिक्त अन्य में मन 
नहीं है जिनका वे अनन्यमना हैं | ऐसे वे मुझ ईश्वर को ही भूतादि ८ सम्पूर्ण जगतू का कारण 
और अव्यय' <-अविनाशी जानकर भजते हैं अर्थात्‌ मेरा ही सेवन करते हैं ॥ 3 ॥॥ 

वे किस प्रकार मुझको भजते हैं ? - यह दो श्लोकों से कहते हैं - 

॥7. प्रकृत प्रसंग में 'भूतादि' शक्ल से ईश्वर - ब्रह्म को सम्पूर्ण भूतों का आदि अर्थात्‌ कारण कहा गया है, 
अतएव “भूतादि' से कार्य के कारणरूप होने के कारण भूतों के पृथक्‌ स्वरूप का अभाव और ब्रह्म का अद्वितीयत्व 
भी कहा गया है | किन्तु यहाँ शंका हो सकती है कि जैसे कदली आदि कार्य के नाश से कारण का भी नाश 
देखा जाता है, वैसे ही भूतों के नाश से ब्रह्म के नाश का भी प्रसंग उपस्थित होगा, तो इस शंका का निवारण 
“अव्यय' शब्द से किया गया है वह ब्रह्म अव्यय - अविनाशी है, उसका ज्ञान से, अज्ञान से, कारण के नाश 


से, कार्य के नाश से, अपने से या अन्य से - किसी प्रकार से भी व्यय -- नाश नहीं होता है, वह अव्यय है 
अर्थात्‌ नित्य, सर्वात्मक, अखण्ड, आनंदैकरस, परब्रह्म है | 
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सतत कीर्तयन्तो मां यतन्तश्च दृद््ता: । 
नमस्यन्तश्च मां भक्त्या नित्ययुक्ता उपासते ॥ 4 ॥ 


3। सतत सर्वदा ब्रह्मनिष्ठ॑गुरुमुपसृत्य वेदान्तवाक्यविचारेण गुरूपसदनेतरकाले च 


उ 


प्रणवजपोपनिषदावर्तनादिभिर्मा सर्वोपनिषद्रतिपायं _ ब्रह्मस्वरूप॑. कीर्तयन्तो वेदान्त- 
शाद्राध्ययनरूप श्रवणव्यापारविषयीकुर्वन्त इति यावत्‌ । तथा यतन्तश्च गुरुसंनिधावन्यत्र वा 
वेदान्ताविरोधितर्कानुसंधानेनाप्रामाण्यशड्कानास्कन्दितगुरूपदिष्टमत्स्वरूपावधारणाय यतमाना: 
श्रव्निर्धारितार्थवाधशइूकापनोदकतर्कानुसंधानरूपमननपरायणा इति यावत्‌ । तथा दृद्घता 
टृढानि प्रतिपक्षैश्चालयितुमशक्यानि अहिंसासत्यास्तेयब्रह्मचर्यापरिग्रहादीनि ब्रतानि येषां ते 
शमदमादिसाधनसंपन्ना इति यावत्‌ | तथा चोक्त॑ पतञ्जलिना “अहिंसासत्यास्तेयब्रह्मचर्यापरिग्रहा 
यमाः” ते तु “जातिदेशकालसमयानवक्तिन्नाः सार्वभौमा महाव्रतम्‌” इति । जात्या ब्राह्म- 


'णत्वादिकया देशेन तीर्थादिना कालेन चतुर्दश्यादिना समयेन यज्ञायन्यत्वेनानवक्छिन्ना अहिंसादय: 


सार्वभौमा: क्षिप्तमूडविक्षिप्तभूमिष्वपि भाव्यमाना: कस्यामपि जातौ कस्मिन्रपिदेशे कस्मिन्नपि 
काले यज्ञादिप्रयोजने5पि हिंसां न करिष्यामीत्येवंरूपेण किंचिदष्यपर्युदस्य सामान्‍्येन प्रवृत्ता एते 
महाव्रतमित्युच्यन्त इत्यर्थ: । तथा नमस्यन्तश्च मां कायवाडूमनोभिर्नमस्कुर्वन्तश्च मां भगवन्तं 
वासुदेव॑ सकलकल्याणगुणनिधानमिष्टदेवतारूपेण गुरुरूपेण च स्थितम्‌। चकारात्‌ - 


नित्ययुक्त अर्थात्‌ मुझमें सर्वदा परम प्रेम से युक्त वे महात्माजन सतत -- निरन्तर मेरा कीर्तन करते 
हुए, दृढ़व्रती होकर मेरे स्वरूप को जानने का प्रयल करते हुए और भक्तिपूर्वक मुझको नमस्कार 
करते हुए मेरी उपासना कहते हैं || 4 ॥] 

सतत - सर्वदा ब्रह्मनिष्ठ गुरु के समीप जाकर वेदान्तवाक्यों के विचार से तथा गुरूपसदन मे भिन्न 
काल में प्रणवजंप, उपनिषद्‌-पाठादि से सम्पूर्ण उपनिषदों के प्रतिपाद्य ब्रह्मस्वरूप मेरा कीर्तन करते 
हुए अर्थात्‌ मुझको वेदान्तशाशत्र के अध्ययनरूप श्रवणव्यापार का विषय करते हुए; तथा यल करते 
हुए - गुरुसत्रिधि में या अन्यत्र वेदान्ताविरोधी तर्कानुसंधान से अप्रामाण्य की शड्डा से अनास्कन्दित 
-अस्पृष्ट गुरूपदिष्ट मेरे स्वरूप का निश्चय करने के लिए यल करते हुए अर्थात्‌ श्रवण द्वारा निर्धारित 
अर्थ के बाध की शड्जा के निवर्तक तकनिसन्धानरूप मनन में लगे हुए; तथा दृढ्वती होकर > दृढ़ 
- प्रतिपक्षियों द्वारा चलायमान न किये जा सकनेवाले अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह 
आदि व्रत हैं जिनके वे शम, दम आदि साधनों से सम्पन्न होकर, -- इसी प्रकार पतज्जलि ने कहा 
है - “अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह - ये यम हैं ” (योगसूत्र, 2.30), 'वे तो जब 
जातिरूप अवच्छेद से रहित, देशरूप अवच्छेद से रहित, कालरूप अवच्छेद से रहित तथा समयरूप 
अवच्छेद से रहित होते हैं, तब सब अवस्था में व्यभिचाररहित होने के कारण सार्वभौम “महाव्रत' 
कहलाते हैं (योगसूत्र, 2.3]) । जाति से - ब्राह्मणत्वादि से, देश से - तीर्थादि से, काल से - 
चतुर्दशी आदि से और समय से -- यज्ञादि की अन्यता से अनवक्तिन्न अहिंसा आदि सार्वभौम -< 
क्षिप्त, मूढ़ और विक्षिप्त भूमियों में भी होनेवाले अर्थात्‌ किसी भी जाति में, किसी भी देश में, 
किसी भी काल में और यज्ञादि के प्रयोजन में भी मैं हिंसा नहीं करूँगा -- एवंरूप किसी भी निमित्त 
को अपवादरूप से न छोड़कर सामान्यरूप से प्रवृत हुए ये यम “महाव्रत' कहे जाते हैं-- यह तात्पर्य 
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*श्रवणं कीर्तन विष्णो: स्मरणं पादसेवनम्‌ । 

अर्चनं वन्दनं दास्यं 04008 “0 हि 
इति वन्दनसहचरितं श्रवणाद्यपि बोद्धव्यम्‌ ।अर्चन॑ गुरुरूपे तस्मिन्सुकरमेव । 
अन्न मामिति पुनर्वचनं सगुणरूपपरामर्शार्थम्‌ । अन्यथा वैयर्थ्यप्रसड्रात्‌ । तथा भक्त्या मद्विषयेण 
परेण प्रेग्णा नित्ययुक्ता: सर्वदा संयुक्ता: एतेन सर्वसाधनपौष्कल्यं प्रतिबन्धका भावश्च दर्शित: । 

“यस्य देवे परा भक्तियथा देवे तथा गुरौ । 

तस्वैते कथिता हार्था: प्रकाशन्ते महात्मन: ॥” इति श्रुतेः । 
पतज्जलिना चोक्त “ततः प्रत्यक्वेतनाधिगमो5प्यन्तरायाभावश्चः इति । तत ईश्वरप्रणि- 
धानात्रत्यक्वेतनस्य त्वंपदलक्ष्यस्थाधिगम: साक्षात्कारों भवति, अन्तरायाणां विध्लानां चाभावो 
भवतीति सूत्रस्यार्थ: । 
तदेवं शमदमादिसाधनसंपन्ना वेदान्तश्रवणमननपरायणा: परमेश्वरे परमगुरौ प्रेम्णा नमस्कारादिना 
च विगतविध्ना: परिपूर्णसर्वसाधना: सन्‍्तो मामुपासते विजातीयप्रत्ययानन्तरितेन 
सजातीयप्रत्ययप्रवाहेण श्रवणमननोत्तरभाविना सतत चिन्तयन्ति महात्मान: । अनेन निदिध्यासनं 
चरमसाधन दर्शितम्‌ । एतादृशसाधनपौष्कल्ये सति यदेदान्तवाक्यजमखण्डगोचरं साक्षात्काररूप- 


है; तथा मुझको नमस्कार करते हुए - इध्देवतारूप से और गुरुरूप से स्थित मुझ सकलकल्याणगुणनिधान 
भगवान्‌ वासुदेव को शरीर, वाणी और मन से नमस्कार करते हुए, - चकार से “श्रवण कीर्तन 
विष्णो: स्मरणं पादसेवनम्‌ । अर्चन॑ वन्दनं दास्यं सख्यमात्मनिवेदनम्‌! -- इसके अनुसार वन्दन के 
सहचरित श्रवणादि को भी समझना चाहिए । अर्चना और पादसेवन भी उस गुरुरूप भगवान्‌ में 
सुकर ही है । 

यहाँ “माम्‌' -- यह पुनः: कथन भगवान्‌ के सगुणरूप के परामर्श के लिए है, अन्यता इसकी व्यर्थता 
का प्रसंग होगा | तथा भक्ति से 5 मद्विषयक परम प्रेम से नित्ययुक्त ८ सर्वदा संयुक्त हैं जो वे 
महात्मा | इससे समस्त साधनों की पुष्कलता - पूर्णता और प्रतिबन्धकाभाव दिखलाया है । जैसा 
कि श्रुति कहंती है :- 

“जिसकी इश्देव में पराभक्ति है और जैसी इश्देव में है वैसी गुरु में भी है, उसी महात्मा को ये 
अध्यात्शम्रोक्त अर्थ भासित-प्रकाशित होते हैं” (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.23) । 

पतज्जलि ने भी कहा है - “ततः प्रत्यक्वेतनाधिगमो5प्यन्तरायाभावश्च' (योगसूत्र, .29) ८ 
“ईश्वरप्रणिधान से जैसे शीघ्र समाधिलाभ होता है, वैसे ही व्याधि आदि अन्तराय - विप्र का अभाव 
और प्रत्यकू-चेतनरूप आत्मा का साक्षात्कार भी होता है” | ईश्वरप्रणिधान से प्रत्यक्‌ -चेतन - त्वंपद 
लक्ष्य का अधिगम साक्षात्कार होता है और अन्तरायों - विप्नों का अभाव भी होता है - यह 
सूत्र का अर्थ है। 

इसप्रकार शमदमादि साधनों से सम्पन्न, वेदान्तश्रवणमननपरायण, परमगुरु परमेश्वर में प्रेम और 
नमस्कारादि से विप्रशून्य और सर्वसाधनसम्पन्न होते हुए वे महात्मा मेरी उपासना करते हैं अर्थात्‌ 
विजातीय वृत्तियों के व्यवधान से रहित सजातीय वृत्तियों के प्रवाहरूप श्रवण और मनन के अनन्तर 
होने वाली भक्ति से सतत - निरन्तर मेरा चिन्तन करते हैं | इससे निदिध्यासन चरम-अन्तिम साधन 
है - यह दिखलाया है | इसप्रकार की साधनपुष्कलता होने पर जो वेदान्तवाक्य से उत्पन्न अखण्डवृत्ति 
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श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 8 


महं ब्रह्मास्मीति ज्ञानं तत्सर्वशडूकाकलडूकास्पृषं सर्वसाधनफलभूतं स्वोत्पत्तिमात्रेण दीप इव 
तम: सकलमज्ञानं तत्कार्य च नाशयतीति निरपेक्षमेव साक्षान्मोक्षहेतुर्न तु भूमिजयक्रमेण भ्रूमध्ये 
प्राणप्रवेशनं मूर्धन्यया नाड्या प्राणोत्कमणमर्चिरादिमार्गेण ब्रह्मलोकगमन तदूभोगा- 
न्तकालविलम्बं वा प्रतीक्षते । अतो यत्प्राक््रतिज्ञातम्‌ “इदं तु ते गुह्मतमं प्रवक्ष्याम्यनसूयवे । 
ज्ञानम्‌” इति तदेतदुक्तम्‌ | फल॑ चास्याशुभान्मोक्षण प्रागुक्तमेवेतीह पुनर्नोक्तम्‌। एवमत्रायं गम्भीरो 
भगवतो5भिप्राय: । उत्तानार्थस्तु प्रकट एवं ॥ 4 ॥ 

इदानीं य एवमुक्तश्रवणमनननिदिध्यासनासमर्थस्तिषपि त्रिविधा उत्तमा मध्यमा मन्दाश्चेति 
सर्वेषपि स्वानुरूप्पेण मामुपासत इत्याह - 


ज्ञानयज्ञेन चाप्यन्ये यजन्तो मामुपासते । 


एकत्वेन पृथक्त्वेन बहुधा विश्वतोमुखम्‌ ॥5 ॥ 
अन्ये पूर्वोक्तसाधनानुष्ठानासमर्था ज्ञानयज्ञेन “त्वं वा अहमस्मि भगवों देवते, अहं वै त्वमसि' 


का विषय, साक्षात्काररूप 'अहं ब्रह्मास्मि' ८ में ब्रह्म हूँ" -- यह ज्ञान होता है वह सर्वशड्रारूप 
कलड्ू से अस्पृष्, समस्त साधनों का फलभूत होता है, और वह अपनी उत्त्तिमात्र से सकल अज्ञान 
और उसके कार्य का नाश कर देता है, जैसे -- दीपक अपनी उत्त्तिमात्र से अन्धकार का नाश 
कर देता है । अत एंव उत्तज्ञान निरपेक्ष ही साक्षात्‌ मोक्ष का हेतु है। न कि वह भूमिकाजय के 
क्रम से दोनों भ्रुकुटियों के मध्य में प्राणों का प्रवेश करने की, मूर्धन्य - सुषुम्ना नाडी से प्राणोक्रमण 
की, अर्चिरादि मार्ग से ब्रह्मतोक जाने की, अथवा ब्रह्मलोक के भोगपर्यन्त कालरूप विलम्ब की 
प्रतीक्षा करता है । अत: जैसी कि प्रारम्भ में प्रतिज्ञा की थी कि 'इदं तु ते गुह्मतमं प्रवक्ष्याम्यनसूयवे 
| ज्ञानम्‌' (गीता, 9.) ८ “मैं अनसूयु तुमको यह अत्यन्त गुह्य ज्ञान कहूँगा' - वही यह ज्ञान 
कह दिया । इसका फल - “अशुभ से मोक्षण - मुक्त होना'- तो पहले ही कह दिया गया है, अतः 
यहाँ पुनः नहीं कहा गया है | इसप्रकार यहाँ भगवान्‌ का यह गम्भीर अभिप्राय है और उत्तान “स्पष्ट 
अर्थ तो प्रकट ही है ॥ 4 ॥ 

अब भगवान्‌ यह कहते हैं कि जो इसप्रकार उक्त श्रवण, मनन और निदिध्यासन में असमर्थ हैं वे 
भी उत्तम, मध्यम और मन्द के भेद से तीन प्रकार के हैं और वे सभी अपनी-अपनी योग्यता के 
अनुसार मेरी उपासना करते हैं -- 

[अन्यजन अर्थात्‌, श्रवण, मनन और निदिध्यासन में असमर्थजन ज्ञानयज्ञ से भी यजन-पूजन करते 
हुए मेरी उपासना करते हैं | उनमें कोई उत्तम अधिकारी तो एकलत्वभाव से अर्थात्‌ जो कुछ है सब 
वासुदेव ही हैं - इसप्रकार अभेदभाव से उपासना करते हैं, अन्य कोई मध्यम अधिकारी पृथक्त्वभाव 
से अर्थात्‌ उपास्य और उपासक के भेदभाव से तथा अन्य कोई मन्द साधक बहुत प्रकार से 
विश्वरूप मेरी उपासना करते हैं ॥ 5 ॥. 

अन्यजन - पूर्वोक्त साधनों के अनुष्टान में असमर्थजन ज्ञानयज्ञ से ८. 'हे भगवो देवते ! तुमही मैं 
हूँ और मैं ही तुम हो” -- इत्यादि श्रुति से उक्त अहंग्रहोपासना ज्ञान है? और परमेश्वर का यजनरूप 


के नाम हैं, उस गम्भीर-गहरे से विपरीत स्पष्टउथले को “उत्तान! कहते हैं । 
9. आचार्य धनपति अपनी भाष्योत्कर्षदीपिका में कहते हैं कि मधुसूदन सरस्वती ने जो ज्ञान का अर्थ “त्वं वा 
अहमस्मि भगवों देवते, अहं वै त्वमसि' - इस श्रुति के अनुसार “अहंग्रहोपासना' किया है वह चिन्त्य है, क्योंकि 
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इत्यादिश्रुत्युक्तमहंग्रहोपासनं ज्ञानं स एवं परमेश्वरयजनरूपत्वाथज्ञस्तेन । चकार एवार्थे । 
अपिशब्द: साधनान्तरत्यागार्थ: । केचित्साधनान्तरनिस्पृहा: सन्त उपास्योपासका भेदचिन्तारूपेण 
ज्ञानयज्ञेनिकत्वेन भेदव्यावृत्या मामेवोपासते चिन्तयन्त्युत्तमा: । अन्ये तु केचिन्मध्यमा: 
पृथक्त्वेनोपास्योपासकयोर्भेदेन * आदित्यो ब्रह्मेत्यादेश:” इत्यादिश्रुत्युक्तेन प्रतीकोपासनरूपेण 
ज्ञानयज्ञेन मामेवोपासते । अन्ये त्वहंग्रहोपासने प्रतीकोपासने वा5समर्था: क्रेचिन्मन्दा: कांचिदन्यां 
देवतां चोपासीना: कानिचित्कर्माणि वा कुर्वाणा बहुधा तैस्तैर्ब॒हुभि: प्रकारेर्विश्वरूपं सर्वात्मानं 
मामेवोपासते। तेन तेन ज्ञानयज्ञेनेति उत्तरोत्तराणां क्रमेण पूर्वपूर्भभूमिलाभ: ॥ 5 ॥ 

यदि बहुधोपासते तरहिं करथ॑ त्वामेवेत्याशडूक्याउ5त्मनो विश्वरूपत्वं प्रपप्वयति चतुर्मि: - 


अहं क्रतुरहं यज्ञ: स्वधाउहमहमौषधम्‌ । 
मन्त्रो5-हमहमेवा5 5ज्यमहमग्रिरहं हुतम्‌ ॥ 6 ॥ 


सर्वस्वरूपो5हमिति वक्तव्ये तत्तदेकदेशकथनमवयुत्यानुवादेन वैश्वानरे द्ादशकपाले5- 
ष्टाकपालत्वोदिकथनवत्‌ । क्रतुः श्रौतो 5 ग्रिष्टोमादि: । यज्ञ: स्मार्तों वैश्वदेवादिम्महायज्ञत्वेन श्रुति- 


होने से वही यज्ञ है -- इसप्रकार उस ज्ञानयज्ञ से भी मेरी उपासना करते हैं | यहाँ चकार एवकार 
के अर्थ में है तथा “अपि' शब्द अन्य साधनों का त्याग सूचित करने के लिए है। उनमें कोई 
उत्तम अधिकारी तो अन्य साधनों की स्पृह्ठा न करते हुए उपास्य और उपासक के अभेदचिन्तनरूप 
ज्ञानयज्ञ के द्वारा एकत्वभाव से अर्थात्‌ भेद की व्यावृत्ति से मेरी ही उपासना करते हैं - मेरा ही 
चिन्तन करते हैं | अन्य कोई मध्यम अधिकारी “आदित्य ब्रह्म है -- ऐसा आदेश है! -- इत्यादि 
श्रुति से उक्त प्रतीकोपासनारूप ज्ञानयज्ञ के द्वारा पृथक्त्वभाव से अर्थात्‌ उपास्य और उपासक के 
भेदभाव से मेरी ही उपासना करते हैं | अन्य कोई मन्द अधिकारी अर्थात्‌ जो अहंग्रहोपासना अथवा 
प्रतीकोपासना में भी असमर्थ हैं वे अतिमन्द अधिकारी तो किसी अन्य देवता की उपासना करते 
हुए या किन्हीं कर्मों को करते हुए - प्राय: उन-उन बहुत प्रकारों से विश्वरूप ८ सर्वात्मा मेरी ही 
उपासना करते हैं | उस-उस ज्ञानयज्ञ से मेरी उपासना करते हैं -- इसका अभिप्राय यह है कि 
उत्तर-उत्तर की उपासना के क्रम से पूर्व-पूर्व भूमि का लाभ होता है | 5 ॥ 

यदि वे अतिमन्द अधिकारी बहुत प्रकार से उपासना करते हैं तो वे आप ही की उपासना कैसे 
करते हैं -- ऐसी अर्जुन की ओर से आशड्जा करके भगवान्‌ चार श्लोकों से अपनी विश्वरूपता का 
प्रतिपादन करते हैं - 

[मैं क्रतु अर्थात्‌ श्रोतकर्म हूँ, मैं यज्ञ अर्थात्‌ स्मार्तकर्म हूँ, स्वधा मैं हूँ, मैं औषध हूँ, मन्त्र मैं हूँ, 
मैं ही आज्य-घृत हूँ, मैं ही अग्नि हूँ और मैं ही हवनक्रिया भी हूँ ॥ 6 ॥] 

“मैं सर्वस्वरूप हूँ” -- यह कहना अभीष्ट था, किन्तु ऐसा न कहकर अवयुत्यनुवाद” से उस-उस 
एक देश का कथन किया है, जैसे - वैश्वानर यज्ञ में द्वादशकपाल के प्रसंग में अवयुत्यनुवाद से 


मुख्य और अमुख्य अर्थ में से मुख्य अर्थ ही ग्रहण करना उचित होता है, अमुख्य अर्थ को ग्रहण करना तो अनुचित 
ही है । अतः प्रकृत में ज्ञान का अर्थ 'एकमेव पर ब्रह्म' -- 'एक ही परब्रह्म है -- यह परमार्थदर्शन है | यह मुख्यार्थ 
ही यहाँ स्वीकार्य है, अमुख्यार्थ नहीं । 

20. “'अनुवाद' अर्थवाद का प्रभेद है | एकदेश से समुदायानुवाद 'अवयुत्यनुवाद' है | 
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श्रीमद्धगवद्गीता ( अध्यायः 9 


स्मृतिप्रसिद्ध: । स्वधाउन्न पितृभ्यो दीयमानम्‌ । औषधमोषधिप्रभवमन्नं सर्वे: प्राणिभिर्भुज्यमानं 
भेषजं वा । मन्त्रो याज्यापुरोनुवाक्यादिययेनोद्िश्य हवि्दीयते देवेभ्य: । आज्यं घृतं, 
सर्वहविरूपलक्षणमिदम्‌ । अग्रिराहवनीयादिहविष्पक्षेपाधिकरणम्‌ । हुत॑ हवन हविष्पक्षेप: 
एतत्सर्वमहं परमेश्वर एवं । एतदेकैकज्ञानमपि भगवदुपासनमिति कथयितु प्रत्येकमहंशब्द: । 
क्रियाकारकफलजातं किमपि भगवदतिरिक्त नास्तीति समुदायार्थ: ॥6 ॥ .. 
किच- 

पिता5हमस्य जगतो माता धाता पितामह: । 

वें पविनत्रमोंकार ऋक्साम यजुरेव च ॥7 ॥ 


अस्य जगत: सर्वस्य प्राणिजातस्थ पिता जनयिता, माता जनयित्री, धाता पोषयिता 
तत्तत्कर्मफलविधाता वा । पितामहः पितुः पिता, वेयं वेदितव्यं वस्तु, पूयतेउनेनेति पतित्र 


अध्शकपालत्वादि का कथन किया गया” है। “क्रतु' श्रौत अग्निथेमादि हैं | “यज्ञ स्मार्त वैश्वदेवादि 
हैं जो श्रुति और स्मृतियों में महायज्ञरूप से प्रसिद्ध हैं | 'स्वधा' पितरों के उद्देश्य से दीयमान 
अन्न है । “औषध” ओषधियों से सम्पन्न अन्न है, अथवा समस्त प्राणियों द्वारा खायी जानेवाली 
भेषज-दवा ही 'औषध' है । “मन्त्र” याज्या, पुरोनुवाक्यादि हैं, जिससे देवताओं के उद्देश्य से हवि 
दी जाती है | “आज्य” घृत को कहते हैं, यह सब हवियों का उपलक्षण है | “अग्नि” आहवनीयादि 
हैं, जो हवि डालने का अधिकरण-आधार है | “हुत'” हवन को कहते हैं, हवि डालने को कहते हैं 
। ये सब मैं परमेश्वर ही हूँ | इनमें एक-एक ज्ञान भी भगवान्‌ की उपासना है - यह कहने के 
लिए प्रत्येक के साथ “अहम्‌ - मैं! शब्द का उच्चारण है । क्रियाकारक -- फलजात कुछ भी 
भगवान्‌ से अतिरिक्त नहीं है -- यह समुदायार्थ है || 6 ॥ 

इसके अतिरिक्त - 

[इस जगत्‌ का पिता मैं हूँ, माता मैं हूँ, धाता अर्थात्‌ धारण-पोषण करनेवाला भी मैं हूँ, पितामह 
मैं हूँ; वेद्य, पवित्र, ओंकार मैं ही हूँ तथा ऋकु, साम और यजु भी मैं हूँ | 7 ॥ 

इस जगत्‌ का अर्थात्‌ सम्पूर्ण प्राणीसमूह का पिता-जनयिता, माता-जनयित्री, धाता- पोषयिता-पोषण 
करनेवाला अथवा उस-उस कर्मफल का विधाता-विधान करनेवाला मैं हूँ | पितामह ८ पिता का 
पिता भी मैं हूँ | वेद्य > वेदितव्य-जानने के योग्य वस्तु”, पवित्र हो जिससे वह पवित्र-पावन अर्थात्‌ 
2. प्रकृत प्रसंग मीमांसादर्शन के प्रथम अध्याय के निरु्र। के बारहवें वैश्वानरेध्त्वाद्र्थवादताधिकरण से पद त 
है | वहाँ पहले कहा है - “वैश्वानरं द्वादशकपालं निरवियुत् जाते' पुत्र का जन्म होने पर वैश्वानर देवता 
उद्देश्य से द्वादशकपाल अर्थात्‌ बारह कपालों - मिट्टी के शकोरों में संस्कार किये हुए पुरोडाश से यज्ञ करें 
तदुपरान्त “यदध्यकपालो भवति गायश्ञेवै ब्रह्मवर्चसेन 288 यन्नवकपालखिवृतैवास्मिनित्यादि श्रूयते” - इस श्रुति से 
भिन्न-भिन्न फलों का उल्लेख करते हुए अधकपाल और नवकपाल से यज्ञ करने का विधान कहा गया है | यहाँ 
शंका यह है कि अधकपालादि इश्याँ स्वतंत्र कर्म हैं या द्वादशकपाल इष्टि के अंगरूप अर्थवाद हैं | इस शंका के 
समाधान में आचार्य ने अध्यकपालादि को द्वादशकपाल का अंगरूप अर्थवाद कहा है | अत एवं मधुसूदन सरस्वती 
ने द्वादशकपाल के प्रसंग में अध्यकपालत्वादि के कथन को अवयुत्यनुवाद कथन कहा है | 

22. मैं ही वेद्य-वेदितव्य वस्तु अर्थात्‌ ज्ञातव्य सर्वात्ता परम ब्रह्म हूँ | मैं अर्थात्‌ आत्मा को ही ज्ञातव्य इसलिए 
कहा गया है कि आत्मा को जानकर सब कुछ विदित हो जाता है | श्रुति में भी कहा गया है - “आत्मनि खल्वरे 
इष्टे श्रुते मते विज्ञात इदं सर्व विदितम्‌' (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.5.6) | अतएव श्रुति में अन्य सब कर्मों का त्याग 
कर एकमात्र आत्मा को जानने के लिए ही कहा गया है । जैसे :- 'तमेवैक॑ जानथ आत्मानमन्या वाचो विमुज्वथामृतस्यैष 


सेतु: हक 38087, , 2.2.5) | “अन्य सब वाक्य त्याग कर उस एक अद्वितीय आत्मा को ही जानो, क्योंकि 
वह 2 22050 का सेतु है! । 
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पावन शुद्धिहेतुर्गड्राख्नानगायत्रीजपादि । वेदितव्ये ब्रह्मणि वेदनसाधनमोंकारः । नियताक्षरपादा, 
ऋक्‌ । गीतिविशिष्टा सैव साम । सामपदं तु गीतिमात्रस्थैवाभिधायकमित्यन्यत्‌ 
गीतिरहितमनियताक्षरं यजुः । एततृत्रिविध॑ मन्त्रजातं कर्मोपयोगि । चकारादथर्वाड्टिससो5पि 
गृहान्ते । एवकारो5हमेवेत्यवधारणार्थ: ॥ 7 ॥ 
किच- न 
गतिर्भर्ता प्रभु: साक्षी निवास: शरणं सुहत्‌ । 
प्रभवः प्रलयः स्थान निधानं बीजमव्ययम्‌ ॥ 8 ॥ 
गम्यत इति गति: कर्मफलं, 

ब्रह्मा विश्वसृजो धर्मो महानव्यक्तमेव च । 

उत्तमां सात्विकीमेतां गतिमाहुर्मनीषिणः ॥” इत्येवं मन्वायुक्तम्‌ 
भर्ता पोष्टा सुखसाधनस्थैव दाता । प्रभुः स्वामी मदीयो5यमिति स्वीकर्ता । साक्षी सर्वप्राणिनां 
शुभाशुभद्रष्टा । निवसन्त्यस्मिन्निति निवासो भोगस्थानम्‌ । शीर्यते दुःखमस्मिन्निति शरणं 
प्रपन्नानामार्तिहत्‌ । सुहत्य्रत्युपकारानपेक्षः सन्नुपकारी । प्रभव उत्पत्ति: । प्रलयो विनाशः । 
शुद्धि के हेतु गंगास्नान, गायत्रीजप आदि मैं ही हूँ । वेदितव्य ब्रह्म के वेदन-ज्ञान का साधन 
ओंकार' मैं हूँ । जिसके पाद में अक्षर नियत होते हैं वह “ऋक्‌”, जो गीतिविशिष्ट है वही 
'साम' - अन्य के मत में 'सामपद” तो केवल गीतिमात्र का ही अभिधायक -बोधक है, जो 
गीतिरहित और अनियताक्षर है वह यजु मैं ही हूँ | यह तीन प्रकार का मन्त्रसमुदाय कर्मोपयोगी 
है । चकार से अथर्ववेद का भी ग्रहण है | एवकार 'अहमेव” - "मैं ही हूँ - यह निश्चय 
करने के लिए है ॥ ॥7 ॥ 
और फिर - 
[मैं ही गति-कर्मफल, भर्ता-पोश-पोषण करनेवाला, प्रभु, साक्षी, निवास-भोगस्थान, शरण, सुहत्‌ 
प्रभव-उत्पत्ति, प्रलय-विनाश, स्थान-स्थिति अर्थात्‌ उत्पत्ति-विनाश-स्थिति का स्थान; लयस्थान और 
अविनाशी बीज हूँ || 8 ||] 
“गम्यते इति गति: कर्मफलम्‌” ८ जो प्राप्त किया जाता है उसको “गति” अर्थात्‌ कर्मफल कहते हैं । 
“विश्व की सृधि करनेवाले ब्रह्मा, धर्म, महान्‌ और अव्यक्त - इनको मनीषीजन सात्तिकी उत्तम 'गति' 
कहते हैं? (मनुस्मृति, 2.50) -- इसप्रकार मनु आदि ने भी कहा है | 'भर्ता' - पोथ-पोषण करनेवाला 
अर्थात्‌ सुख के साधनों को ही देनेवाला है | 'प्रभु/ - स्वामी अर्थात्‌ 'यह मदीय-मेरा है” -- इसप्रकार 
स्वीकार करनेवाला है | “साक्षी” समस्त प्राणियों के शुभ और अशुभ का द्रष्ट है । निवसन्त्यस्मिन्निति' 
- जिसमें निवास करते हैं वह “निवास” अर्थात्‌ भोगस्थान है । 'शीर्यते दुःखमस्मिन्रिति” ८ जिसमें 


29. जैसा कि पतज्जलि ने कहा है - 'तस्य वाचक: प्रणव: ' (योगसूत्र, ।.27) 5 उस ईश्वर-परमेश्वर-ब्रह्म का 
वाचक प्रणव +ओंकार है | ओंकाररूप साधन से ही ब्रह्म ज्ञेय है, जैसा कि श्रुति कहती है - “ओमित्येवं ध्यायथ 
आत्मानं स्वस्ति व: पाराय तमसः परस्तात्‌' ( मुण्डकोपनिषद्‌, 2.2.6) ८ “ओंकार से ही आत्मा का ध्यान करो | 
अविद्यान्धकार से शून्य स्वयंप्रकाश ब्रह्मस्वरूप आत्मा की प्राप्ति के लिए यह ओंकाररूप साधन विछनशून्य हो' । 
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स्थान स्थिति: । यद्धा प्रकर्षण भवन्त्यनेनेति प्रभवः ख्रष्टा । प्रकर्षण लीयन्ते5नेनेति प्रलयः 
संहर्ता । तिष्न्त्यस्मिन्निति स्थानमाधार: । निधीयते निक्षिप्पते तत्कालभोगायोग्यतया 
कालान्तरोपभोग्यं वस्त्वस्मिन्निति निधानं सूक्ष्मरूपसर्ववस्त्वधिकरणं प्रलयस्थानमिति यावत्‌ । 
शइूखपद्मादिनिधिवा । बीजमुत्पत्तिकारणम्‌ । अव्ययमविनाशि न तु व्रीह्यादिवद्विनश्वरम्‌ । 
तेनानाथनन्तं यत्कारणं तदप्यहमेवेति पूर्वणैव संबन्ध: ॥ 8 ॥ 
किच- 

तपाम्यहमहं वर्ष निगृह्लाम्युत्सुजामि च । 

अमृतं चैव मृत्युश्च सदसच्चाहमर्जुन ॥ 9 ॥ 


तपाम्यहमादित्य: सन्‌ । ततश्च तापवशादहं वर्ष पूर्ववृष्टिरूपं रस पृथिव्या निगृह्ाम्याकर्षामि 
कैश्चिद्रश्मिभिरष्टसु मासेषु । पुनस्तमेव निगृहीतं रस चतुर्षु मासेषु कैश्चिद्रिश्मिभिरुत्सुजामि च 
वृष्टिरूपेण प्रक्षिपामि च भूमौ । अमृतं च देवानां सर्वप्राणिनां जीवनं वा । एवकारस्थाहमित्यनेन 
संबन्धः । मृत्युश्च मर्त्यानां सर्वप्राणिनां विनाशो वा। सत्‌, यत्संबन्धितया यद्धि्ते तत्तत्र सत्‌। 








दुःख शीर्ण होता है वह “शरण” अर्थात्‌ शरणागतों के दुःख को हरनेवाला है । 'सुहत्‌! प्रत्युपकार 
की अपेक्षा न करते हुए उपकार करनेवाला है । 'प्रभव” उत्पत्ति है। 'प्रलय' विनाश है | स्थान 
स्थिति है | अथवा, “प्रकर्षण भवन्त्यनेनेति' 5 जिससे प्रकर्ष से होते हैं वह 'प्रभव' अर्थात्‌ स्रश 
है । 'प्रकर्षण लीयन्तेडनेनेति'5 जिससे प्रकर्षण लय हो वह “प्रलय/” अर्थात्‌ संहर्ता है | 
“तिछठन्त्यस्मिन्रिति' 5 जिसमें स्थित रहते हैं वह स्थान अर्थात्‌ आधार है | जिसमें तत्काल भोग के 
अयोग्य होने से कालान्तर में उपभोग के योग्य वस्तु निहित की जाती है - डाली जाती है वह 
“निधान' अर्थात्‌ सूक्ष्मरूप सब वस्तुओं का अधिकरण-प्रलयस्थान है, अथवा शह्ढल, पद्म आदि “निधि! 
हैं । “बीज * उत्तत्ति के कारण को कहते हैं | “अव्यय' अविनाशी है, न कि व्रीहि आदि के 
समान विनश्वर है | इससे अनादि अनन्त जो कारण है वह भी मैं ही हूँ -- इस प्रकार इसका भी 
पूर्व श्लोकों से ही सम्बन्ध है ॥ 8 ॥ 

तथा 

[हे अर्जुन ! मैं ही सूर्यरूप से तपता हूँ, मैं ही वर्ष अर्थात्‌ पूर्ववृध्रिप रस-जल को पृथिवी से 
ग्रहण करता हूँ और मैं ही उसको बरसाता हूँ | मैं ही अमृत और मृत्यु हूँ । सत्‌ और असत्‌ भी 
सब कुछ मैं ही हूँ | ॥9 ॥] 

आदित्य-सूर्य होकर मैं ही तपता हूँ | उस ताप के कारण ही मैं वर्ष - पूर्ववृध्रिप रस-जल को 
पृथिवी से ग्रहण करता हूँ अर्थात्‌ खींचता हूँ -- अपनी कुछ रश्मियों - किरणों के द्वारा आठ महीने 
तक खींचता हूँ | पुनः: उस निगृहीत - आकर्षित रस-जल को चार महीनों में अपनी कुछ 
रश्मियों-किरणों से बरसाता हूँ अर्थात्‌ वृश्टवर्षरूप से भूमि पर छोड़ देता हूँ | 'अमृत' अर्थात्‌ 
देवता और समस्त प्राणियों का जीवन मैं हूँ | यहाँ एवकार का “अहम्‌” ८ “मैं के साथ सम्बन्ध 
है । 'मृत्यु' अर्थात्‌ मर्ख अथवा सब प्राणियों का विनाश है | 'सत्‌' ८ जिसके सम्बन्धीरूप से 
जो वस्तु विद्यमान है वह वहाँ 'सत्‌' कही जाती है | “असत्‌ 5 जिसके सम्बन्धीरूप से जो विद्यमान 


24. 'प्रतीयते यस्मित्‌ इति प्रलय: 5 जिसमें सब लीन हो जाते हैं वह 'प्रलय' है (श्रीधरीटीका) । 
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असच यत्संबन्धितया यन्‍न विद्यते तत्तत्रासत्‌ । एतत्सर्वमहमेव हे5र्जुन । तस्मात्सवत्मानं मां 
विदित्वा स्वस्वाधिकारानुसारेण बहुभि: प्रकारैममिवोपासत इत्युपपन्नम्‌ ॥9 ॥ 

एवमेकत्वेन प्रथक्त्वेन बहुधा चेति त्रिविधा अपि निष्कामा: सन्‍्तो भगवन्तमुपासीना: 
सत्तशुद्धिज्ञानोत्पत्तिदवारेण क्रमेण मुच्यन्ते | ये तु सकामा: सन्‍्तो न केनापि प्रकारेण भगवन्तमु- 
पासते कि तु स्वस्वकामसाधनानि .काम्यान्येव कर्माण्यनुतिष्ठन्ति ते सत्तशोधकाभावेन ज्ञान- 
साधनमनधिरूदा: पुनः पुनर्जन्ममरणप्रबन्धेन सर्वदा संसारदुः खमेवानुभवन्तीत्याह द्वाभ्याम्‌ - 


त्रैविद्या मां सोमपा: पूतपापा यज्नैरिष्ट्वा स्वर्गति प्रार्थयन्ते । 

"ते पुण्यमासाद्य सुरेन्द्रलोकमश्नन्ति दिव्यान्दिवि देवभोगान्‌ ॥ 20 ॥ 
ऋग्वेदयजुर्वेदसामवेदलक्षणा हौत्राध्वर्यवीद्गात्रप्रतिपत्तिहेतवस्तिस्रो विद्या येषां ते त्रिविद्याद्रिविद्या 
एव स्वार्थिकतद्वितेन त्रैविद्यास्तिस्नो विद्या विदन्‍्तीति वा वेदत्रयविदो याज्ञिका यंक्ैंरग्रिष्टो मादिभि: 
क्रमेण सवनत्रेय वसुरुद्रादित्यरूपिणं मामीश्वरमिष्टवा तद्रपेण मामजानन्तो5पि वस्तुवृत्तेन 
पूजयित्वा5भिषुत्य हुत्वा च सोम॑ पिबन्तीति सोमपा: सन्‍्तस्तेनेव सोमपानेन पूतपापा 


नहीं रहती है वह वहाँ 'असत्‌” कही जाती है | ये सब हे अर्जुन ! मैं ही हूँ | अत: मुझको 
सर्वात्मा जानकर वे अतिमन्द अधिकारी अपने-अपने अधिकार के अनुसार बहुत प्रकार से मेरी ही 
उपासना करते हैं - यह उचित है ॥ 9 ॥ 

इसप्रकार एकत्वभाव से, पृथक्त्वभाव से और बहुत प्रकार से - इसप्रकार तीनों प्रकार से निष्काम 
होकर भगवान्‌ की उपासना करनेवाले पुरुष सत्त्वशुद्धि -- अन्तःकरणशुद्धि और ज्ञानोत्पत्ति द्वारा 
क्रम से मुक्त होते हैं । जो तो सकाम होकर किसी भी प्रकार से भगवान्‌ की उपासना नहीं करते 
हैं, किन्तु अपनी-अपनी कामनाओं के साधन काम्य-कर्म ही करते हैं, वे सत्त्व-अन्त:करण के शोधक 
के अभाव से ज्ञान के साधन पर आरूढ़ न होकर पुनः-पुनः जन्म और मरण के प्रबन्ध से सर्वदा 
संसार के दु:खों का ही अनुभव करते हैं -- यह भगवान्‌ दो श्लोकों से कहते हैं :-- 

[ऋक्‌, यजु और साम - वेदत्रयी का अनुसरण करनेवाले, सोमपान करनेवाले, सोमपान के द्वारा जिनके 
पाप धुल गए हैं वे याज्ञिकजन यज्ञों द्वारा यजन करके स्वर्गप्राप्ति के लिए प्रार्थना करते हैं| वे अपने पुण्यों 
के फलस्वरूप इन्द्रलोक को प्राप्त होकर स्वर्ग में देवताओं के दिव्य भोगों को भोगते हैं || 20 ।।] 

होत्र”, आध्वर्यव” और औदूगात्र” कर्मों के ज्ञान की हेतु ऋग्वेद, यजुर्वेद और सामवेदरूपा तीन 
विद्याएँ हैं जिनकी वे “त्रिविद्या' कहलाते हैं, त्रिविद्या ही स्वार्थ में 'अण्‌' तद्धित प्रत्यय होने से 
'त्रैविद्य! बनकर बहुवचन में 'त्रैविद्या:/” कहे गये हैं । अथवा, जो उक्त तीन विद्याओं को जानते 


25. हीत्र > होता नामक ऋलिक्‌ का कर्त्तव्य कर्म है, जो कि क्ग्वेद में गम आ है 

26. आध्वर्यव 5 अध्वर्यु नामक ऋतिक का कर्त्तव्य कर्म है, जिसके सम्बन्ध में में उपदेश किया गया है । 
27. औदूगात्र 5 उदगाता नामक ऋत्विक्‌ का कर्त्तव्य कर्म है, इसका उपदेश सामवेद में किया गया है । 

28. त्रैविद्या: ८ त्रिविद्या एव (त्रिविद्या ही त्रैविद्य हैं) 5 त्रिविद्या + अण्‌ > त्रैविद्य: अर्थात्‌ त्रिविद्या प्रातिपदिक 
से 'प्रज्ञादिभ्यश्च' (पाणिनिसूत्र, 5.4.38) - 'प्रज्ञादि-गण-पठित प्रातिपदिकों से भी स्वार्थ में 'अणू! प्रत्यय होता 
है' -- इस सूत्र के अनुसार स्वार्थ में 'अण्‌' प्रत्यय होकर “त्रैविद्य' बनकर बहुवचन में “त्रैविद्या:' निष्पन्न हुआ 
है । 
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निरस्तस्वर्गभोगप्रतिबन्धकपापाः सकामतया स्वर्गति प्रार्थयन्ते न तु सत्त्वशुद्धिज्ञानोत्पत्त्यादि । 
ते दिवि स्वर्ग लोके पुण्य पुण्यफलं सर्वोत्कृष्टं सुरेन्रलोक॑ शतक्रतो: स्थानमासाद 
दिव्यान्मनुष्यैरलभ्यान्देवभोगान्देवदेहोप भो- ग्यान्कामानश्नन्ति भुज्जते ॥ 20 ॥ 

तत: किमनिष्टमिति तदाह - 


तेत॑ भुकत्वा स्वर्गलोक॑ विशाल क्षीणे पुण्ये मर्त्सलोक विशन्ति। 
एवं हि त्रैधर्म्यमनुप्रपन्ना गतागतं कामकामा लभन्‍्ते ॥ 2] ॥ 
ते सकामास्त॑ काम्येन पुण्येन प्राप्तं विशालं विस्तीर्ण स्वर्गलोक भुक्त्वा तद्धोगजनके पुण्ये क्षीणे 
सति तद्देहनाशास्युनर्देहग्रहणाय मर्त्यलोक॑ विशन्ति पुनर्गर्भवासादियातना अनुभवन्तीत्यर्थ: । 
पुनः पुनरेवमुक्तप्रकारेण । हि: प्रसिद्धयर्थ: । त्रैधर्म्य होत्राध्वर्यवौद्गात्रधर्मत्रयाह ज्योतिष्टोमादिक 
काम्यं कर्म । त्रयीधर्ममिति पाठे5पि त्रय्या वेदत्रयेण प्रतिपादितं धर्ममिति स एवार्थ: । अनुप्रपन्ना 
अनादी संसारे पूर्वप्रतिपत्त्यपेक्षया5 नुशब्द: , पूर्वप्रतिपत्त्यनन्तरं मनुष्यलोकमागत्य पुन: प्रति 


'हनधटनललननननरनरटटन 'ननटलनशटननधरमनननटटट रन धन धन ट टन लभन निभा रु शी 


हैं वे वेदत्रयविद्‌ याज्ञिक क्रम से सवनत्रय” में अग्रिशेमादि यज्ञों द्वारा वसु, रुद्न्‍र और आदित्यरूपी 
मुझ ईश्वर का यज्ञ कर उस रूप में स्थित मुझको न जानते हुए भी वस्तुस्वभाव से पूजा कर 
अभिषव कर अर्थात्‌ सोम को कूटकर रस निकालकर और हवन कर; जो सोमपान करते हैं वे 
“सोमपा' कहलाते है वैसे 'सोमपा' होते हुए, उस सोमपान से ही पूतपाप - स्वर्ग के भोगों के 
प्रतिबन्धकरूप पाप निरस्त - निवृत्त हो गये हैं जिनके ऐसे होकर सकाम होने के कारण स्वर्गप्राप्त 
के लिए प्रार्थना करते हैं, न कि सत्त्वशुद्धि - अन्त:करणशुद्धि और. ज्ञानोपत्ति आदि के लिए 
प्रार्थना करते हैं | वे दिवि - स्वर्गलोक में पुण्य -- पुण्य के फलस्वरूप सर्वोत्कृष्ट सुरेन्द्रनोक ८ 
शतक्रतु -- इन्द्र के स्थान को प्राप्त होकर दिव्य ८ मनुष्यों के लिए अलभ्य देवभोग ८ देवताओं 
के देह से उपभोग्य -- उपभोग के योग्य भोगों -- विषयों को भोगते हैं ॥ 20 ॥ 

उससे क्‍या अनिष्ट होता है -- यह कहते हैं :-- 

[वे सकाम पुरुष उस विशाल स्वर्गलोक को भोगकर, पुण्य क्षीण होने पर पुनः मर्त्यलोक - मनुष्य 
लोक को प्राप्त होते हैं | इसप्रकार त्रयीधर्म की शरण लेनेवाले और दिव्य भोगों की कामना करनेवाले 
वे पुरुष बार - बार गतागत 5 आवागमन को प्राप्त होते हैं ॥ 29 ॥|] 

वे सकाम पुरुष हैं अतएव काम्य पुण्यकर्म से प्राप्त उस विशाल - विस्तीर्ण स्वर्गलेक को भोगकर, 
उस स्वर्गभोग के जनक पुण्य के क्षीण होने पर उस स्वर्गीय देह का नाश होने से पुनः देहग्रहण 
करने के लिए मर्त्ललोक -- मनुष्यलोक में प्रवेश करते हैं अर्थात्‌ वे पुनः गर्भवास आदि यातनाओं 
- दुःखों का अनुभव करते हैं | पुनः पुम: एवम्‌ - इसीप्रकार अर्थात्‌ उक्त प्रकार से आते हैं और 
जाते हैं। 'हि' शब्द प्रसिद्धि के अर्थ में है । त्रैधर्य ८ हौत्र, आध्वर्यव और औद्गात्र -- इन 
तीनों धर्मों के योग्य ज्योतिष्टेमादि काम्य कर्म से, अथवा "त्रयीधर्मम्‌” ऐसा पाठ होने पर भी त्रयी 


29. सवनत्रय ८ 'सवन” यज्ञ को कहते हैं | इसमें सोम को कूटकर रस निकाल कर, उस सोमरंस से हवन किया 
जाता है | यह दिन में तीन बार किया जाता है, इसलिए तीन प्रकार का होता है - प्रात: सवन, माध्यन्दिन सवन 
और तृतीय सवन । इन तीनों सवबनों में यथाक्रम वसु, रुद्र तथा आदित्य की पूजा होती है । 
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पन्नाः, कामकामा दिव्यान्भोगान्कामयमाना एवं गतागतं लभन्ते कर्म कृत्वा स्वर्ग यान्ति तत 
आगत्य पुनः कर्म कुर्वन्तीत्येवं गर्भवासादियातनाप्रवाहस्तेषामनिशमनुवर्तत इत्यभिप्रायः ॥ 28॥ 
निष्कामा: सम्यग्दर्शिनस्तु - 
अनन्याश्चिन्तयन्तो मां ये जनाः पर्युपासते । 

: - तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेम॑ वहाम्यहम्‌ ॥ 22 ॥ 
अन्यो भेदद्ृष्टिविषयो न विद्यते येषां तेइनन्याः सवद्वितदर्शिनः सर्वभोगनिःस्पृष्ठाः । अहमेव 
भंगवान्वासुदेवः सर्वात्मा न मदृव्यतिरिक्तं किचिदस्तीति ज्ञात्वा तमेव प्रत्यज्वं सदा चिन्तयन्तो 
मां नारायणमात्मत्वेन ये जनाः साधनचतुष्टयसंपन्नाः संन्यासिनः परि सर्वतो5नवक्तिन्नतया 
पश्यन्ति ते मदनन्यतया कृतकृत्या एवेति शेष: । 
अद्वैतदर्शननिष्ठानामत्यन्तनिष्कामानां तेषां स्वयमप्रयतमानानां कर्थं योगक्षेमौ स्थातामित्यत 
आह- तेषां नित्याभियुक्तानां नित्यमनवरतमादरेण ध्याने व्यापृतानां देहयात्रामात्रार्थमप्यप्रयतमानानां 


प्रतिपत्ति - प्राप्ति की अपेक्षा से 'अनु” शब्द है, अत: पूर्व प्राप्ति के अनन्तर मनुष्यलोक में आकर 
पुनः मनुष्य होते हैं | कामकामा: 5 दिव्य भोगों की कामना करते हुए इसप्रकार गतागत - 
आवागमन को प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ संसार में आते - जाते हैं | कर्म कर स्वर्ग जाते हैं, वहाँ से 
आकर पुन: कर्म करते हैं -- इसप्रकार उनका गर्भवासादि यातनाओं का प्रवाह अहर्निश चलता 
रहता है -- यह अभिप्राय है ॥ 20 । 

किन्तु निष्काम सम्यग्दर्शी पुरुष - 


|जो पुरुष अनन्यभाव से मुझ वासुदेव का सदा चिन्तन करते हुए सब ओर से मेरी उपासना करते 
हैं, उन नित्य अभियुक्त ८ आदरपूर्वक मेरे ध्यान में व्यापृत पुरुषों के योगक्षेम का मैं वहन करता 
हूँ | 22 ॥] 

अन्य अर्थात्‌ भेददृष्टि का विषय नहीं है जिनके लिए वे अनन्य, सबको अद्वैतरूप से देखनेवाले 
अतएव सब प्रकार के भोगों से निस्पृष्ठ होकर “मैं ही भगवान्‌ वासुदेव सर्वात्मा हूँ, मेरे अतिरिक्त 
कुछ भी नहीं है” - ऐसा जानकर उस प्रत्यगात्मा का ही सदा चिन्तन करते हुए जो साधन- 
चतुश्यसंपन्न संन्यासीजन मुझ नारायण को आत्मस्वरूप से परि -- सर्वतः ८ सब ओर से अर्थात्‌ 
सर्वत्र अनवक्तिन्नरूप से देखते हैं वे मेरे अनन्य ८ मेरे से अभिन्न होने के कारण कृतकृत्य ही हैं 
- इतना यहाँ अध्याहार करना चाहिए । 

उद्दैतज्ञान- निष्ठ अतएव अत्यन्त निष्काम उन स्वयं प्रयल न करने वाले पुरुषों के योग और क्षेम 
का वहन कैसे 80 है ? इस शड्ा से भगवान्‌ कहते हैं - उन नित्य अभियुक्त ८ नित्य -- निरन्तर 
आदपपूर्वक ध्यान में व्यापृत - लगे हुए, देहयात्रामात्र के लिए भी प्रयल न करनेवाले तथा योगक्षेम 
30. मधुसूदन सरस्वती को एवं हि त्रैधर्म्यम्‌' -- पाठ ही अभीष्ट है, क्योंकि उन्होंने अपनी टीका में तदनुसार ही 
व्याख्या की है और विकल्प में “एवं त्रयीधर्मम्‌' -- पाठ का भी अर्थ किया है | भाष्यकार को भी एवं हि 
त्रैधर्ययय्‌' - यह पाठ ही अभीष्ट है । आचार्य धनपति ने तो यह कहा है कि 'एवं त्रयीधर्मम्‌' - यह पाठ यद्यपि 
श्रीधर, नीलकण्ठ आदि कुछ आचार्यों ने स्वीकार किया है, तथापि भाष्यकार ने उक्त पाठ के अनुसार व्याख्या नहीं 
की है, अत: “एवं त्रयीधर्मम्‌' -- इस पाठ का आदर नहीं करना चाहिए, “एवं हि त्रैधर्म्यमूर - यह पाठ ही 


उचित है | वस्तुत: देखा जाय तो अर्थ की दृष्टि से दोनों पाठ ही उचित है, क्योंकि मधुसूदन सरस्वती ने दोनों 
पाठों के अनुसार व्याख्या करके यही कहा है कि 'स एवार्थ:' ८ 'उभय पाठ में अर्थ वही है - एक ही है' । 
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श्रीमद्धगवद्वीता [ अध्यायः 9 


योगं च क्षेम॑ं च, अलब्यस्य लार्भ लब्धस्य परिरक्षणं च शरीरस्थित्यर्थ योगक्षेममकामयमानानामपि 
वहामि प्रापयाम्याहं सर्वेश्वर:। 

“प्रियो हि ज्ञानिनोउत्यर्थमहं स च मम प्रियः । 

उदाराः सर्व एवते ज्ञानी त्वात्मैद मे मतम्‌ ॥ 
इति द्क्तम्‌ । यद्यपि सर्वेषामपि योगक्षेम॑ वहति भगवांस्तथा्प्यन्येषां प्रयत्नमुत्पाथ तदृद्वारा 
वहति ज्ञानिनां तु तदर्थ प्रयत्लमनुत्पाद्य वहतीति विशेषः ॥ 22 ॥ 
नन्वन्या अपि देवतास्त्वमेव त्वदृव्यतिरिक्तस्थ वस्त्वन्तरस्थाभावात्‌ । तथा च देवतान्तरभक्ता अपि 
त्वामेव भजन्त इति न को5पि विशेष: स्यात्‌, तेन गतागतं कामकामा वसुरुद्रादित्यादिभक्ता 
लभन्ते । अनन्याश्चिन्तयन्तो मां तु कृतकृत्या इति कथमुक्त तत्राउ5ह - 


येच्प्यन्यदेवताभक्ता यजन्ते श्रद्धयाउन्विता: । 


तेषपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूर्वकम्‌ ॥ 23 ॥ 
यथा मद्धक्ता मामेव यजन्ति तथा येउन्यदेवतानां वस्वादीनां भक्ता यजन्ते ज्योतिष्टोमादिभि: 
श्रद्धयाउ 5 स्तिक्यबुद्धूयाउन्विता:, तेडपि मद्धक्ता इव हे कौन्तेय तत्तद्देवतारूपेण स्थितं मामेव 
यजन्ति पूजयन्ति अविधिपूर्वकमविधिर्ञानं तत्पूर्वक॑ सर्वात्मत्वेन मामज्नात्वा मद्धिन्नत्वेन 
वस्वादीन्कल्पयित्वा यजन्तीत्यर्थ: ॥ 23 ॥ 


“योग” और लब्ध की रक्षा 'क्षेम' का वहन- प्राप्ति मैं सर्वेश्वर कराता हूँ | मैं पहले भी कह चुका हूँ- 
“ज्ञानी को मैं अत्यन्त प्रिय हूँ और ज्ञानी मुझको प्रिय है। आर्त, जिज्ञासु, अर्थार्थी और ज्ञानी -- ये सब 
उदार - उल्कृथ हैं, किन्तु ज्ञानी तो मेरा आत्मा ही है -- यह मेरा मत है” (गीता, 7.7ब, 8अ) | 
यद्यपि भगवान्‌ सभी के योगक्षेम का वहन करते हैं, तथापि अन्यपुरुषों के योग-क्षेम का वहन तो 
वे उनके लिए प्रयल उत्पन्न करके अर्थात्‌ उस-उस पुरुष से व्यापार कराकर उसके द्वारा करते हैं, 
किन्तु ज्ञानियों के योग-क्षेम का वहन वे उनके लिए प्रयल उत्पन्न किये बिना अर्थात्‌ ज्ञानियों से 
व्यापार न कराकर ही करते हैं -- यह भेद है ॥ 22 ॥ 

अन्य भी देवता आप ही हैं, क्योंकि आपके अतिरिक्त कोई दूसरी वस्तु है ही नहीं | इसप्रकार जो 
दूसरे देवताओं के भक्त हैं वे भी आपको ही भजते हैं, इसलिए उनकी अपेक्षा आपके भक्तों में 
कोई भी विशेष-भेद नहीं है | ऐसी स्थिति में आपने यह कैसे कहा कि भोगों की कामना करनेवाले, 
वसु-रुद्र और आदित्य आदि देवताओं के भक्त गतागत -- आवागमन को प्राप्त होते हैं औरअनन्यभाव 
से मेरा चिन्तन करनेवाले तो कृतकृत्य होते हैं ? इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैं :-- 

[है कौन्तेय ! जो भी अन्य देवताओं के भक्त श्रद्धापूर्वक्ष यजन करते हैं, वे भी मेरा ही यजन 
करते हैं, किन्तु उनका वह यजन अविधिपूर्वक - अज्ञानपूर्वक है || 23 ॥] 

जैसे मेरे भक्त मेरा ही' यजन करते हैं वैसे ही जो वसु आदि अन्य देवताओं के भक्त श्रद्धा ८ 
आस्तिक्य बुद्धि से युक्त हो ज्योतिथ्ेमादि यज्ञों से यजन करते हैं हे कौन्तेय ! वे भी मेरे भक्तों 
के समान उस-उस देवता के रूप में स्थित मेरा ही यजन करते हैं -- मेरी ही पूजा करते हैं, किन्तु 
वे अविधिपूर्वक ८ अविधि अज्ञान है अतएव अज्ञानपूर्वक मुझको सर्वात्मारूप से न जानकर वसु 
आदि को मुझसे भिन्नरू्प समझकर यजन करते हैं - यह अर्थ है ॥ 23 ॥ 


राजविद्याराजगुद्ययोगः ] गूढार्थदीपिका 8545 
53 अविधिपूर्वकत्वं विवृण्वन्फलप्रच्युतिममीषामाह - 


अहं हि सर्वयज्ञानां भोक्ता च प्रभुरेव च । 
न तु मामभिजानन्ति तत्त्वेनातश्च्यवन्ति ते ॥ 24 ॥ 


54 अहं भगवान्वासुदेव एवं सर्वेषां यज्ञानां श्रौतानां स्मार्तानां च तत्तद्देवतारूपेण भोक्ता च 
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स्वेनान्तर्यामिरूपेणाधियज्ञत्वात्मभुश्व फलदातां चेति प्रसिद्धमेतत्‌ । देवतान्तरयाजिनस्तु मामीदृशं 
तत्त्वेन भोक्तृत्वेन प्रभुत्वेन च भगवान्वासुदेव एव वस्वादिरूपेण यज्ञानां भोक्ता स्वेन रपेण च 


, फलदाता न तदन्योउस्ति कश्चिदाराध्य इत्येवंरपेण न जानन्ति । अतो मत्स- 


रूपापरिज्ञानान्महता5 5यासेनेष्टूवाईपि मय्यनर्पितकर्माणस्तत्तदेवलोक॑ धूमादिमार्गेण गत्वा 
तद्भोगान्ते च्यवन्ति प्रच्यवन्ते तद्घोगजनककर्मक्षयात्तद्ेहादिवियुक्ता: पुनर्देहग्रहणाय मनुष्यलोकं 
प्रत्यावर्तन्ते । ये तु तत्तद्वेवतासु भगवन्तमेव सर्वान्तर्यामिणं पश्यन्तो यजन्ते ते भगवददर्पितकर्मा- 
णस्तद्विद्यासहितकर्मवशादर्चिरादिमार्गेण ब्रह्मलोक॑ गत्वा तत्नोत्पन्नसम्यग्दर्शनास्तद्वोगान्ते मुच्यन्त 
इति विवेक: ॥ 24॥ 


[मैं ही समस्त यज्ञों का भोक्ता और प्रभु भी हूँ, किन्तु वे अन्यदेवभक्त मुझको ८ मुझ अधियज्ञस्वरूप 
परमेश्वर को तत्त्व से नहीं जानते हैं, अतएव वे च्युत होते हैं अर्थात्‌ फलभोग के क्षीण होने पर 
उन दिव्यलोकों से च्युत होते हैं ॥ 24 ॥] 

मैं भगवान्‌ वासुदेव ही समस्त श्रौत और स्मार्त यज्ञों का उस-उस देवतारूप से भोक्ता हूँ और 
अधियज्ञ होने के कारण अपने अन्तर्यामीस्वरूप से प्रभु अर्थात्‌ उन यज्ञों का फलदाता हूँ -- यह 
प्रसिद्ध ही है” । किन्तु वे अन्य देवताओं का यजन करनेवाले ऐसे मुझको तत्त्व से ८ भोक्तारूप 
और प्रभुरूप से अर्थात्‌ भगवान्‌ वासुदेव की वसु आदिरूप से यज्ञों के भोक्ता और अपने स्वरूप 
से फलदाता हैं, उनके अतिरिक्त अन्य कोई आराध्यदेव नहीं है” -- इस रूप से नहीं जानते हैं” | 
अत: मेरे स्वरूप का ज्ञान न होने से अत्यन्त प्रयलपूर्वक यजन करके भी मुझमें कर्मों को अर्पित 
न करते हुएं धूमादि मार्ग से उस-उस देवलोक में. जाकर उस-उस लोक के भोग का अन्त होने पर 
उस-उस लोक से च्युत-प्रच्युत होते हैं अर्थात्‌ उस-उस लोक के भोगजनक कर्मों का क्षय होने से 
उस-उस लोक के देहादि से वियुक्त होकर पुनः देह ग्रहण करने के लिए मनुष्यलोक में लौट आते 
हैं । किन्तु जो उस-उस देवता में सर्वान्तयामी भगवान्‌ को ही देखते हुए यजन करते हैं वे भगवान्‌ 
में कर्मों को अर्पित करते हुए भगवल्त्वरूप के ज्ञानंसहित कर्म करने से अर्चिरादि मार्गद्वारा ब्रह्मलोक 


में जाकर वहाँ - उस लोक में तत्त्वज्ञानोषत्ति होने से उस लोक के भोग का अन्त होने पर मुक्त 
हो जाते हैं -- यह विवेक - भेद है ॥ 24 ॥ 


3. श्रुतियाँ कहती हैं - “शुष्ाश्नयो वैष्णवाः 5 “याजक यजन और यज्ञ - तीनों “विष्णु हैं'; “अम्रे्व॑त 


विष्णोस्तण्डुल:ः 5 “अग्नि का घृत - विष्णु के तण्डुल'; 'यज्ञों वै विष्णु” 5 “यज्ञ ही विष्णु है” - इत्यादि । 
स्मृति भी कहती है - “अधियज्ञो5हमेवात्र' (गीता, 5.29) ८ “मैं ही अधियज्ञ हूँ! - इत्यादि । 

32. अर्थ यह है कि वे अन्यदेवभक्त मुझको तत्त्व से अर्थात्‌ “ब्रह्मार्पणं ब्रह्म हवि:” ८ “ब्रह्म ही अर्पण है और 
ब्रह्म ही हवि है', “सर्व खल्विदं ब्रह्म' ८ “यह सब ब्रह्म ही है' -- इत्यादि श्रुतियों में जैसा कि कहा गया है - 
यज्ञ का भोक्ता, यज्ञ का पुरोडाश, यजमान, याजक आदि - यह सब ब्रह्म ही है, ब्रह्म से भिन्न अन्य कुछ भी 
नहीं है - इसप्रकार तत्त्व से नहीं जानते हैं । 


546 श्रीयद्धगवद्वीता [ अध्यायः 9 


55 देवतान्तरयाजिनामनावृत्तिफलाभावेषपि तत्तद्ेवतायागानुरूपक्षुद्रफलावाप्तिभ्रवैति. वदन्‍्भग- 
वद्याजिनां तेभ्यो वैलक्षण्यमाह - 


यान्ति देवब्रता देवान्पितृन्यान्ति पितृव्रता: । 
भूतानि यान्ति भूतेज्या यान्ति मद्याजिनोंडपि मामू॥. 25 ॥ 

56 अविधिपूर्वकयाजिनो हि त्रिविद्या अन्त:करणोपाधिगुणत्रयभेदात्‌ । तन्न सात्तिका देवब्रता:, 
देवा वसुरुद्रादित्यादयस्तत्संबन्धि ब्रतं बल्युपहारप्रदक्षिणप्रद्धीभावादिरूपं पूजन येबां ते तानेव 
देवान्यान्ति 'तं यथा यथोपासते तदेव भवति” इति श्रुतेः । राजसास्तु पितृत्रता: 
श्राद्धादिक्रियाभिरम्रिष्वात्तादीनां पितृणामाराधकास्तानेव पितृन्यान्ति । तथा तामसा भूतेज्या 
यक्षरक्षोविनायकमातृगणादीनां भूतानां पूजकास्तान्येव भूतानि यान्ति । अन्न देवपितृभूतशब्दानां 
तत्संबन्धिलक्षणयोष्ट्रमुखन्यायेन समास: । मधयमपदलोपिसमासानड्रीकारात्मकृतिविकृति भावा- 


अडलनरनलरनिषटटरगनरिभिटनननिनरट भी भलिनिनिलदगनननलटरटटननिषननर पिन नमन लेट धपलभटन्‍ न नरनभर लि लभननरभन नर नरम मल ट रतन नह 


55 अन्य देवताओं का यजनं करनेवालों को अनावृत्तिरूप फल प्राप्त न होने पर भी उस-उस देवता के 
याग के अनुरूप क्षुद्र फल की प्राप्ति तो निश्चित होती है - यह कहते हुए भगवान्‌ का यजन 
करनेवालों की उन देवतान्तरयाजियों से विलक्षणता कहते हैं :-- 
दिवव्रत अर्थात्‌ देवताओं का पूजन करनेवाले देवताओं को प्राप्त होते हैं, पितृत्रत - पितरों के 
आराधक पितरों को प्राप्त होते हैं, भूतेज्य ८ भूतों को पूजनेवाले भूतों को प्राप्त होते हैं 'और मेरी 
आराधना करनेवाले मुझको ही प्राप्त होते हैं | 25 ॥] 

56 अन्तःकरण के उपाधिभूत तीन गुणों के भेद से अविधिपूर्वक -- अज्ञानपूर्वक यजन करनेवाले तीन 
प्रकार के हैं | उनमें जो सात्त्विक हैं वे 'देवव्रतं' हैं | जिनका व्रत अर्थात्‌ बलि, उपहार, प्रदक्षिणा, 
प्रह्ठभाव 5 नमस्कार आदि रूप पूजन वसु, रुद्र, आदित्य आदि देवताओं से सम्बन्ध रखनेवाला 
होता है वे देवव्रत उन देवताओं को ही प्राप्त होते हैं, जैसाकि श्रुति कहती है -- 'तं यथा यथोपासते 
तदेव भवति” ८ “उपासक उसकी जैसी-जैसी उपासना करता है वह वही होता है” | राजस - 
रजोगुण विशिष्ट 'पितृव्रत' कहलाते हैं वे पितृद्रत - श्राद्धादि क्रियाओं. से अग्रिष्वात्तादि पितरों के 
आराधक उन पितरों को ही प्राप्त होते हैं । तथा तामस -- तमोगुणविशिष्ट 'भूतेज्य” कहलाते हैं वे 
भूतेज्य - यक्ष, राक्षस, विनायक, मातृगणादि भूतों के पूजक उन भूतों को ही प्राप्त होते हैं | यहाँ 
देव, पितृ और भूत शब्दों का 'तत्सम्बन्धी! - “उनसे सम्बन्ध रखनेवाली' लक्षणा होने से उष्टमुख- 
न्याय” से समास हुआ है, क्योंकि यहाँ मध्यमपदलोपी समास स्वीकार नहीं है और प्रकृति-विकृतिभाव 
33, 'सप्तम्युपमानपूर्वपरदस्योत्तरपदलोपश्च वक्तव्य:' (वार्तिक) ८ 'सप्तम्यन्त अथवा उपमानवाचक पूर्व पद का समास 
होता है और उत्तर पद का लोप भी होता है: - इस वार्तिक के अनुसार “उद्टमुखः' का समास विग्रह होता है 
- “उष्रमुखमिव मुखं यस्य स उद्रमुख:' - “उद्ठ के मुख के समान है मुख जिसका वह 'उद्रमुख' है । यहाँ 
“उ्टस्य मुखमिव” - इस विग्रह में षष्ठी तत्युरुष है और इसमें 'इव' शब्द यह सूचित करने के लिए है कि “मुख 
शब्द 'मुख के समान' अर्थ में लाक्षणिक है | 'उद्रमुखमिव मुखं यस्य' - इस विग्रह में “बहुव्रीहि' समास है । 
इसमें “उद्भमुख' बहुब्रीहि समास का पूर्व पद है, और उत्तरपद 'मुख' शब्द का लोप वाचनिक है । इस प्रकार 
'उच्र' शब्द “उष्टमुख' में लाक्षणिक है ! इसी प्रकार देवब्रतादि शब्दों में 'देवस्य व्रतमिव व्रतं येषां ते देवव्रता:' 
> देवव्रत के समान व्रत है जिनका वे देवब्रत हैं' | यहाँ भी 'देव” शब्द देवव्रत अर्थात्‌ देवतासम्बन्धी व्रत में 
लाक्षणिक है, अत: देवव्रतादि शब्दों में उष्टमुखन्याय से समास हुआ है । 
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भावेन .च॒ तादर्ध्यच्तुर्थीसमासायोगात्‌ । अन्ते च पूजावाचीज्याशब्दप्रयोगात्यूवपर्यायद्धयेउपि 


ब्रतशब्द: पूजापर एवं । 


एवं देवतान्तराराधनस्य तत्तद्वेवतारूपत्वमन्तवत्फलमुक्त्वा भगवदाराधनस्य भगवद्गूपत्वमनन्तं 
फलमाह - मां भगवन्तं यदुं पूजयितुं शीलं येषां ते मयाजिन: सर्वातु देवतासु भगवद्धावदर्शिनो 


_भगवदाराधनपरायणा मां भगवन्तमेव यान्ति । समाने5प्यायासे भगवन्तमन्तर्यामिणमनन्त- 


फलदमनाराध्य देवतान्तरमाराध्यान्तवत्फलं यान्तीत्यहो दुर्देववैभवमज्ञानामित्यमिप्राय: ॥ 25 ॥ 
तदेवं देवतान्तराणि परित्यज्यान॑न्तफलत्वाद्धभवत एवा55राधन कर्तव्यमतिसुकरत्वाच्ेत्याह - 


पन्न पुष्पं फल तोयं यो मे भकत्या प्रयच्छति । 
तदहं भक्त्युपहतमश्नामि प्रयतात्मन: ॥ 26 ॥ 


पत्र पुष्पं॑ फल तोयमन्यद्ाउनायांसलभ्यं यत्किंचिदस्तु यः कश्विदपि नरो में 


महामनन्तमहाविभूतिपतये परमेश्वराय भकत्या “न वासुदेवात्परमस्ति किंचितू” इतिबुद्धिपूर्विकया 
णीत्या प्रयच्छतीश्वराय भृत्यवदुपकल्पयति मत्स्वत्वानास्पदद्रव्याभावात्सर्वस्थापि जगतो मयैवा- 


दो पर्यायों में भी व्रत” शब्द पूजापरक ही है | 

इसप्रकार अन्य देवताओं की आराधना का उस-उस देवतारूप की प्राप्तिरूप अन्तवान्‌ - विनाशवान्‌ 
फल कहकर भगवान्‌ की आराधना का भगवद्‌-रूप की प्राप्तिषण अनन्त फल कहते हैं - जिनका 
शील-स्वभाव मुझ-भगवान्‌ का यजन -- पूजन करना है वे मद्यागी ८ मेरा यजन करनेवाले 5८ 
समस्त देवताओं में भगवद्‌-भाव का दर्शन करनेवाले अतएवं भगवद्‌ू-आराधनपरायण मुझ भगवान्‌ 
को ही प्राप्त होते हैं | इसप्रकार आयास -- अभ्यास में समानता होने पर भी वे अन्यदेवताराधक 
अनन्त फलदाता अन्तर्यामी भगवानू की आराधना न करके अन्य देवताओं की आराधना कर 
अन्तवान्‌ - विनाशवान्‌ -- अनित्य फल को प्राप्त होते हैं | अहो ! उन अज्ञानियों के दुर्दैव - 
दुर्भाग्य का कैसा वैभव है -- यह अभिप्राय है ॥ 25 ॥ 

इसप्रकार अन्य देवताओं का परित्याग कर अनन्त फलप्राप्ति रूप होने से भगवान्‌ की ही आराधना 
करनी चाहिए, क्‍योंकि वह अतिसुकर भी है -- ऐसा भगवान्‌ कहते हैं -- 

[जो पुरुष मुझको भक्तिपूर्वक पत्र, पुष्प, फल या जल अर्पण करता है उस शुद्धबुद्धि पुरुष के 
भक्तिपूर्वक अर्पण किये हुए उन पदार्थों को मैं स्वीकार करता हूँ ।॥ 26 ॥] 

पत्र, पुष्प, फल, जल अथवा अनायास ही लभ्य अन्य जो कोई वस्तु जो कोई भी पुरुष मुझ 
अनन्त महाविभूतिपति परमेश्वर को भक्तिपूर्वक ८ “वासुदेव से पर- श्रेष्ठ अन्य कुछ भी नहीं है! 
- इस प्रकार की बद्धिपूर्वक प्रीति से अर्पण करता है ८ ईश्वर-स्वामी को सेवक के समान भेंट 
करता है, क्योंकि मेरा स्वत्व जिसमें नहीं है ऐसा कोई पदार्थ नहीं है, कारण कि सम्पूर्ण जगत मेरे 
द्वारा ही अर्जित-उपार्जित है, अत: पुरुष सब कुछ मेरा ही मुझको अर्पण करता है | उस प्रीतिपूर्वक 
अर्पण करनेवाले प्रयात्मा अर्थात्‌ शुद्धबुद्धि पुरुष के उन पत्र-पुष्पादि तुच्छ भी वस्तुओं को मैं सर्वेश्वर 
खाता हूँ अर्थात्‌ भोजन के समान उन वस्तुओं को प्रीतिपूर्वक स्वीकार कर तृप्त होता हूँ | यहाँ 
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जितत्वात्‌ू । अतो मदीयमेव सर्व॑ मह्ममर्पपति जनः । तस्थ प्रीत्या प्रयच्छत: प्रयतात्मन: 


शुद्धबुद्वेस्तत्पत्रपुष्पादि तुच्छमपि वस्तु अहं सर्वेश्वरोष श्नामि अशनवत्रीत्या स्वीकृत्य तृप्यामि । 
अत्र वाच्यस्यात्यन्ततिरस्कारादशनलक्षितेन स्वीकारविशेषेण प्रीत्यतिशयहेतुत्व॑ व्यज्यते । “न ह वै 


देवा अश्नन्ति न पिबन्त्येतदेवामृतं दृष्टवा तृप्यन्ति' इति श्रुतेः । कस्मात्तुच्ठमपि तदश्नासि 
यस्माउ्क्त्युपद्तं भक्त्या प्रीत्या समर्पितं, तेन प्रीत्या समर्पणं मत्स्वीकारनिमित्तमित्यर्थ: । 


अन्न भकत्या प्रयच्तीत्युक्त्वा पुनर्भक्त्युपह्तमिति वदन्नभक्तस्य ब्राह्मणत्वतपस्वित्वादि 
मत्स्वीकारनिमित्त न भवतीति परिसंख्यां सूचयति । श्रीदामब्राह्मणानीततण्डुलकणभक्षण- 
वर्मीतिविशेषप्रतिबद्धभक्ष्याभक्ष्यविज्ञानो बाल इव मात्रायर्पितं पत्रपुष्पादि भक्तार्पितं साक्षादेव 
वाच्यार्थ -- 'भोजन” का अत्यन्ततिरस्कार होने से “अशन” -- “भोजन” पद से लक्षित स्वीकारविशेष 
से उसकी अतिशय प्रीति में हेतुत्व व्यज्जित होता है । जैसा कि श्रुति में भी कहा गया है - “न 
ह वै देवा अश्नन्ति न पिबन्त्येतदेवामृतं दृष्टवा तृप्यन्ति' ८ देवता न तो खाते हैं न पीते हैं, वे 
केवल इस अमृत को देखकर तृत्त होते हैं' | यदि पूछते हो कि आप तुच्छ भी उन पत्र - पुष्पादि 
को क्‍यों खाते हो - स्वीकार करते हो, तो इसका उत्तर यह है :-- क्योंकि वे भक्त्युपहत ८ भक्ति 
अर्थात्‌ प्रीति से समर्पित होते हैं| अतः ताटर्य यह है कि प्रीति से समर्पण करना ही मेरे स्वीकार 
का निमित्त है | 
यहाँ “भक्त्या प्रयच्छति' ८ “भक्तिपूर्वक अर्पण करता है” -- यह कहकर पुनः “भक्त्युपहतम्‌! ८ 
“भक्तिपूर्वक अर्पण किये हुए! -- यह कहते हुए “अभक्त के ब्राह्मणत्व, तपस्वित्व आदि मेरे स्वीकार 
के निमित्त नहीं हैं! - इस परिसंख्या-विधि” को सूचित करते हैं | अथवा, श्रीदाम -- सुदामा 
ब्राह्मण के समर्पण किये हुए तण्डुलकण के भक्षण के समान; प्रीतिविशेष से प्रतिबद्ध हो गया है 
भक्ष्याभक्ष्यविज्ञान - भक्ष्याभक्ष्यविवेक जिसका उस बालक॑ की तरह मैं माता आदि के अर्पण किये 
34. अविवक्षितवाच्य (लक्षणामूल) ध्वनि में कहीं वाच्यार्थ अनुपपद्यगान होने से अत्यन्त तिरस्कृत हो जाता है, 
उसको “अत्यन्ततिरस्कृतवाच्य-ध्वनि' कहते हैं (अविवक्षितवाच्यध्वनौ वाच्यं क्रचिदनुपप्दमानतया अल्यन्तं तिरस्कृतम्‌ 
काव्यप्रकाश, चतुर्थ उल्लास) | “अत्यन्ततिरस्कृत' में णिजन्त 'तिरस्कृत” शब्द का प्रयोग किया गया है इसलिए 
उसका प्रयोजक कर्ता अपेक्षित है | 'तिरस्कृत' शब्द के प्रयोग से यह सूचित किया गया है कि इस ध्वनि के 
व्यज्जना व्यापार में जो सहकारी वर्ग लक्षणा, वक्तविवक्षादि हैं उन्हीं के प्रभाव से वाच्यार्थ कहीं अत्यन्त तिरस्कृत 
होता है | इसमें मुख्यतः लक्षणा का प्रभाव है, इसीलिए अविवक्षितवाच्यध्वनि को लक्षणामूलध्वनि भी कहते हैं | 
प्रश्न है कि अविवक्षितवाच्यध्वनि में लक्षणा के प्रभाव से वाच्यार्थ अत्यन्ततिरस्कृत क्यों और कैसे हो जाता है | 
इसका उत्तर है कि लक्षणा के भेद “लक्षणलक्षणा' में दूसरे की अन्वयसिद्धि के लिए एक शब्द अपने मुख्यार्थ का 
अत्यन्त परित्याग - तिरस्कार करता है, इसीलिए - 'लक्षणलक्षणा' में वाच्यार्थ के अत्यन्त तिरस्कार - सर्वधा 
परित्याग के कारण ही उसको “जहत्सवार्था' लक्षण भी कहते हैं | यही अविवक्षितवाच्यध्वनि के अत्यन्ततिरस्कृतवाच्यभेद 
का मूल है | इसी के प्रभाव से अत्यन्ततिरस्कृतवाच्यध्वनि में वाच्यार्थ तिरंस्कृत होता है । प्रकृत प्रसंग में 'भोजन' 
शब्द अत्यन्ततिरस्कृतवाच्य है | भगवान्‌ में 'भोजनत्व” अनुपपन्न होने से 'भोजन' शब्द अपने भोजनत्व अर्थ का 
सर्वथा तिर॒स्कार - परित्याग कर 'स्वीकारविशेष' अर्थ को लक्षणलक्षणा से बोधित करता है और उसमें प्रीत्यतिशय 
व्यड्ूय होता है | इसी से यहाँ 'अल्यन्ततिरस्कृतवाच्य-ध्वनि' है । 
35. जहाँ दो वैकल्पिक पदार्थों की युगपतू प्राप्ति हो रही हो तो दोनों में से एक विशेष पदार्थ की निवृत्ति की 


बोधक विधि को “परिसंख्या-विधि' कहा जाता है | (उभयोश्च युगपत्माप्तावितरव्यावृत्तिपरो विधि: परिसंख्याविधि: 
-- अर्थसंग्रह) । 
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भक्षयामीति वा । तेन भक्तिरेव मत्परितोषनिमित्त न तु देवतान्तरवदूबल्युपहारादि 
बहुवित्तव्ययायाससाध्यं किंचिदिति देवतान्तरमपहाय मामेव भजेतेत्यमिप्राय: ॥ 26 ॥ 
कीद्ृशं ते भजन तदाह - 

यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यतू । _ 

यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌ ॥ 27 ॥ 
यत्करोषि शाल्न्नरादृतेडपि रागात्प्राप्तं गमनादि यदश्नासि स्वयं तृप्त्यर्थ कर्मसिद्धयर्थ वा । तथा 
यज़ुहोषि शास्रबलान्नित्यमग्रिहोत्रादिहोम॑ निर्वर्तयसि । श्रौतस्मार्तसर्वहोमोपलक्षणमेतत्‌ । तथा 
यद्ददासि अतिथिब्राह्मणादिभ्योडन्नहिरण्यादि । तथा यत्तपस्यसि प्रतिसंवत्सरमन्नात- 
प्रामादिकपापनिवृत्तये चान्द्रायणादि चरसि उच्छूडूखलप्रवृत्तिनिगसाय शरीरेन्द्रियसंघातं 


'टनजटनिननननननटनननटटलनटनननयनन नमन दल न नकल लग ट नल ले ननननशटटरटनरनणन्‍ललरलनररन टर्मिनल भर रमरषन्‍नरभ 5 रन लरनरनररर रन, 


हुए पदार्थों के समान भक्त के अर्पण किये हुए पत्र-पुष्पादि को साक्षात्‌ ही खाता हूँ: | अतः भक्ति 
ही मेरे परितोष -- सन्तोष का निमित्त है, दूसरे देवताओं के समान बहुधनव्यय और अतिपरिश्रम 
से साध्य कोई वलि, उपहार आदि नहीं है | अतएव अभिप्राय यह है कि दूसरे देवताओं को 
छोड़कर मेरा ही भजन करो ॥ 26 ॥ 

आपका भजन कैसा है ? वह कहते हैं - ु 

हि कौन्तेय ! तुम जो कुछ करते हो, जो कुछ खाते हो, जो कुछ हवन करते हो, जो कुछ दान 
देते हो और जो कुछ तप करते हो वह सब मुझको अर्पण करो ॥ 27 ॥] 

जो कुछ तुम करते हो अर्थात्‌ शाश्नविधान के बिना भी रागतः प्राप्त जो गमनादि कर्म भी तुम 
करते हो; जो कुछ खाते हो” अर्थात्‌ स्वयं तृप्ति के लिए अथवा कर्मसिद्धि के लिए जो कुछ तुम 
खाते हो; जो कुछ हवन करते हो अर्थात्‌ शास्रविधान के बल से नित्य अग्निहोत्रादि जो होम-यज्ञरूप 
हवन करते हो -- यह 'होम' श्रौत और स्मार्त - सभी प्रकार के होमों का उपलक्षण है | तथा 
जो कुछ दान देते हो अर्थात्‌ अतिथि, ब्राह्मण आदि को अन्न, स्वर्णादि जो कुछ देते हो; तथा जो 
कुछ तप करते हो अर्थात्‌ प्रत्येक संवत्सर में अज्ञात -- बिना जाते हुए और प्रामादिक ८ प्रमाद 
- असावधानी से किये हुए पापों की निवृत्ति के लिए जो कुछ चान्द्रायणादि तप करते हो, अथवा 
उच्छुड्खल -- अविहित प्रवृत्ति को रोकने के लिए शरीर और इन्द्रिय के संघात -- समूह का संयम 


36. प्रकृत श्लोक में 'भक्त्या' शब्द दो बार प्रयुक्त हुआ है | इससे भगवान्‌ यह दृढ़ निश्चय कर रहे हैं कि 


भक्तिरहित अति उत्तम पदार्थ को भी मैं ग्रहण नहीं करता हूँ -- भोजन करना तो दूर की बात है । मैं तो भावग्राही 
जनार्वन हूँ, प्रेमी भक्तों का ही दास हूँ, मुझ पूर्णकाम भगवान्‌ को किस वस्तु का अभाव है जिसकी प्राप्तिप्से मुझको 
परितोष होगा । भक्ति ही मेरे स्वीकार और परितोष-सन्तोंष का कारण है | इस भक्ति के प्रभाव से ही मैंने भक्त 
दरिद्र सुदामा के तण्डुलकण का भक्षण किया था | वस्तुत: माता के विशेष प्रेम से मुग्ध होकर बालक जिस प्रकार 
उसके द्वारा अर्पित हुए पदार्थ “भोजन के योग्य हैं कि नहीं'. - इस प्रकार विज्ञान - विवेक करने का सामर्थ्य 
खो देता है, उसी प्रकार मैं भी भक्त की जाति, वर्ण, दरिद्रता आदि का विवेक न कर उमके द्वारा भक्तिपूर्वक 
अर्पित पत्र-पुष्पादि को साक्षात्‌ ही खाता - स्वीकार करता हूँ | यहाँ 'भक्ति' शब्द से 'प्रेमाभक्ति', 'अनन्याभक्ति', 
या “पराभक्ति' को भगवान्‌ सूचित कर रहे हैं । 

37. आनन्दगिरि 'यदश्नासि' 5 “जो कुछ खाते हो' का अर्थ “यं कंचिद्भोगं भुद्क्षे' - “जो कुछ विषय का भोग 
करते हो” -- इस प्रकार करते हैं । 
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संयमयसीति वा । एतच्च सर्वेषां नित्यनैमित्तिककर्मणामुपलक्षणम्‌ । तेन यत्तव प्राणिस्व- 
भाववशाद्विनाउपि शास्त्रमवश्यंभावि गमनाशनादि, यच्च शास्त्रवशादवश्यंभावि होमदानादि हे 
कौन्तेय तत्सव॑ लौकिकं वैदिक च कर्मान्येनैव निमित्तेन क्रियमाणं मर्दर्पणं मय्यर्पितं यथा 
स्पात्तथा कुरुष्व । आत्मनेपदेन समर्पकनिष्ठमेव समर्पणफलं न तु मयि किंचिदिति दर्शयति । 
अवश्यंभाविनां कर्मणां मयि परमगुरौ समर्पणमेव मद्भजनं न.तु तदर्थ पृथग्व्यापार: कश्चित्कर्तव्य 
इत्यभिप्राय: ॥ 27 ॥ 

एतादृशस्थ भजनस्यथ फलमाह - 


शुभाशुभफलैरेवं मोक्ष्यसे कर्मबन्धनै: । 


संन्यासयोगयुक्तात्मा विमुक्तो मामुपैष्यसि ॥ 28 ॥ 
एवमनायाससिद्धेडपि सर्वकर्मसमर्पणरूपे मद्धजने सति शुभाशुभे इष्टानिष्टे फले येषां तैः 
कर्मवन्धनैर्बन्धरूपै: कर्ममि्मोक्ष्यसे मयि समर्पितत्वात्तव तत्संबन्धानुपपत्ते: कर्मभिस्तत्फलैश्च 
न संस्रस्‍क्ष्यसे । ततश्च संन्यासयोगयुक्तात्मा संन्यासः सर्वकर्मणां भगवति समर्पणं स एवं योग 
इव चित्तशोधकत्वाद्योगस्तेन युक्त: शोधित आत्माइन्त:करणं यस्य स त्वं त्यक्तसर्वकर्मा वा 
कर्मबन्धनैर्जीवन्नेव विमुक्तः सन्सम्यग्दर्शनेनाज्ञानावरणनिवृत्त्या मामुपैष्यसि साक्षात्करिष्यस्यहं 


'हनिनमनिदटरनलटरनननटननटिटननिधननशिदनशरपलध रत मललटरनननभटिटररनेषलललटर मिदननन न भ तर ननिरलमदट डर नम मनरिभभभयधन नर दा भर 


करते हो -- यह “तप” समस्त नित्य और नैमित्तिक कर्मों का उपलक्षण है | अत: प्राणिस्वभाववश 
शाख््रविधान के बिना भी अवश्यंभावी जो तुम्हारे गमन, भोजन आदि व्यापार हैं और जो शात्रविधानवश 
अवश्यंभावी होम, दानादि हैं; हे कौन्तेय” ! हे अर्जुन ! वे सब लौकिक और वैदिक कर्म, दूसरे 
निमित्त से किये जाने पर भी, जिस प्रकार मदर्पण ८ मुझको अर्पण हों वैसा करो । 'कुरुष्व' - 
इस आत्मनेपद के प्रयोग से यह दिखलाते हैं कि समर्पण का फल समर्पकनिष्ठ ही होता है अर्थात्‌ 
समर्पण करनेवाले को ही प्राप्त होता है, मुझको कुछ भी प्राप्त नहीं होता है | अभिप्राय यह है कि 
अवश्यंभावी कर्मों का मुझ परमगुरु को समर्पण करना ही मेरा भजन है, उसके लिए कोई पृथक्‌ 
व्यापार करना आवश्यक नहीं है ॥ 27 ॥ 

इसप्रकार के भजन का फल कहते हैं -- 

[इसप्रकार तुम शुभ और अशुभ फलरूप कर्म के बन्धनों से मुक्त हो जाओगे तथा संन्यास ८ 
मुझको समस्त कर्मों क्रा अर्पण करना रूप योग से युक्तात्मा ८ शुद्धचित्त हो जीवित रहते हुए ही 
मुक्त होकर मुझको ही प्राप्त होओगे ॥ 28 ॥] 

इसप्रकार अनायाससिद्ध - स्वल्पपरिश्रमसाध्य भी सम्पूर्ण कर्मों के समर्पणरूप मेरे भजन के होने पर 
शुभ और अशुभ ८ इष्ट और अनिष्ट फल हैं जिवके उन कर्मबन्धनों से अर्थात्‌ बन्धनरूप कर्मों से 
तुम मुक्त हो जाओगे | कारण कि वे कर्म मुझको समर्पित होने से तुम्हारा उन कर्मों के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं रहेगा, अत: कर्म और उनके फलों से तुम्हारा संसर्ग नहीं होगा | उससे संन्यासयोगयुक्तात्मा 
> संन्यास अर्थात्‌ सम्पूर्ण कर्मों का भगवान्‌ को समर्पण करना, वही योग के समान चित्तशोधक 
होने से योग है उससे युक्त 5 शोधित आत्मा 5 अन्तःकरण है जिसका वह तुम; अथवा सम्पूर्ण 
38. है कीन्तेय ! हे कुन्तीपुत्र अर्जुन ! तुम कुन्ती के पुत्र हो । कुन्ती ने अपना सर्वस्व मुझको ही अर्पण कर 
समस्त दु:खों से मोक्ष प्राप्त किया था | तुम भी समस्त कर्म मुझको ही अर्पण कर इस संसाररूप दुःखमहार्णव से 
मुक्त हो जाओगे--ऐसा उत्साह देने के लिए ही भगवान्‌ ने यहाँ 'कौन्तेय” कहकर अर्जुन को सम्बोधन किया है । 
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ब्रह्मास्मीति । तत: प्रारब्धकर्मक्षयात्पतिते5स्मिज्छरीरे विदेहकैवल्यरूपं मामुपैष्यसि, इदानीमपि 
मद्रूप: सन्सरवोपाधिनिवृत्या मायिकभेदव्यवहारविषयो न भविष्यसीत्यर्थ: ॥ 28 ॥ 
यदि भक्तानेवानुगृह्लासि नाभक्तानू, ततो रागद्वेषवत्त्तेन कथं परमेश्वर: स्या इति नेत्याह - 


समोउहं सर्वभूतेषु न मे द्वेष्योइस्ति न प्रिय: । 

- ये भजन्ति तु मां भक्त्या मयि ते तेषु चाप्यहम्‌ ॥ 29 ॥ 
सर्वेषु प्राणिषु समस्तुल्यो5हं सद्ृपेण स्फुरणरूपेणा55नन्दरूपेण च स्वाभाविकेनौपाधिकेन 
चान्तर्यामित्तेव । अतो न मम देणविषय: प्रीतिविषयों वा कश्चिदस्ति साविन्नस्थेव 
गगनमण्डलव्यापिन: प्रकाशस्य । तर्हि कथं भक्ताभक्तयो: फलवैषम्यं तत्राउ5ह - ये भजन्ति 
तु ये तु भजन्ति सेवन्ते मां सर्वकर्मसमर्पणरूपया भक्त्या । अभक्तापेक्षया भक्तानां विशेष- 
दोतनार्थस्तुशब्द: । को5सौ, मयि ते ये मदर्पितैर्निष्कामै: कर्ममः शोधितान्तःकरणास्ते 
निरस्तसमस्तरजस्तमोमलस्य सत्त्वोद्रेकेणातिस्वच्छस्पान्त:करणस्य सदा मदाकारा वृत्तिमुपनि- 


कर्मो का त्याग कर दिया है जिसने वह तुम जीवित रहते हुए ही समस्त कर्मबन्धनों से मुक्त होकर 
सम्यक्‌ ज्ञान से अज्ञानरूप आवरण की निवृत्ति द्वारा मुझको प्राप्त होओगे अर्थात्‌ 'अहं ब्रह्मास्मि 
- 'ैं ब्रह्म हूँ” -- ऐसा साक्षात्कार करोगे | उससे प्रारब्धकर्म का क्षय होने से इस शरीर के पतित 
- नष्ट होने पर विदेहकैवल्यरूप मुझको प्राप्त होओगे” | इस समय भी मदूस्वरूप होकर समस्त 
उपाधियों की निवृत्ति हो जाने से मायिक भेदव्यवहार के विषय नहीं होओगे/” - यह अर्थ है ॥ 
28 ॥ 

यदि आप भक्तों पर ही अनुग्रह करते हैं, अभक्तों पर नहीं करते हैं, तो आप राग-द्वेषयुक्त होने से 
किस प्रकार परमेश्वर होंगे ? इस पर भगवान्‌ कहते हैं, नहीं ८ ऐसा नहीं है, - 

[मैं तो समस्त प्राणियों के प्रति समान हूँ, मेरा न कोई द्वेष्य-द्वेषपात्र > अप्रिय है और न प्रिय है । 
जो तो मुझको भक्तिपूर्वम भजते हैं वे मेरे में हैं और मैं भी उनमें हूँ || 29 ।। 

मैं स्वाभाविक सद्रूप से, स्फुरणरूप से और आनन्दरूप से तथा औपाधिक अन्तर्यामीरूप से समस्त 
प्राणियों में तुल्य हूँ | अत: मेरे द्वेष का विषय कोई नहीं है और न कोई प्रीति का विषय है, जैसे 
आकाशमण्डलव्यापी सूर्य के प्रकाश का कोई भी पदार्थ रागद्वेष का विषय नहीं है, सभी पदार्थ 
समान प्रकाश हैं उसी प्रकार.मैं भी समान हूँ । तो फिर भक्त और अभक्त के फल में वैषम्य क्‍यों 
रहता है ? इस पर भगवान्‌ कहते हैं - यो भजन्ति तु' ८ जो तो भजते हैं अर्थात्‌ जो तो सर्व- 
कर्मसमर्पणरूपा भक्ति से मेरा भजन-सेवन करते हैं, अभक्तों की अपेक्षा भक्तों का विशेष-भेद बतलाने 
के लिए यहाँ 'तु' शब्द का प्रयोग है । वह विशेष क्‍या है ? - वे मेरे में है - जो मुझको अर्पित 
निष्काम कर्मों से शोधित अन्तःकरण वाले हैं वे समस्त रजोगुण और तमोगुणरूप मल से रहित 


और सत्त्वगुण के उद्रेक से अत्यन्त स्वच्छ हुए अन्तःकरण की सदा मदाकारा विलवृत्ति 00545 प्रमाण 
से उत्पन्न करते हुए मुझमें ही रहते हैं । और मैं भी उनकी अत्यन्त स्वच्छ में प्रतित् 


39. अभिप्राय यह है कि मुझको अर्थात्‌ “सर्वप्रपज्वोपशमं शिव शान्तमात्मानम्‌! ८ सर्वप्रपज्वरहित शिवस्वरूप 


नित्य-शुद्ध-मुक्त शान्त अद्वय मुझको अर्थात्‌ विदेहकैवल्यरूप मुझको प्राप्त होओगे | 
40. भाव यह है कि इस समय भी तुम मद्रूप हो अर्थात्‌ मैं जिस प्रकार नित्यमुक्त हूँ उसी प्रकार तुम भी स्वरूप से 
नित्यमुक्त हो । अतः तुम समस्त उपाधियों की निवृत्ति हो जाने से मायिक भेद्व्यवहार के विषय नहीं होओगे । 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 9 


षन्मानेनोत्पादयन्तो मयि वर्तन्ते । अहमप्यतिस्वच्छायां तदीयचित्तवृत्तो प्रतिबिम्बितस्तेषु वर्ते । 
चकारो5वधारणार्थस्त एव मयि तेष्वेवाहमिति । स्वच्छस्य हि द्रव्यस्यायमेव स्वभावो येन सम्बध्यते 
तदाकारं गृह्लातीति । स्वच्द्रव्यसंबद्धस्थ च वस्तुन एब एवं स्वभावों यत्तत्र प्रतिफलतीति । 
तथाउस्वचछद्रव्यस्पाप्येष एंव स्वभावो यत्स्वसंबद्धस्याप्याकारं न गृह्लातीति । अस्वच्छद्रव्यसंबद्धस्य 
च. वस्तुन एव एवं स्वभावों यत्तत्र न प्रतिफलतीति ॥ यथा हि सर्वत्र विद्यमानोडपि सावित्र: 
प्रकाश: स्वच्छे दर्पणादावेवाभिव्यज्यते न त्वस्वच्छे घटादौ। तावता न दर्पणे रज्यति न वा द्वेष्टि 
घटम्‌ू । एवं सर्वत्र समोष्पि स्वच्छे भक्तचित्तेडभिव्यज्यमानोउस्वच्छे चाभक्तचित्तेड- 
नभिव्यज्यमानोफहं न रज्यामि कुत्रचित्‌, न वा द्वेष्मि कंचितू, सामग्रीमर्यादया जायमानस्य 
कार्यस्यापर्यनुयोज्यत्वात्‌ । वल्विवत्कल्पतरुवच्यावैषम्यं व्याख्येयमू ॥ 29 ॥ 

कि च मद्धक्तेरेवायं महिमा यत्समे5पि वैषम्यमापादयति, शृणु तन्महिमानम्‌ - 


होकर उनमें रहता हूँ | यहाँ “च'कार अवधारणार्थ-निश्चयार्थ है अर्थात्‌ वे भी मेरे में है और मैं 
भी उनमें हूँ | स्वच्छ द्रव्य का यही स्वभाव है -- जिससे उसका सम्बन्ध होता है वह उसके आकार 
को ग्रहण कर लेता है, और स्वक्त द्रव्य से सम्बद्ध वस्तु का यही स्वभाव है -- जो वह उसमें 
प्रतिफलित - प्रतिबिम्बित होती है | इसी प्रकार अस्वच्छ द्रव्य का भी यही स्वभाव है - जो वह 
अपने से सम्बद्ध वस्तु के आकार को ग्रहण नहीं करता है, और अस्वच्छ द्रव्य से सम्बद्ध वस्तु 
का यही स्वभाव है -- जो वह उसमें प्रतिफलित - प्रतिबिम्बित नहीं होती है । जैसे सर्वत्र विद्यमान 
होने पर भी सूर्य का प्रकाश स्वच्छ दर्पणादि में ही अभिव्यक्त होता है, अस्वच्छ घटादि में नहीं । 
इससे उसका दर्पण में राग अथवा घट में द्वेष नहीं होता | इसीप्रकार सर्वत्र समान होने पर भी 
भक्त के स्वच्छ चित्त में अभिव्यक्त होने से और अभक्त के अस्वच्छ चित्त में अभिव्यक्त न होने से 
मेरा कहीं राग नहीं होता और न किसी से द्वेष होता है, क्योंकि सामग्री की मर्यादा से जायमान 
- उत्पन्न होनेवाले कार्य के विषय में कोई प्रश्न नहीं हो सकता । अग्नि और कल्पवृक्ष के समान 
भगवान्‌ में वैषम्य नहीं है”! -- यह व्याख्या कर लेनी चाहिए | 29 ॥ 

इसके अतिरिक्त मेरी भक्ति की ही यह महिमा है जो कि वह समरूप होने पर भी मुझमें वैषम्य 
00 कर देती है अर्थात्‌ समरूप भी मुझमें वैषम्य उत्पन्न कर देती है । उसकी महिमा को 
पु ४ 


उसका उभयस्वभाव है, उसका किसी से राग-द्वेष नहीं है । अग्नि का उचित प्रयोग करने से सुख होता है और 
अनुचित प्रयोग करने से दु:ख होता है | जो अग्नि का सेवन करता है, अग्नि अपने सेवक के अन्धकार, शीत 
आदि का निवारण करता है, उसको सुख प्रदान करता है और जो अग्नि से दूर रहता है अग्नि उसके अन्धकार, 
शीत आदि का निवारण नहीं करता है | उसी प्रकार जो भगवान्‌ की शरण में रहते हैं वे उनके अनुग्रह के पात्र 
होते हैं और जो उनसे दूर रहते हैं वे उनके अनुग्रह से वंचित रहते हैं | इसीप्रकार कल्पवृक्ष है | कल्पवृक्ष के 
नीचे बैठकर जो मनोरथ किया जाता है वही प्राप्त होता है, चाहे मनोरथ अच्छा है या बुरा है । कारण कि कल्पवृक्ष 
का स्वभाव ही है - मनोरथ सिद्ध करना | उसका किसी से राग-द्वेष नहीं होता है । फल तो उचितानुचित प्रयोग 
पर निर्भर करता है | जो कल्पवृक्ष- का पादसेवन करता है वह मनोरथ प्राप्त करता है, जो उसका पादवेसन नहीं 
करता है वह मनोरथ प्राप्त नहीं करता है | ऐसे ही जो भगवान्‌ का भजन-सेवन करता है वह उनकी कृपा प्राप्त 
करता है और जो उनका भजन-सेवन नहीं करता है वह उनकी कृपा से वंचित रहता है | अतः भगवान्‌ में वैषम्य 
नहीं है । 
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अपि चेत्सुदुराचारों भजते मामनन्यभाक्‌ । 

साधुरेव स मन्तव्यः सम्यग्व्यवसितो हि सः ॥ 30 ॥ 
यः कश्वित्सुदुराचारो5पि चेदजामिलादिरिवानन्यभाक्सन्मां भजते कुतश्चिद्धाग्योदयात्सेवते स 
प्रागसाधुरपि साधुरेव मन्तव्य: । हि यस्मात्सम्यग्व्यवसितः साधुनिश्चयवान्स: ॥ 30 ॥ 
अस्मांदेव सम्यग्व्यवसायात्स हित्वा दुराचारतामू - 


क्षिप्रं भवति धर्मात्मा शश्वच्छान्तिं निगष्छति । 

कौन्तेय प्रतिजानीहि न मे भक्त: प्रणश्यति ॥ 3] ॥ 
चिरकालमधर्मात्माउपि मद्धजनमहिस्ना क्षिप्रं शीघ्रमेव भवति धर्मात्मा धर्मानुगतचित्तो दुराचारत्वं 
झटित्येव त्यक्त्वा सदाचारो भवतीत्यर्थ: । कि च शश्वन्नित्यं शान्तिं विषयभोगस्पृहानिवृत्ति 
निगच्ठति नितरां प्राप्रोत्यतिनिर्वेदात्‌ । 
कश्चित्त्यद्धक्त: प्रागभ्यस्तं दुराचारत्वमत्यजन्न भवेदपि धर्मात्मा, तथा च स नश्येदेवेति नेत्याह 
भक्तानुकम्पापरवशतया कुपित इव भगवान्‌ - नैतदाश्चर्य मन्वीथा हे कौन्तेय निश्चितमेवेद्रशं 
मद्धक्तेमाहात्म्यम्‌ । अतो विप्रतिपन्नानां पुरस्तादपि त्वं प्रतिजानीहि सावज्ञं सगर्व च प्रतिज्ञां कुर 


[यदि कोई अतिशय दुराचारी भी अनन्यभाव से मुझको भजता है तो उसको साधु ही समझना 
चाहिए, क्‍योंकि वह सम्यकू-यथार्थ निश्चयवाला है || 30 ॥] 

अपि चेत्‌” - यदि जो कोई अतिशय दुराचारी भी अजामिल आदि के समान अनन्य भावयुक्त - 
शरणागत होकर मेरा भजन करता है अर्थात्‌ किसी प्रकार भाग्योदय होने से मेरी सेवा करता है 
तो वह पहले असाधु होने पर भी साधु ही समझा जाने योग्य है, क्योंकि वह सम्यकू-व्यवसित ८ 
साधु - शुभ निश्चयवाला है ॥ 30 ॥ 

इसी सम्यक्‌ निश्चय के कारण वह दुराचारता को त्यागकर - 

[शीघ्र ही. धर्मात्मा हो जाता है और शश्वत्‌ ८ निरन्तर शान्ति को प्राप्त होता है | हे कौन्तेय ! 
तुम प्रतिज्ञा करो अर्थात्‌ निश्चयपूर्वक सत्य जानो कि मेरा भक्त नष्ट नहीं होता है || 3] ॥॥] 
चिरकाल से अधर्मात्मा होने पर भी मेरे भजन की महिमा से क्षिप्र ८ शीघ्र ही धर्मात्मा ८ 
धर्मपरायणचित्तवाला हो जाता है अर्थात्‌ दुराचारत्व को शीघ्र ही त्यागकर सदाचारी हो जाता है । 
इसके अतिरिक्त शश्वत्‌ 5 नित्य शान्ति - विषयभोगेच्छा की निवृत्ति को नितराम्‌ -- एकदम 
प्राप्त होता है, क्योंकि उसमें अतिनिर्वेद ८ अतिवैराग्य उत्पन्न हो जाता है । 

'यदि आपका कोई भक्त अपने पूर्व - अभ्यस्त दुराचारत्व का त्याग न करता हुआ धर्मात्मा भी न 
हो, तो वह नष्ट ही होगा' - ऐसी अर्जुन की ओर से आशंका करके भगवान्‌ भक्तों के प्रति 


अनुकम्पापरवश होने के कारण कुपितसे होकर कहते हैं -- नहीं, हे कौन्तेय ! इसमें तुम कोई 
आश्चर्य मत मानो, मेरी भक्ति का ऐसा महात्म्य निश्चित ही है | अतः विप्रतिपन्न + विवादशील 


फू आऋबेत जब मे कह सचित किया ह कि अतिजय दराचारी व्यक्तियों क गे प्रगवान्‌ में अनन्यभक्ति प्राप्त होना दुर्लभ 





है । पूर्वजन्म की अनेक सुकृतियों के फलस्वरूप ही ऐसा होना सम्भव है | इसमें अजामिल आदि दृध्न्त हैं । 
43. आनन्दगिरि ने 'शश्वच्छान्तिम्‌' ८ “नित्यशान्ति' का अर्थ किया है -- 'उंपशमो दुराचारादुपरम:' अर्थात्‌ 'दुराचार 
से उपराम' | ह 
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न मे वासुदेवस्य भक्तो5तिदुराचारो5पि प्राणसंकटमापन्नो5पि सुदुर्लभमयोग्य: सन्प्रार्थथमानो5पि 
अतिमूढो5 शरणो5पि न प्रणश्यति कि तु कृतार्थ एव भवतीति । दृष्टान्ताश्चाजामिलप्रह्लादधुव्र- 
गजेन्द्रादय: प्रसिद्धा एव। शास्त्र च - “न वासुदेवभक्तानामशुभ॑ वियते कचित्‌” इति॥ 3॥ 

72 एवमागन्तुकदोषेण दुष्टानां भगवद्धक्तिप्र भावातिस्तारमुक्त्वा स्वाभाविकदोषेण दुष्टानामपि तमाह- 


मां हि पार्थ व्यापाश्रित्य येडपि स्यु: पापयोनय: । 


ख्रियो वैश्यास्तथा शूद्रास्तेषपि यान्ति परां गतिम्‌ ॥ 32 ॥ 
73 हि निश्चित हे पार्थ मां व्यपाश्रित्य शरणमागत्य येडपि स्युः पापयोनयोडन्‍्त्यजास्तिर्यज्चों वा 
जातिदोषेण दुष्टाः । तथा वेदाध्ययनादिशून्यतया निकृष्टाः खतरियो वैश्याः कृष्यादिमात्ररता: । 
तथा शूद्रा जातितोध्ध्ययनाथभावेन च परेमगत्ययोग्यास्तेषपि यान्ति परां गतिम्‌ । 
अपिशब्दाग्मागुक्तदुराचारा अपि ॥ 32 ॥ 
74 एवं चेत्‌ - 


वासुदेव का भक्त अत्यन्त दुराचारी भी, प्राणसंकट प्राप्त भी, अत्यन्त अयोग्य भी सुदुर्लभ की प्रार्थना 
करता हुआ भी अतिमूढ़ और अशरण भी नष्ट नहीं होता है, किन्तु कृतार्थ ही होता है! । इसमें 
अजामिल, प्रह्लाद, ध्रुव, गजेन्द्र आदि दृधन्त प्रसिद्ध ही हैं | तथा “न वासुदेवभक्तानामशुभं विद्यते 
क्रचित्‌'-“भगवानू वासुदेव के भक्तों का कहीं अशुभ नहीं होता है'-यह शात्र भी प्रमाणं है ॥| 3] ॥ 

72 इसप्रकार आगन्तुक दोष से दूषित पुरुषों का भगवद्‌-भक्ति के प्रभाव से निस्तार कहकर स्वाभाविक 
दोष से दूषित पुरुषों का भी निस्तार कहते हैं :-- 
हि पार्थ ! मेरा आश्रय लेकर जो पशु-पक्षी आदि पापयोनि हैं तथा जो खत्री, वैश्य और शाद्र हैं वे 
भी परम-गति को ही प्राप्त होते हैं | 32 ॥] 

73 है पार्थ ! हे अर्जुन ! हि/ - निश्चितम्‌ 5 यह निश्चित है कि मेरा आश्रय लेकर ८ मेरी शरण 
में आकर जो भी पापयोनि हैं अर्थात्‌ जातिदोष से दूषित अन्त्यज, तिर्यज्व ८ पशु-पक्षी आदि हैं; 
तथा वेदाध्ययन आदि से शून्य होने के कारण निक्ृष्ट ख्रियाँ, कृषि आदि में मात्र निरत - रत 
वैश्य और जाति ही से अध्ययन आदि का अभाव रहने के कारण परमगति के अयोग्य शुृद्र हैं, 
वे भी परमगति को प्राप्त होते हैं । “अपि' शब्द से पूर्वोक्त दुराचारियों का भी संग्रह है ॥ 32 ॥ 

74 यदि ऐसा है तो - 

[फिर पुण्यशील - सदाचारी और उत्तमयोनि में उत्पन्न हुए मेरे भक्त ब्राह्मण और राजर्षियों के विषय 
में तो कहना ही क्‍या है । अत: इस अनित्य और असुख लोक को पाकर मुझको ही भज अर्थात्‌ 
मेरा ही भजन कर ॥ 33 ॥] 


44. शाडूरभाष्य में 'हि' शब्द 'क्योंकि' अर्थ में ग्रहण किया गया है, हक यहाँ 'हि' शब्द का प्रसिद्धार्थ अथवा 
निश्चितार्थ में भी प्रयोग करके प्रकृत श्लोक की व्याख्या की जा सकती है | “स्त्रियों में गोपी आदि, वैश्यों में 
तुलाधारादि, शूद्रों में विदुर आदि, तथा तिर्य्यगू जाति में जटायु आदि मेरे शरणागत होकर दिव्य गति को प्राप्त 
हुए थे -- यह शाख्र में प्रसिद्ध है', यही सूचित करने के लिए 'हि' शब्द प्रसिद्धार्थ में पक हु आ है | अथवा 
हि' शब्द को निश्चितार्थ में ग्रहण करके कहा जा सकता है कि “जो मुझको अनन्यभाव से हैं वे. क्रममुक्ति 
का ०0 अवश्य प्राप्त करेंगे - यह निश्चित है” | मधुसूदन सरस्वती ने 'हि' शब्द को निश्चितार्थ में ग्रहण 
केया ही है | 
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पुण्या: सदाचारा उत्तमयोनयश्च ब्राह्मणास्तथा राजर्षय: सूक्ष्मवस्तुविवेकिन: क्षत्रिया मम भक्ता: 
परां गति यान्तीति कि पुनर्वाच्यमत्र कस्यचिदपि संदेहाभावादित्यर्थ: । यतो मद्धक्तेरीदृशो 
महिमाउतो महता प्रयत्नेनेम॑ लोक॑ सर्वपुरुषार्थलाधनयोग्यमतिदुर्लभ॑ च मनुष्यदेहमनित्य 
माशुविनाशिनमसुखं गर्भवासायनेकदु: खबहुलं लब्वा यावदयं न नश्यति तावदतिशीघ्रमेव भजस्व 
मां शरणमाश्रयस्व, अनित्यत्वादसुखत्वाच्चास्य विलम्बं सुखार्थमुयमं च मा कार्षस्त्वं च राजर्षिरतो 
मद्धजनेना5 5त्मानं सफल कुरु। अन्यथा ह्ोतादृशं जन्म निष्फलमेव ते स्यादित्यर्थ: ॥ 33 ॥ 
भजनप्रकारं दर्शयज्ुपसंहरति - 
मन्मना भव मद्धक्तो मद्याजी मां नमस्कुरु । 
मामेवैष्यसि युक्त्वैवमात्मानं मत्परायण: ॥ 34 ॥ 
इति श्रीमहाभारते शतसाहसख्यां संहितायां योगशास्रे श्रीकृष्णार्जुनसंवादे 
राजविद्याराजगुह्ायोगो नाम नवमो5ध्यायः ॥ 9 ॥ 
राजभक्तस्यापि राजभृत्यस्य पुत्रादौ मनस्तथा स तन्‍्मना अपि न तद्धक्त इत्यत उक्त “मन्मना 


आर आस 


ह पुण्यशील - सदाचारी और उत्तमयोनि में उत्पन्न हुए ब्राह्मण तथा राजर्षि ८ सूक्ष्मवस्तुविवेकी क्षत्रिय 


जो मेरे भक्त हैं, परमगति को प्राप्त होते हैं -- इसमें तो कहना ही क्‍या है ? अर्थात्‌ इस विषय में 
किसी को भी सन्देह नहीं है, क्योंकि मेरी भक्ति की ऐसी ही महिमा है | अत: महान्‌ प्रयल से 
इस लोक को अर्थात्‌ सम्पूर्ण पुरुषार्थों के साधनयोग्य और अत्यन्त दुर्लभ किन्तु अनित्य - 
आशुतरविनाशी और असुख - गर्भवासादि अनेक दुःखों की बहुलता से युक्त मनुष्यदेह को पाकर 
जब तक यह नष्ट नहीं होता तब तक अतिशीपघ्र मेरा भजन करो - मेरी शरण में आओ । यह 
देह अनित्य और असुख - सुखहीन है, अत: विलम्ब और सुख के लिए उद्योग मत करो | तुम 
राजर्षि हो, अत: मेरे भजन से अपने को सफल करो । अन्यथा तुम्हारा इसप्रकार का जन्म निष्फल 
ही होगा -- यह अभिप्राय है ॥ 33 ॥ 

भजन का प्रकार दिखलाते हुए उपसंहार करते हैं :-- 

[तुम मेरे में मनवाले, मेरे भक्त और मेरा पूजन करने वाले होओ तथा मुझको ही नमस्कार करो | इस 
प्रकार मत्परायण होकर अर्थात्‌ मेरी ही शरण में आकर और मेरे में ही चित्त लगाकर तुम मुझको ही 
प्राप्त होओगे || 34 ॥ 


राजभक्त भी राजभृत्य ८ राजा के सेवक का पुत्रादि में मन लगा रहता है, किन्तु वह पुत्र में 
मनवाला होने पर भी उसका भक्त नहीं होता -- इसी से कहा है कि "मेरे में मनवाले और मेरे 
भक्त होओ” । तथा मद्याजी” - मेरी ही पूजा करनेवाले होओ । मन, वाणी और शरीर से मुझ 


व5 ज्लोक में कहा है कि 'मन्मना प्रव मदभक्तो” अर्थात्‌ मेर में मनवाले और मेरे भक्त होओ.। यहाँ प्रदन है कि फ्ाप----+-ऊचक्षः न्न हा "-दाज पका 


तो पुनरुक्ति - दोष है | उसका उत्तर है - नहीं, यहाँ पुनरुक्ति - दोष नहीं है, कारण कि राजा का सेवक राजभक्त 
होने पर भी उसके मन का ध्यान रखता है किन्तु उसके पुत्रादि में मनवाला होने पर भी पुत्रादि का भक्त नहीं होता 
है | अत: “मन्मना' होने से 'भद्भक्त' होगा ही -- यह नहीं कहा जा सकता है | सभी बाह्य विषयों से मन को उपरत 
कर भगवान्‌ में रखने से 'मन्मना' होता है और भगवान्‌ को आल्बुद्धि अर्थात्‌ ब्रह्माकारा चित्तवृत्ति से निरन्तर प्रेमपूर्वक 
स्मरण करने से “भद्भक्त' होता है । अत: 'मन्मना' और “भद्भक्त' होना पुनरुक्ति नहीं है | 

46. 'मदयाजी' शब्द का अर्थ यह है कि जब “मन्मना' नहीं हो सको तो यज्ञादि क्रिया के द्वारा, अथवा बाह्य 
उपकरण - धूप, दीप, नैवैद्यादि के द्वारा, अथवा वाक्य अर्थात्‌ स्तुति के द्वारा, अथवा भावना के द्वारा सर्वात्मा 
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भव मद्धक्त॑ इति | तथा मद्याजी मत्यूजनशीलो मां नमस्कुरु मनोवाकायैः । एवमेमिः 

प्रकौरैर्मत्परायणो मदेकशरणः सन्नात्मानमन्त:करणं युक्‍्त्वा मयि समाधाय मामेव परमानन्दधनं 

स्वप्रकाशं सर्वोपद्रवशून्यमभयमेष्यसि प्राप्यसि ॥ 34 ॥ 
श्रीगोविन्दपदारविन्दमकरन्दास्वादशुद्धाशया: 


: संसाराम्बुधिमुत्तरन्ति सहसा पश्यन्ति पूर्ण मह: ॥ 
वेदान्तैरवधारयन्ति परम श्रेयस्त्यजन्ति भ्रम... 
द्ैत॑ स्वप्रसम॑ विदन्ति विम॑लां विन्दन्ति चाउ5नन्दतामू ॥ | ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिाजकाचार्य श्रीविश्वेश्वरसरस्वतीपादशिष्यश्रीमधुसूदनसरस्वतीविरचितायां 
श्रीमद्भगवद्गीतागूढार्थवीपिकायामधिकारिभेदेन राजविद्याराजगुह्ययोगो नाम नवमोउध्याय: ॥ 9 ॥ 


(हनननगनननरमपटटमननरननन न टन टगनन नर न न नमन धन रन ट नम + 'ननननभटटननगटरमननन जज टन 


को ही नमस्कार” करो । इसप्रकार मत्पयरायण ८ एकमात्र मेरी ही शरण होकर मेरे में ही आत्मा 
- अन्तःकरण-मन-चित्त को लगाकर ८ समाहित कर परमानन्दघन, स्वप्रकाश समस्त उपद्रवों से 
शून्य, अभय-मुझको ही प्राप्त होओगे* || 34 ॥ 

श्री गोविन्द के पदारविन्द - चरणारविन्द के मकरन्द-पराग-रस के आस्वाद से शुद्धाशय - शुद्धान्त:करण 
जो हैं वे सहसा संसाररूपी सागर के पार उतरते हैं और पूर्णमह: - पूर्णज्योति अर्थात्‌ पूर्णप्रकाश 
ब्रह्म का साक्षात्कार करते हैं । वे वेदान्तवाक्यों द्वारा परम श्रेय-कल्याण का निश्चय करते हैं और 
भ्रम का त्याग करते हैं तथा द्वैत को स्वप्र के समान जानते हैं और विमल-विशुद्ध आनन्द का 
अनुभव करते हैं ॥ ] ॥ 


इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्य -- विश्वेश्वरसरस्वती के श्रीपादशिष्य श्रीमधुसूदन- 
सरस्वतीविरचित श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद का 
राजविद्याराजगुह्ययोग नामक नवम अध्याय समाप्त होता है । 


परमेश्वर मेरी ही पूजा करनेवाले होओ । 

47. 'नमस्कार' आत्मसमर्पण अथवा परिपूर्णदासत्वस्वीकार का लक्षण है | कर्तृत्वाभिमान और कर्मफल भगवान्‌ को समर्पण 
किये बिना यथार्थ नमस्कार नहीं होता है । जब 'मन्मना'नहीं हो सको, 'मद्याजी' भी नहीं हो सको तब “वासुदेव: सर्वम्‌' 
- ऐसी भावना के द्वारा भक्तिपूर्वक मन, वाणी, और शरीर से मुझको नमस्कार करो - यह अर्थ है । 

48. इसप्रकार कभी ध्यान के द्वारा 'मन्मना' होकर, कभी भक्ति के द्वारा अर्थात्‌ प्रेमपूर्वक मुझको स्मरण कर, कभी बाह्य 
उपकरण अथवा मानसिक भाव के द्वारा 'मद्याजी' होकर, अथवा कभी सर्वात्मा मुझको सर्वरूप में सर्वत्र नमस्कार कर 
मुझमें युक्त- चित्त को सदा समाहित कर और मत्यरायण ८ एकमात्र मेरी ही शरण होकर प्रत्यगात्मस्वरूप ८ सर्वोपाधिशून्य 
शुद्धचैतन्यस्वरूप मुझको ही प्राप्त होओगे | घट भग्र होने से जिस प्रकार घटाकाश महाकाश में मिलकर अभिन्नरूप से 
महाकाश को प्राप्त होता है उसी प्रकार तुम जीवात्मा और परमात्मा का एकत्वानुभव कर ब्रह्माद्वैतभाव को प्राप्त होओगे | 
श्रुति भी कहती है -- “ यथा नद्य: स्यन्दमाना: समुद्रे5स्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय | तथा विद्वान्‌ नामरूपाद्विमुक्त: परात्‌ 
परं पुरुषमुपैति दिव्यम्‌”” (मुण्डकोपनिषद्‌, 3.2.8) ८ “जैसे नदियाँ समुद्र की ओर प्रवाहित होकर अन्त में नामरूप का 
त्याग कर समुद्र में ही निमग्र हो जाती है अर्थात्‌ समुद्र ही हो जाती है, उसी प्रकार विद्वान्‌- तत्त्वज्ञानी भी अविद्याकृत 
नाम और रूप से विमुक्त होकर परात्पर पुरुष को प्राप्त होता है अर्थात्‌ परब्रह्मस्वरूप ही हो जाता है | 


अथ दशमो5ध्यायः 


] एवं सप्तमाष्टमनवमैस्तत्पदार्थस्य भगवतस्तत्त्वं सोपांधिकं निरुपाधिकं च दर्शितम्‌ । तस्य च 
विभूतय: सोपाधिकस्य ध्याने निरुपाधिकस्य ज्ञाने चोपायभूता रसो5हमप्सु कौन्तेयेत्यादिना 
सप्तमे, अहं क्रतुरहं यज्ञ इत्यादिना नवमे च संक्षेपेणोक्ताः । अथेदानी तासां विस्तरो वक्तव्यो 
भगवतो ध्यानाय तत्त्वमपि दुर्विज्ञेयत्वात्युनस्तस्य वक्तव्यं ज्ञानायेति दशमोड5ध्याय आरभ्यते । 


तत्र प्रथममर्जुनं प्रोत्साहयितुम्‌ - 
श्रीभगवानुवाच 
भूय एवं महाबाहों शृणु मे परम वचः । 
यत्तेषह प्रीयमाणाय वक्ष्यामि हितकाम्यया ॥  ॥ 
2 भूय एवं पुनरपि हे महाबाहों शृणु मे मम परमं प्रकृष्ट वचः । यत्ते तुभ्यं प्रीयमाणाय 
मदचनादमृतपानादिव प्रीतिमनुभवते वक्ष्याम्यहं परमाप्तस्तव हितकाम्ययेष्प्राप्तीच्छया ॥  ॥ 
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। इसप्रकार सप्तम, अध्म और नवम अध्यायों से 'तत्‌” - पदार्थ भगवान्‌ के सोपाधिकं और निरुपाधिक 
तत्त्व को दिखलाया है, तथा सोपाधिक के ध्यान में और निरुपाधिक के ज्ञान में उपायभूत उनकी 
विभूतियों को 'रसो5हमप्सु कौन्तेय” (गीता, 7.8) इत्यादि से सप्तम अध्याय में और “अहं क्रतुरहं 
यज्ञ:' (गीता, 9.6) इत्यादि से नवम अध्याय में संक्षेप से कहा गया है । अब भगवान्‌ के ध्यान 
के लिए उन विभूतियों का विस्तार अवश्य वक्तव्य है, तत्त्व भी दुर्विज्ञेय होने से पुनः उसके ज्ञान 
के लिए अवश्य वक्तव्य है - इसलिए दशम अध्याय आरम्भ किया जाता है । उसमें प्रथम अर्जुन 
को प्रोत्साहित करने के लिए भगवान्‌ कहते हैं :- 

[श्रीभगवान्‌ ने कहा - हे महाबाहो ! तुम पुनः भी मेरा यह परम - उत्कृष्ट वचन सुनो, जो कि 
मैं अतिशय प्रेम रखनेवाले तुमसे हित की कामना से कहूँगा || ] ॥ ] 

2 हे महाबाहो' ! हे अर्जुन ! भूय एव - पुनरपि 5 पुनः भी मेरा यह परम - उत्कृष्ट वचन सुना 
. महान्तौ युद्धादिस्वधर्मानुथ्यने महत्परिचर्यायां वा कुशलौ बाहू यस्य हे महाबाहो”  युद्धादि स्वधर्मानुध्न में अथवा 
महापुरुषों की परिचर्या 5 सेवा करने में तुम्हारे दोनों बाहु - हाथ महान्‌ अर्थात्‌ कुशल हैं इसलिए तुम महाबाहु 
> महाशक्तिशाली हो - इसप्रकार अर्जुन को प्रोत्साहित करने के लिए भगवान्‌ ने 'हे महाबाहो !” - कहकर 
सम्बोधन किया है । 

2. यदि अर्जुन को ओर से यह शंका की जाती है कि भगवान्‌ ने तो पहले ही तत्न-तत्र तत्त्वज्ञान का अनेक बार 
उपदेश किया ही है, पुनः वे उसी तत्त्वज्ञान को क्‍यों कह रहे हैं, तो इसका उत्तर भगवान्‌ देते हैं कि यद्यपि 
तत्र-तत्र तत्त्वज्ञानोपदेश मैंने किया है तथापि वह तत्त्वज्ञान 5 ज्ञातव्य वस्तु परम सूक्ष्म, दुर्विज्ेय तथा सम्पूर्णरूप 
से व्यवहार का अविषय होने के कारण पुनः पुनः वक्तव्य है, अतएव मैं उसको भूय एवं 5 पुनरपि अर्थात्‌ पुनः 
भी तुमसे कह रहा हूँ । 

3. जिस वाक्य से निरतिशय वस्तु प्रकाशित हो उस वाक्य को परम 5 उत्कृष्ट - प्रकृष् अर्थात्‌ प्रकृध्वस्तु का 
प्रकाशरूप होने से परमात्मनिष्ठ वचन कहते हैं । 

4. यहाँ भगवान्‌ अर्जुन को आत्मोक्त परम वचन के पुनः पुनः श्रवण और मनन के लिए उपदेश कर रहे हैं, 
क्योंकि अर्जुन तत्त्वविद्या > ब्रह्मविद्या का अधिकारी है, कारण कि वह भगवद्वचन को सुनकर अमृतपान के समान 
आनन्द का अनुभव करता है, अर्जुन का भगवान्‌ के प्रति अतिशये प्रेम है, और फिर वह महाबाहु 5 महाशक्ति- 
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3. प्राग्बहुधोक्तमेव किमर्थ पुनर्वक्ष्ससीत्यता आह - 
न मे विदुः सुरगणाः प्रभवं न महर्षयः । 
अहमार्दिहि देवानां महर्षीणां च सर्वशः ॥ 2 ॥ 
4. प्रभवं प्रभावं प्रभुशक्त्यंतिशयं प्रभवनमुत्पत्तिमनेकविभूतिभिराविभावं वा सुरगणा इन्द्रादयो 
महर्षयश्च भृग्वादय: सर्वज्ञा अपि न मे विदुः । तेषां तदज्ञाने हेतुमाह - अहं हि यस्मात्सवेंषां 
देवानां महर्षीणां च सर्वशः सर्वैः प्रकौरैरुत्पादकत्वेन बुद्ृध्यादिप्रवर्ततत्वेत च निमित्तत्वे- 
नोपादानत्वेन चेति वा55दिः कारणम्‌ । अतो मद्विकारास्ते मत्मरभावं न जानन्तीत्यर्थः ॥ 2 ॥ 
5  महाफलत्वाच्व कश्चिदेव भगवतः प्रभावं वेत्तीत्याह - 


जो कि परम आप्त - प्रामाणिक मैं अतिशय प्रेम रखनेवाले तुमसे अर्थात्‌ मेरे बचनों को सुनकर 
अमृतपान के समान प्रीति का अनुभव करनेवाले तुमसे तुम्हारे हित की कामना से - तुम्हारी इध्प्राप्ति 
की इच्छा से कहूँगा |  ॥ 

3 पहले बहुत बार कहे हुए पदार्थों को ही पुनः क्‍यों कहेंगे ? इस शंका से कहते हैं :- 
हि अर्जुन ! मेरे प्रभव ८ प्रभाव को न देवता जानते हैं और न महर्षिजन ही जानते हैं, क्योंकि 
मैं सर्वशः > सब प्रकार से देवताओं और महर्षियों का आदि कारण हूँ || 2 ॥] 

4. मेरे प्रभव « प्रभाव अर्थात्‌ प्रभुशक्ति के अतिशय को अथवा प्रभवन > उत्पत्ति अर्थात्‌ अनेक 
विभूतियों से आविर्भाव को इन्द्रादि सुरगण ८ देवगण और भूगु आदि महर्षिंगण सर्वज्ञ होने पर 
भी नहीं जानते हैं | उनके उस अज्ञान में हेतु - कारण कहते हैं - हि ८ यस्मात्‌ ८ क्योंकि मैं 
सभी देवताओं और महर्षियों का सर्वश: ८ सब प्रकार से अर्थात्‌ उत्पतादकरूप से और बुद्धि आदि 
के प्रवर्ततरूप से अथवा निमित्तरूप से और उपादानरूप से आदि ८ कारण हूँ | अतः मेरे विकार 
> कार्य वे देवगण और महर्षिगण मेरे प्रभाव को नहीं जानते हैं” - यह अर्थ है ॥ 2 ॥ 

5 महाफल' होने से कोई ही भगवान्‌ के प्रभाव को जानता है - यह कहते हैं :- 

(जो मुझको अज, अनादि और लोकमहेश्वर + समस्त लोकों का महान्‌ ईश्वर जानता है, वह मत्यों 
अर्थात्‌ मनुष्यों में संमोह से रहित हो सम्पूर्ण पापों से सर्वथा मुक्त हो जाता है ॥ 3 ॥] 

शाली है | जो गुरु के प्रति अतिशय श्रद्धा और प्रीतिपप्रेम रखकर गुरु के परमात्मनिष्ठ वचनों का पुनः पुनः 
श्रवण-मनन कर अमृतपान के समान आनन्द का अनुभव करता है, और फिर शक्तिशाली होता है, बलहीन नहीं 


होता है - क्योंकि “नायमात्मा बलहीनेन लभ्य:' - इस श्रुतिवाक्य के अनुसार बलहीन तो आलज्ञान के लिए समर्थ 
ही नहीं होता, वह ब्रह्मविद्या का उत्तम अधिकारी होता है | न 
5, प्रभव 5 प्र + भव  प्रकृष् भव अर्थात्‌ प्रकृष् भव >ऐश्वर्य + वियदादि की सृष्टि के सामर्थ्य को 'प्रभव” कहते 
हैं; अथवा प्रकृष्ट भव अर्थात्‌ अज 5 जन्मरहित के भी अनेक विभूतियों से आविर्भाव को 'प्रभव' कहते हैं । 

6. अभिप्राय यह है कि कार्य कारण को नहीं जान सकता है, इसलिए मेरे विकार 5 कार्य वे देवगण और महर्षिगण 
मेरे प्रभाव को नहीं जानते हैं | अनादि ८ सर्वकारण मैं ही उनको आत्मप्रभाव का ज्ञान करा सकता हूँ | जिसप्रकार 
पिता अपने जन्मादि के विषय में पुत्र को स्वयं नहीं बताता है तो पुत्र कभी भी पिता के जन्मादि के रहस्य को 
नहीं जान सकता है, उसीप्रकार मेरे अनुग्रह के बिना मुझको या मेरे प्रभाव को कोई भी नहीं जान सकता है | 
वेद में कहा है - 'को वा वेद, क इह प्रवोचत्‌, कुत आयातः, कुत इयं विसृशध्रिवगिदेवा:' < अर्थात्‌ इस जगत्‌ 
की उत्तत्ति किस कारण से हुई और किससे हुई - यह कौन जानता है और कौन इस विषय में पूर्णरूप से कहने 
में समर्थ है ? देवता भी समर्थ नहीं है, क्योंकि वे भी बाद में उत्पन्न हुए हैं । 

7. जिसकी प्राप्ति - अवगति के पश्चात्‌ कुछ भी प्राप्य - ज्ञेय नहीं रहता वह 'महाफल' कहा जाता है | 
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यो मामजमनादिं च वेत्ति लोकमहेश्वरम्‌ । 
असंमूठः स मर्त्येषु सर्वपापैः प्रमुच्यते ॥ 3 ॥ 
6 सर्वकारणत्वान्न वियत आदिः कारणं यस्य तमनादिमनादित्वादजं जन्मशून्यं लोकानां 
महान्तमीश्वरं च मां यो वेत्ति स मर्त्येषु मनुष्येषु मध्येडसंमूढः संमोहवर्जितः सर्वैः पापैर्मति- 
' पूर्वकृतैरपि प्रमुच्यते प्रकर्षण कारणोच्छेदात्तत्संस्काराभावरूपेण मुच्यते मुक्तो भवति ॥ 3 ॥ 
7 आत्मनो लोकमहेश्वरत्व॑ प्रपप्वयति - 
बुद्धिर्जञानमसंमोहः क्षमा सत्यं दमः शमः । 
सुखं दुःखं भवो भावों भयं चाभयमेव च ॥ 4 ॥ 
अहिंसा समता तुष्टिस्तपो दानं यशोउ्यशः । 


भवन्ति भावा भूतानां मत्त एवं पथग्विधाः ॥ 5 ॥ 
8 बुद्धिरत्तःकरणस्थ सूक्ष्मार्थविवेकसामर्थ्य, ज्ञानमात्मानात्मसर्वपदार्थावबोधः, असंमोहः प्रत्युत्पन्नेषु 
बोद्धव्येषु कर्तव्येषु वाईव्याकुलतया विवेकेन प्रवृत्तिः, क्षमा55क्रुषस्यथ ताडितस्य वा 
निर्विकारचित्तता, सत्य॑ प्रमाणेनावबुद्धस्यार्थस्य तयैव भाषणं, दमो बाह्मेन्द्रियाणां स्वविषयेशभ्यो 


6 सर्वकारण होने से जिसका आदि 5 कारण विद्यमान नहीं है उस अनादि; अनादि होने से अज ८ 
जन्मशून्य और लोकों के महान्‌ ईश्वर मुझको जो जानता है वह मर्त्यों 5 मनुष्यों में असंमढढ ८ 
संमोहवर्जित अर्थात्‌ मोहशून्य हो बुद्धिपूर्वक किये हुए भी सभी पापों से प्रमुक्त हो जाता है अर्थात्‌ 
प्र 5 प्रकर्ष से - कारण के उच्छेद-नाश से तत्संस्काराभावरूप से अर्थात्‌ पाप के संस्कारों के 
अभावरूप से मुक्त हो जाता है ॥ 3 ॥ 

7 अपने लोकमहेश्वरत्व का प्रपञ्च करते हैं :- 
बुद्धि, ज्ञान, असंमोह, क्षमा, सत्य, दम, शम, सुख, दु:ख, भव 5 उत्पत्ति, भाव ८ सत्ता, अथवा 
अभाव, भय, अभय, अहिंसा, समता, तुष्टि, तप, दान, यश, और अपयश - ये प्राणियों के 
पृथकू-पृथक्‌ भाव मुझसे ही होते हैं ॥॥ 4-5 ॥] 

8 अन्तःकरण का सूक्ष्म वस्तुओं का विवेक - विवेचन करने का सामर्थ्य “बुद्धि” है। आत्म और 
अनात्म स्वरूप समस्त पदार्थों का बोध ज्ञान” है । बोद्धव्य - जानने योग्य और कर्तव्य ८ करने 
योग्य विषयों के उपस्थित होने पर अव्याकुलता से विवेकपूर्वक प्रवृत्त होना “असंमोह” है । आक्रुष्ट 
- भर्तसित - निन्दित अथवा ताडित पुरुष की निर्विकारचित्तता क्षमा" है | प्रमाण द्वारा जाने 
हुए विषय को उसीप्रकार कहना “सत्य”! है | बाह्य इन्द्रियों को अपने विषयों से निवृत्त करना ८ 


8. अन्तःकरण का सूक्ष्मादि अर्थात्‌ सूक्ष्म, सूक्ष्मतर और सूक्ष्मतम पदार्थों का विवेचन करने का सामर्थ्य बुद्धि! है । 
ऐसे सामर्थ्यवान्‌ पुरुष को ही बुद्धिमान्‌ कहा जाता है | 

9. आत्मादि पदार्थों का अवबोध अर्थात्‌ आल और अनात्म स्वरूप समस्त पदार्थों को जान लेना “ ज्ञान! है | 
ऐसे बोधवान्‌ पुरुष को 'ज्ञानी” कहते हैं । 

]0. अर्थात्‌ किसी के द्वारा निन्दा किये जाने पर, अपशब्द का प्रयोग किये जाने पर अथवा पीटे जाने पर भी 
किसी पुरुष का निर्विकार चित्त रहना 5 उसके चित्त में विकार न्‌ होना “क्षमा' है | 

]]. किसी भी वस्तु को देखकर और सुनकर अपना जैसा अनुभव हुआ हो उसको उसीप्रकार दूसरे की बुद्धि में 
पहुँचाने के लिए जो वाक्य का उच्चारण किया जाता है वह 'सत्य' है | 
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निवृत्तिः, शमो5न्तःकरणस्य शमता, सुखं धर्मासाधारणकारणकमनुकूलवेदनीयं, दुःखमधर्मा- 
साधारणकारणकं प्रतिकूलवेदनीयं, भव उत्पत्तिः, भावः सत्ता5भावोडसत्तेति वा | भयं च 
त्रासस्तदिपरीतमभयम्‌ । एवं च, एकश्चकार उक्तसमुच्चयार्थः । अपरोनुक्ताबुद्ध्यज्ञानादि- 
समुचयार्थः । एवेत्येते सर्वलोकप्रसिद्धा एवेत्यर्थः | मत्त एवं भवन्तीत्युत्तेणान्वयः ॥ 4 ॥ 


. अहिंसा प्राणिनां पीडाया निवृत्तिः.| समता चित्तस्य रागदेषादिरहितावस्था । तुष्टिभोग्येष्वे- 


तावताइलमिति बुद्धिः । तपः शाख्त्रीयमार्गण का्येन्द्रिशोषणम्‌ । दानं देशे काले श्रद्धया 
यथाशक्त्यर्थानां सत्पात्रे समर्पणम्‌ । यशो धर्मनिमित्ता लोकश्लाधारूपा प्रसिद्धिः । 
अयशस्त्वधर्मनिमित्ता लोकनिन्‍्दारूपा प्रसिद्धिः । एते बुद्र॒ध्यादयो भावाः कार्यविशेषाः 
सकारणकाः पृथग्विधा धर्माधर्मादिसाधनवैचित्येण नानाविधा भूतानां सर्वेषां प्राणिनां मत्तः 
परमेश्वरादेव भवन्ति नान्यस्मात्तस्मात्किं वाच्यं मम लोकमहेश्वरत्वमित्यर्थः ॥ 5 ॥ 
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हटाना दम” है। अन्त:करण की विषयों से शमता - शान्ति - निवृत्ति 'शम” है | धर्म जिसका 
असाधारण कारण है और जिसको सभी अपना अनुकूल समझते हैं वह सुख” है । अधर्म जिसका 
असाधारण कारण है और जिसको सभी अपना प्रतिकूल समझते हैं वह “दुःख है| “भव” ८ 
उत्पत्ति, भाव” ८ सत्ता, अथवा “अभाव” ८ असत्ता है| “भय” त्रास को कहते हैं। भय से विपरीत 
“अभय” है। श्लोक में 'भयं चाभयमेव च' -- इसप्रकार दो चकार और एक एवकार का प्रयोग हुआ 
है | उनमें एक चकार “बुद्धिज्ञनिमसंमोह: ----” इत्यादि से उक्त बुद्धि आदि समस्त भावों के समुच्चय 
के लिए है और दूसरा चकार श्लोक में अनुक्त अबुद्धि, अज्ञान आदि भावों के समुच्चय के लिए है 
तथा “एव” शब्द “ये समस्त भाव सर्वलोकप्रसिद्ध .ही हैं! - इसप्रकार प्रसिद्धि अर्थ में व्यवहृत हुआ 
है | “मत्त एव भवन्ति” -- इसप्रकार उत्तर श्लोक से अन्वय करने पर + ये उक्तानुक्त समस्त भाव 
मुझसे ही होते हैं || 4 ॥ 

प्राणियों की पीडा से निवृत्ति “अहिंसा” है | चित्त की राग-द्वेषादि से रहित अवस्था समता”! 
है | भोग्य पदार्थों में 'इतना बहुत है-इसप्रकार पर्याप्त बुद्धि रखना तुष्टि/” है | शाब्लीय मार्ग से 
शरीर और इन्द्रियों को सुखाना “तप” है | देश और काल के अनुसार श्रद्धापूर्वक यथाशक्ति सत्ात्र 
को द्रव्य देना “दान” है । धर्म के निमित्त से होनेवाली लोकश्लाघा > लोकप्रशंसारूप प्रसिद्धि 'यश' 


2. अन्तःकरण की अनुकूलवृत्तिविशेष से उत्पन्न आह्वाद 'सुख' है | सुख इष्ट विषय की प्राप्ति से उत्पन्न होता है 
और सदा अनुकूल-स्वभाव होता है | सुख में मुख और नेत्र खिल जाते हैं | वह विद्या, शान्ति, सन्तोष और 
धर्मविशेष से होता है | 

3. अन्तःकरण की प्रतिकूलवृत्तिविशेष से उल्नन्न सन्ताप 'दुःख' है | यह इध् के वियोग अथवा अनिध् की प्राप्ति 
से उत्पन्न होता है और सदा प्रतिकूल-स्वभाव होता है । दुःख में मुख मुरझझा जाता है और दीनता आ जाती है | 
वह अपधर्म-विशेष से होता है । | 
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4. प्रकृत श्लोक में मधुसूदन सरस्वती ने 'भवों भावो' और “भवो5भावो' -- इसप्रकार दो पाठों का विकल्प 
करके अर्थ किया है | ऐसा ही नीलकण्टव्याख्या में किया गया है, जबकि भाष्यकार आदि ने “'भवो5भावो' - 
मात्र एक पाठ स्वीकार किया है । है 

5. शरीर, वाणी अथवा मन से काम, क्रोध, लोभ, मोह, भय आदि मनोवृत्तियों के साथ किसी प्राणी को शारीरिक, 
मानसिक पीडा अथवा हानि १05 ना या पहुँचवाना या उसकी 82 मति देना या स्पष्ट अथवा अस्पष्ट रूप से उसका 
कारण बनना हिंसा है, इससे - बचना या दूर रहना “अहिसा! है | 

6. मित्र, अमित्र आदि में समान व्यवहार करना “समता” है । 

]7. दैववश अथवा भाग्यवश प्राप्त वस्तुओं - विषयों में सन्तोष रखना “तुथि है । 
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0 इतश्वैत॒देवम्‌ - 
महर्षयः सप्त पूर्वे चत्वारो मनवस्तथा । 
मद्भावा मानसा जाता येषां लोक इमाः प्रजाः ॥ 6॥ 
! महर्षयों वेदतदर्धद्रष्यरः सर्वक्ञा विद्यासंप्रदायप्रवर्तका भृग्वाद्याः सप्त पूर्व सगधिकालाविर्भूताः । 


] 


तथा च पुराण - 
“भूगुं मरीचिमत्रि च पुलस्त्यं पुलहं क्रतुम। 
वसिष्ठं च महातेजा: सोसृजन्मनसा सुतान्‌ । 
सप्त ब्रह्माण इत्येते पुराणे निश्चयं गताः ॥” इति । 


है। “अयश'!* - “अपयश' तो अधर्म के निमित्त से होनेवाली लोकनिन्दारूप प्रसिद्धि है | ये बुद्धि 


आदि भाव > कार्यविशेष सकारणक हैं, अनेक प्रकार के हैं ८ धर्म, अधर्म आदि रूप साधनों की 
विचित्रता से नाना प्रकार के हैं | समस्त प्राणियों के ये पूर्वोक्त भाव मुझ परमेश्वर से ही होते हैं, 
अन्य से नहीं । अतः मेरे लोकमहेश्वरत्व के विषय में क्या कहना है!” - यह अर्थ है ॥ 5 ॥ 
इस कारण से भी इसको ऐसा कहते हैं - 

[जिनकी लोक में यह सम्पूर्ण प्रजा है वे पूर्ववर्ती स॒प्त महर्षि और चार मनु मेरा ही चिन्तन करनेवाले 
थे और मेरे ही संकल्प से उत्न्न हुए थे ॥ 6 ॥] 

वेद और देदार्थ के द्रथ्, सर्वज्ञ, विद्या-ज्ञानसम्प्रदाय के प्रवर्तक भृगु आदि सप्त महर्षि पूर्व में अर्थात्‌ 
सर्ग के आदिकाल में आविर्भूत हुए हैं | जैसा कि पुराण का कथन है - “महातेजस्वी हिरण्यगर्भ 
भगवान्‌ ने भूगु, मरीचि, अत्रि, पुलस्त्य, पुलह, क्रतु और वसिष्ठ - इन सात पुत्रों की मन से रचना 
की । ये सात ब्रह्मा के मानस पुत्र हैं -- इसप्रकार पुराण में निश्चय किया गया है” (महाभारत, 
शान्तिपर्व, 208.5) | 

इसीप्रकार चार मनु 'सावर्ण”» नाम से प्रसिद्ध हैं । अथवा, भूगु आदि सप्त महर्षि और उनसे भी 


]8. यहाँ 'अयश' शब्द अबुद्धि, अज्ञान, संमोह, अक्षमा, असत्य, अदम, अशम, हिंसा आदि विपरीत धर्मसमूह 
का उपलक्षण है । 
]9. अभिप्राय यह है कि लोक में प्राणियों के अपने-अपने कर्मानुसार राजस, तामस और सात्विक भेद से अनेक 
प्रकार के भाव हैं | काम, क्रोध, लोभ, मोह, दम्भ, दर्प, असूया, अहंकार आदि राजस भाव है । अबुद्धि, अज्ञान, 
संमोह, अक्षमा, असत्य, हिंसा, अयश आदि तामस भाव हैं । बुद्धि, ज्ञान, असंमोह, क्षमा, सत्य, दम, शम, अहिंसा; 
यश आदि सात्तिक भाव हैं | बन्धन के हेतुभूत राजस और तामस भाव मेरे भजन से शून्य प्राणियों के हैं तथा 
मोक्ष के साधनभूत सात्तिक भाव मेरे भक्त मुमुक्षु प्राणियों के हैं । ये सभी भाव मुझसे ही होते हैं, अत: मैं ही 
सर्वलोकमहेश्वर हूँ, फलतः सभी प्राणी भोग अथवा मोक्ष के लिए मेरी ही शरण ग्रहण करते हैं | 
20. “सवर्णा” की सन्तति होने के कारण मनु की 'सावर्ण' संज्ञा है | विष्णुपुराण के अनुसार सावर्णसंज्ञक मनु 
चार हुए हैं - सावर्णि, दक्षसावर्णि, धर्मसावर्णि और रुद्रसावर्णि | ये क्रमशः अध्म, नवम, एकादश और द्वादश 
मनु हैं | 

'सावर्णिस्तु मनुर्योडसौ मैत्रेय भविता ततः: | 

नवमो दक्षसावर्णिमैंत्रेय भविता मनुः ॥ 

एकादशश्च भविता धर्मसावर्णिको मनुः |. 

रुद्रपुत्रस्तु सावर्णो भविता द्वादशो मनुः ॥*' (विष्णुपुराण) 
किन्तु भागवतपुराण में अध्म से लेकर चतुर्दश मनु तक - सात मनुओं की सावर्णसंज्ञा कही गई है | 
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श्रीमद्भगवद्वीता [ अध्यायः 0 


तथा चत्वारो मनवः सावर्णा इति प्रसिद्धा: । अथवा महर्षयः सप्त भृग्वाद्याः, तेभ्यो5पि पूर्व 
प्रथमाश्चत्वारः सनकायाः महर्षयः । मनवस्तथा स्वायंभुवायाश्चतुर्दश मयि परमेश्वरे भावों 
भावना येषां ते मद्भावा मचिन्तनपरा मद्भावनावशादाविर्भूतम दी यज्ञानै श्वर्य शक्तय इत्यर्थः । मानसा 
मनसः संकल्पादेवोत्पन्ना न तु योनिजाः । अतो विशुद्धजन्मत्वेन सर्वप्राणिश्रेष्ठा मत्त एव 
हिरण्यगर्भात्मनो जाताः सर्गायकाले प्रदुर्भूताः । येषां महर्षीणां सप्तानां भृग्वादीनां चतुर्णा च 
सनकादीनां मनूनां च चतुर्दशानामस्मिललोके जन्मना च विधया च संततिभूता इमा ब्राह्मणादा: 
सर्वाः प्रजाः ॥ 6 ॥ 

एवं सोपाधिकस्य भगवतः प्रभावमुक्त्वा तज्जानफलमाह - 


एतां विभू्ति योगं च मम यो वेत्ति तत्त्ततः । 
सो5विकम्पेन योगेन युज्यते नात्र संशयः ॥ 7 ॥ 


एतां प्रागुक्तां बुद्॒ध्यादिमहर्ष्यादिरूपां विभूति विविधभावं तत्तदूपेणावस्थिति योगं च तत्तदर्थनिर्मा- 








पूर्ववर्ती सनकादि” प्रथम चार महर्षि हैं | तथा स्वायंभुवादि” चौदह मनु हैं । इन सभी का मुझ 
परमेश्वर में भाव ८ भावना है, अतः ये मद्भाव अर्थात्‌ मचिन्तनपर 5 मेरे चिन्तन में तत्पर 
रहनेवाले हैं | अर्थ यह है कि मेरी भावना के कारण इनमें मेरे ज्ञान, ऐश्वर्य और शक्ति का 
आविर्भाव हुआ है” | ये सभी हिरण्यगर्भ के मानस अर्थात्‌ मन के संकल्प से ही उत्पन्न पुत्र हैं, 
न कि योनि से उत्पन्न हैं| अत: विशुद्ध जन्म होने से समस्त प्राणियों में श्रेष्ठ हैं, हिरण्यगर्भरूप 
मुझसे हीं संर्ग के आदिकाल में उत्पन्न ८ प्रादुर्भूत हुए हैं । जिन भूगु आदि सात और सनकादि 
चार महर्षियों तथा चौदह मनुओं की इस लोक में जन्म और विद्या से यह ब्राह्मणादि सम्पूर्ण प्रजा 
संततिभूत है ॥ 6। 

इसप्रकार सोपाधिक भगवान्‌ के प्रभाव को कहकर उसके ज्ञान का फल कहते हैं :-- 

जो पुरुष मेरी इस विभूति को और योग को तत्त्व से जानता है वह निश्चल योग से युक्त होता 
है - इसमें सन्देह नहीं है ॥ 7 ॥] 

इस प्रागुक्त बुद्धि आदि और महर्षि आदि रूप विभूति को अर्थात्‌ तदू-तद्‌ रूप से अवस्थित विविधभाव 
को तथा योग” को अर्थात्‌ तदू-तद्‌ अर्थनिर्माण के सामर्थ्यरूप मेरे परम ऐश्वर्य को जो तत्त्वत 


2. सनक, सनन्दन, सनातन और सनक्कुमार - ये प्रथम चार महर्षि हैं द्वध्व्य - भागवतपुराण, 3.2.4) | 

22. चौदह मनु हैं :-- स्वायंभुव, स्वारोचिष, उत्तम, तामस, रैवत, चाक्षुष, वैवस्वत, सावर्णि, दक्षसावर्णि, ब्रह्मसावर्णि 
धर्मसावर्णि, रुद्रसावर्णि, देवसावर्णि और .इन्द्रसावर्णि (भागवतपुराण - 8.3) । 

23. भक्त में भगवदूभाव ८ भगवद्भावना के कारण भगवदीय > वैष्णवी ज्ञान, ऐश्वर्य और शक्ति का आविर्भाव 
स्वाभाविक होता है, क्योंकि भक्त भगवद्भावना से भगवदीय होकर रहता है । 

24. “योग' शब्द का अर्थ है - युक्ति >- उपाय या अघटनघटनसामर्थ्य अर्थात्‌ निष्क्रिय, निरवद्य, निर्गुण, असड्ड, 
अद्वितीय होते हुए भी ब्रह्म जो जगत्‌ की सृ्टि, स्थिति और प्रलय का कर्त्ता है वह उसकी अघटनघटनपटीयसी 
अनिर्वचनीया मायाशक्ति के योग से ही सम्भव होता है, अतः ब्रह्म की माया ही “योग” है, इसीलिए इसको 
योगमाया' भी कहते हैं | अथवा, योगैश्वर्यसामर्थ्य, सर्वज्ञत्व, सर्वेश्वरत्व इत्यादि जो योग से फत प्राप्त होते हैं 
उनको भी योगज होने के कारण “योग” कहा जाता है | जिसके लेशमात्र सम्बन्ध से भूगु आदि महर्षि और मनु 
आदि प्रजापति प्रजा पर शासन करने में समर्थ होते हैं और सर्वज्ञ कहे जाते हैं | 

25. 'तत्त्वतः” शब्द का अर्थ है मायारूप उपाधि और उसके कार्य तथा मायारूप उपाधि से रहित परमात्मा के 
स्वरूप को यथार्थरूप से जानना | 
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॥7 


णसामर्थ्य परमैश्वर्यमिति यावत्‌ । मम यो वेत्ति तत्त्वतो यथावत्सो5विकम्पेनाप्रचलितेन योगेन 
सम्यम््ञानस्थैर्यलक्षणेन समाधिना युज्यते नात्र संशयः प्रतिबन्धः कश्चित्‌ ॥ 7 ॥ 
यादृशेन विभूतियोगयोज्ञनिनाविकम्पयोगप्राप्तिस्तदर्शवति चतुर्मिः - 


अहं सर्वस्य प्रभवो मंत्तः सर्व प्रवर्तते । 

इति मत्वा भजन्ते मां बुधा भावसमन्विताः ॥ 8 ॥ 
अहं पर ब्रह्म वासुदेवाख्यं सर्वस्य जगत: प्रभव उत्पत्तिकारणमुपादानं निमित्तं च स्थितिनाशादि 
च्‌ सर्व मत्त एवं प्रवर्ती भवति । मयैवान्तर्यामिणा सर्वज्ञेन सर्वशक्तिना प्रेर्यमाणं 
स्वस्वमर्यादामनतिक्रम्यसर्व॑जगद्मवर्तेी चेष्ठत इति वा । इत्येव॑ मत्वा बुधा 
विवेकेनावगततत्त्वभावेन परामार्थतत्त्ग्रहणरूपेण प्रेम्णा समन्विता: सन्‍्तो मां भजन्ते ॥ 8 ॥ 
प्रेमपूर्वक भजनमेव विवृणोति - 

मचित्ता मद्गतप्राणा बोधयन्त: परस्परम्‌ । 

कथयन्तश्च मां नित्य॑ तुष्यन्ति च रमन्ति च ॥ 9 ॥ 
मयि भगवति चित्त येषां ते मचित्ताः | तथा मदगता मां प्राप्ता: प्राणाश्चक्षुरादयों येषां ते 


मदृगतप्राणा मद्धजननिमित्तचक्षुरादिव्यापारा मय्युपसंहतसर्वकरणा वा। अथवा मद्गगतप्राणा मद्ध- 
जनार्थजीवना मद्धजनातिरिक्तप्रयोजनशून्यजीवना इति यावत्‌ । विद्वदृगोष्ठीषु परस्परमन्योन्यं 
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यथावत्‌ जानता है वह अविकम्प ८ अप्रचलित -- निश्चल -- अचल योग से > सम्यकु-ज्ञान के 


स्थैर्यरूप समाधि से युक्त हो जाता है -- इसमें कोई संशय - प्रतिबन्ध नहीं है || 7 ॥ 
जिसप्रकार के विभूति और योग के ज्ञान से अचल-योग की प्राप्ति होती है उसको चार श्लोकों से 
दिखलाते हैं :-- 

[मैं सम्पूर्ण जगत्‌ की उत्पत्ति का कारण हूँ और मुझसे ही यह सब जगत प्रवृत्त होता है? - ऐसा 
मानकर बुधजन भाव से युक्त हुए मुझ परमेश्वर को ही भजते हैं ॥ 8 ॥] 


: मैं वासुदेव्ंज्ञक परब्रह्म सम्पूर्ण जगतू का प्रभव 5 उत्तत्तिकारण अर्थात्‌ उपादान और निमित्त 


कारण हूँ | जगत्‌ के स्थिति, नाश आदि -- सब मुझसे ही होते हैं । मुझ अन्तर्यामी, सर्वज्ञ, 
सर्वशक्तिमान्‌ से प्रेरित हुआ ही सारा जगत्‌ अपनी-अपनी मर्यादा का अतिक्रमण न करके प्रवृत्त 
होता है अर्थात्‌ चेथ करता है | ऐसा मानकर ही बुधजन विवेक से अवगत तत्त्वभाव से परमार्थ 
तत्त्वग्रहणरूप प्रेम से समन्वित - युक्त होते हुए मुझको भजते हैं ॥| 8 ॥ 

प्रेमपूर्वक भजन का ही विवरण करते हैं :-- 

मुझमें चित्त-मन लगानेवाले और मुझमें ही प्राणों को अर्पण करनेवाले भक्तजन विद्दगोधियों में 
परस्पर मेरा ही बोधन कराते हुए तथा मेरा ही नित्य कथन करते हुए संतुष्ट होते हैं और मुझमें 
ही रमण करते हैं ॥ 9 ॥] 

मुझ भगवान्‌ में चित्त है जिनका वे मच्ित्त ८ मुझमें चित्त लगानेवाले तथा मद्गत अर्थात्‌ मुझको 
प्राप्त हैं प्राण अर्थात्‌ चक्षु आदि जिनके वे मद्गतप्राण 5 मेरे भजन के निमित्त ही चक्षु आदि का 
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श्रुतिभिय्युक्तिभिश्व मामेव बोधयन्तस्तत्त्ववुभुत्सुकथया ज्ञापयन्त: । तथा स्वशिष्येभ्यश्व मामेव 
कथयन्त उपदिशन्तश्च । मयि चित्तार्पणं तथा बाह्यकरणार्पणं तथा जीवनार्पणमेवं समानामन्योन्‍्यं 
मद्वोधन स्वन्यूनेभ्यश्व मुदुपदेशनमित्येवंरूप यन्मद्धजन तेनैव तुष्यन्ति च, एतावतैव लब्यसर्वार्थ 
वयमलमन्येन लखब्येनेत्येवंप्रत्ययरूपं संतोष प्राप्ुवन्ति च | तेन संतोषेण रमन्ति च रमन्ते च 
प्रियसंगमेनेवोत्तमं सुखमनुंभवन्ति च । तदुक्त पतज्जलिना - 'संतोषादनुत्तम: सुखलाभ:” इति। 
उक्त च पुराणे - अर ह 
““ज्च कामसुखं लोके यच्च दिव्यं महत्सुखम्‌ । 
तृष्णाक्षयसुखस्थैते नाहतः षोडशीं कलाम” इति ॥ 
तृष्णाक्षयः सन्तोषः ॥ 9 ॥ 
ये यथोक्तेन प्रकारेण भजन्ते माम्‌ - 


तेषां सततयुक्तानां भजतां प्रीतिपूर्वकम्‌ । 
ददामि बुद्धियोग॑ त॑ येन मामुपयान्ति ते ॥ 0 ॥ 


333 भर टलमणनन ८ 


व्यापार करनेवाले, अथवा मुझमें ही समस्त करणों - इन्द्रियों का उपसंहार करनेवाले”, अथवा 
मद्गतप्राण ८ मुझमें ही प्राणों को अर्पण करनेवाले अर्थात्‌ मेरे भजन के लिए ही जीवन को अर्पण 
करनेवाले ८ मेरे भजन के अतिरिक्त जीवन को प्रयोजनशून्य समझनेवाले भक्तजन विद्वदूगोष्ठियों में 
परस्पर ८ अन्योन्य श्रुति और युक्तियों से मेरा ही बोधन कराते हुए अर्थात्‌ तत्त्वबुभुत्युओं की कथा 
से मेरा ही विज्ञापन करते हुए तथा अपने शिष्यों से मेरा ही कथन करते हुए अर्थात्‌ मेरा ही 
उपदेश देते हुए - मुझमें चित्त का अर्पण, मुझमें ही बाह्य इन्द्रियों का अर्पण और मुझमें ही जीवन 
का अर्पण, इसीप्रकार समोंभअन्योन्य - परस्पर मेरा ही बोधन तथा अपने से न्यून पुरुषों को मेरा 
ही उपदेश - एवंरूप जो मेरा भजन है उससे ही सन्तुष् होते हैं अर्थात्‌ इतने से ही हमको सब 
पदार्थ प्राप्त हो गये, अब किसी अन्य प्राप्तव्य वस्तु की अपेक्षा नहीं है” -- इसप्रकार के अनुभवरूप 
सन्तोष को प्राप्त करते हैं | तथा उस सन्तोष से रमण करते हैं अर्थात्‌ प्रियसंगम के समान उत्तम 
सुख का अनुभव करते हैं | ऐसा ही पतज्जलि ने कहा है -- संतोषादनुत्तमसुखलाभ:” (योगसूत्र, 
2.42) 5 'संतोष से अनुत्तम सुख” प्राप्त होता है” । पुराण में भी कहां है - 

“लोक में जो कामसुख है और जो दिव्य महान्‌ सुख है - वे तृष्णा के क्षय से प्राप्त होनेवाले सुख 
के सोलहवें अंश के बराबर भी नहीं है! । तृष्णा का क्षय ही संतोष” है ॥ 9 ॥ 

जो यथोक्त प्रकार से मुझको भजते हैं - 

[उन सतततयुक्त ८ सर्वदा मेरे ध्यान में लगे हुए और प्रेमपूर्वक मुझको भजनेवाले भक्तों को मैं वह 
बुद्धियोग ८ तत्त्वज्ञानखूप योग देता हूँ जिससे वे मुझको ही प्राप्त होते हैं | 0 ॥] 


26. अर्थात्‌ जिनके चक्षु मेरे ही रूप को देखते हैं, श्रोत्र मेरी ही लीला का श्रवण करते हैं, जिह्ला मेरा ही गुणगान 


करती है, त्वचा मेरे ही चरणारविन्द का स्पर्श कर धन्य होती है और नासिका मुझको अर्पित चन्दनादि की ही 

गन्ध सूँघती है वे मद्गतप्राण ८ मद्गतेद्धिय हैं | 

27. अनुत्तम सुख ८ उत्तम से उत्तम सुख अर्थात्‌ जिससे बढ़कर कोई और सुख न हो । संतोष में जब पूरी 

स्थिरता हो जाती है, तब तृष्णा का नितान्त क्षय हो जाता है | तृष्णारहित होने पर जो प्रसन्नता और सुख का 

न होता है, उसके एक अंश के बराबर भी बाह्य सुख नहीं होता | अतः संतोष से प्राप्त अनुत्तम सुख होता 
। 
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सतत सर्वदा युक्तानां भगवत्येकाग्रबुद्धीगमम्‌ । अत एवं लाभपूजाख्यात्यायनभिसंधाय 
प्रीतिपूर्वकमेव भजतां सेवमानानां तेषामविकम्पेन योगेनेति यः प्रागुक्तस्तं बुद्धियोगं मत्तत्त्वविषयं 
सम्यग्दर्शन॑ ददामि उत्पादयामि । येन बुद्धियोगेन मामीश्वरमात्मत्वेनोपयान्ति ये 
मचित्तत्त्वादिप्रकोरेर्मा भजन्ते ते ॥ 0 ॥ 


दीयमानस्य बुद्धियोगस्था55त्मप्राप्ती फले मध्यवर्तिनं व्यापारमाह - 


तेषामेवानुकम्पार्थमहमज्ञानज तमः । 
नाशयाम्यात्मभावस्थो ज्ञानदीपेन भास्वता ॥ ।] ॥ 


तेषामेव कथ॑ श्रेयः स्यादित्यनुग्रहार्थमात्मभावस्थ आत्माकारान्तःकरणवृत्ती विषयत्वेन स्थितो5हं 
स्वप्रंकाशचैतन्यानन्दादयलक्षण आत्मा तेनैव मद्विषयान्तःकरणपरिणामरूपेण ज्ञानदीपेन दीप॑- 
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उन सततसयुक्त ८ सर्वदा भगवान्‌ में एकाग्रबुद्धि रखनेवाले अतएवं लाभ, पूजा, ख्याति, आदि की 
अपेक्षा न कर प्रीतिपूर्वक मेरा भजन -- सेवन ही करनेवाले भक्तों को मैं जो “अविकम्पेन योगेन 

इत्यादि से अचलयोग कहा है उस बुद्धियोग” को देता हूँ अर्थात्‌ मत्‌-तत्त्वविषयक - मेरे तत्त्वविषयक 
सम्यग्दर्शन को उत्पन्न करता हूँ | जिस बुद्धियोग से, जो मुझको मचित्तत्व आदि प्रकार से भजते 
हैं वे मुझ ईश्वर को आत्मस्प से प्राप्त होते हैं ॥| 0 ॥ 

दिये जानेवाले बुद्धियोग का आत्मप्राप्तिरप फल में मध्यवर्ती व्यापार कहते हैं :-- 

[उन पर अनुग्रह करने के लिए ही मैं उस आत्मभाव में स्थित होकर अर्थात्‌ उनके अन्त:करण की 
आत्ाकार वृत्ति में स्थित होकर प्रकाशमय ज्ञानरूप दीपक से अज्ञानजनित अन्धकार को नए करता 
हूँ ॥ ॥ ॥] 

उनका ही कैसे कल्याण होगा - यह अनुग्रह करने के' लिए आतल्भावस्थ” अर्थात्‌ आत्ाकार 
अन्तःकरणवृत्ति में विषयरूप से स्थित मैं स्वप्रकाश, चैतन्य, आनन्द और अद्दयरूप आत्मा उससे 
ही अर्थात्‌ चिदाभासयुक्त अप्रतिबद्ध भास्वत -- प्रकाशमय मद्विषयक अन्तःकरणपरिणामरूप ज्ञानदीप१० 
28. बुद्धियोग 5 यहाँ बुद्धि का अर्थ है - भगवान्‌ का तत्त्व अर्थात्‌ उनके स्वरूप के विषय में सम्यंगू-दर्शव 
अर्थात्‌ परमेश्वरविषयक यथार्थज्ञान 5 तत्त्वज्ञानन और “योग” का अर्थ है - उस तत्त्वज्ञान के साथ योग ८ वंयोग, 
इसप्रकार 'तं बुद्धियोगं ददामि' का अर्थ है - “मैं उम्र तत्त्जज्ञान के साथ संयोग करा देता हूँ अर्थात्‌ उस 
परमेश्वरविषयक यथार्थज्ञान को बुद्धि में प्रकाशित कर देता हूँ” | 

29. आत्मभावस्थ ८ यहाँ 'आत्मा' का अर्थ है -- अन्त:ःकरण और “भाव' का अर्थ है - आशय - वृत्ति, अतः 
'आत्मभाव' का अर्थ है - अन्तःकरणवृत्ति अर्थात्‌ 'तत्त्वमसि” आदि महावाक्य से जनित ब्रह्माकार - आत्माकार 
अन्तःकरणवृत्ति अर्थात्‌ मुझ स्वप्रकाश, चैतन्य, आनन्द और अद्यरूप आत्मा को विषय बना कर अन्त:करण की 
जो आत्माकार - ब्रह्माकार वृत्तिविशेष उत्पन्न होती है उसको “आत्मभाव” कहा जाता है | अन्तःकरणवृत्तिमात्र जड़ 
है अतएव उसमें कोई स्वतंत्र व्यापार सम्भव नहीं है फलतः वह अज्ञान को नध् नहीं कर सकती है । शुद्धवैतन्यमात्र 
भी अज्ञान का नाशक नहीं होता है, कारण कि वह सर्वव्यापक्र और सर्वसाधारण है, फलतः वह भी किसी का 
नाशक नहीं हो सकता है | अतएव “आत्मभावस्थ” अर्थात्‌ अन्तःकरणवृत्ति औरं शुद्धचैतन्‍न्य के मध्य 
ब्रह्माकारान्त:करणवृत्तिविशेष में चिदाभास ८ चित्स्वरूप मेरे आभास - प्रतिबिम्ब-अभिमान से स्थित होकर मैं अज्ञान 
को नध् करता हूँ | 

30. भास्वत ज्ञानदीप 5 ब्रह्माकार - आत्माकार अन्तः:करणपवृत्ति में चिदाभासयुक्त अप्रतिबद्ध भास्वत - प्रकाशमय 
ज्ञान उदित होता है उस भास्वत ज्ञानदीप से मैं अज्ञान को नध् करता हूँ | यह ज्ञान विवेकप्रत्ययरूप होता है | 
जो अन्तःकरणवृत्ति देहादि से अव्यक्त तक - सम्पूर्ण अनात्मवर्ग से अतिरिक्त नित्य, सत्य आत्मवस्तु को विषय 
बनाती है वह 'विवेकप्रत्यय” कहा जाता है | यह विवेकप्रत्यय ही ज्ञानदीप है । चिदाभास से युक्त उस विवेकप्रत्यय 
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सद्ृशेन ज्ञानेन भास्वता चिदाभासयुक्तेनाप्रतिबद्धेनाज्ञानजमज्ञानोपादानकं तमो मिथ्याप्रत्यय- 
लक्षणं स्वविषयावरणमन्धकारं तदुपादानाज्ञाननाशेन नाशयामि सर्वश्नमोपादानस्थाज्ञानस्य 
ज्ञाननिवर्त्यत्वादुपादाननाशनिवर्त्यत्वाद्योपादेयस्य । 

यथा दीपेनान्धकारे निवर्तनीये दीपोत्पत्तिमन्तरेण न कर्मणो5भ्यासस्य वाउपेक्षा वि्यमानस्वैव 
च॑ वंस्तुनो5भिव्यक्तिस्ततो नानुत्पन्नस्य कस्यचिदुत्पत्तिस्तथा ज्ञानेनाज्ञाने निवर्तनीये न: 
ज्ञानोत्पत्तिमन्तरेणान्यस्थ कर्मणो5भ्यासस्यवाउपेक्षा विद्यमानस्थैव च॒ ब्रह्मभावस्य 
मोक्षस्याभिव्यक्तिस्ततो नानुत्पत्नस्योत्पत्तियेन क्षयित्व कर्मादिसापेक्षत्व॑ वा भवेदिति रूपकालंकारेण 
सूचितोर्थः । भारवतेत्यनेन तीव्रपवनादेरिवासंभावनादेः प्रतिबन्धकस्याभावः सूचितः । ज्ञानस्य 
च.. दीपसाधर्म्य॑ स्वविषयावरणनिवर्तकत्व॑  स्वव्यवहारें. सजातीयपरानपेक्षत्व॑ 
स्वोत्पत्त्यतिरिक्तसहकार्यनपेक्षत्वमित्यादि रूपकबीज द्रष्टव्यम्‌ ॥ ! ॥ 
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से 5 दीपसदृश ज्ञान से अज्ञानज ८ अज्ञानजनित- अज्ञानोपादानक 5 अज्ञान है उपादान जिसका 
ऐसे तम - मिथ्याज्ञानरूप स्वविषयावरण अन्धकार को उसके उपादान अज्ञान के नाश से नष्ट 
करता हूँ, क्योंकि समस्त भ्रमों का उपादान कारण अज्ञान ज्ञान से निवर्त्य होता है और उपादान 
के नाश से उपादेय भ्रम निवर्त्य होता है । 

जिसप्रकार दीप से अन्धकार निवर्तनीय होने पर दीपोत्पत्ति से अतिरिक्त कर्म अथवा अभ्यास की 
अपेक्षा नहीं होती और उससे विद्यमान वस्तुओं की ही अभिव्यक्ति होती है किसी अनुत्मन्न वस्तु 
की उत्पत्ति नहीं होती, उसीप्रकार ज्ञान से अज्ञान निवर्तनीय होने पर ज्ञानोषत्ति से अतिरिक्त अन्य 
कर्म अथवा अभ्यास की अपेक्षा नहीं होती और उससे विद्यमान ब्रह्मभाव मोक्ष की ही अभिव्यक्ति 
होती है किसी अनुत्पन्न की उत्पत्ति नहीं होती जिससे क्षयित्व अथवा कर्मादिसापेक्षत्व की शंका हो 
- यह अर्थ रूपकालंकार” से सूचित किया गया है | 'भास्वता” - इस विशेषण से तीव्र पवनादि 
के समान असंभावनादि प्रतिबन्धक का अभाव सूचित किया गया है” | अपने विषय के आवरण 
का प्रवाह जब एकाग्रता और ध्यान के अभ्यास से निरन्तर अनवक्तिन्ररूप से चलता रहता है तब “अहं ब्रह्मास्मि 
- इसप्रकार सम्यग्दर्शन का उदय होता है, उस सम्यग्दर्शनरूप दीप्ति से वह ज्ञानदीप अति भास्वत - प्रकाशमय 
होता है । उसी भास्वत ज्ञानदीप से मैं अज्ञान को नष्ट करता हूँ | यह भास्वत ज्ञानदीप अनायास ही प्रकाशित 
नहीं होता है, इसके लिए प्रारम्भिक अनेक साधनों की आवश्यकता होती है । यह ज्ञानदीप सर्वप्रथम भक्ति के 
प्रसादरूप स्लेह-तेल से अभिषिक्त होता है, तदुपरान्‍्त भगवद्भावना के अभिनिवेशरूप वात से प्रज्वलित होता है, 
ब्रह्मचर्य आदि साधनों के संस्कारों से युक्त प्रज्ञा उस ज्ञानदीप की बत्ती है, विषयों से विरक्त अन्त:ःकरण उस 
ज्ञानदीप का आधार है, विषयों से व्यावृत्त और राग-द्वेष से अकलुषित चित्त ज्ञानदीप का निवात-वायुरहित अपवारक 
- ढकना है, तथा नित्य चित्त के एकाग्र और ध्यान में रहने से उत्पन्न जो सम्यग्दर्शनरूप “भा” ८ दीप्ति है उससे 
वह ज्ञानदीप उद्भासित होता है | 

3. “उपमैव तिरोभूतभेदा रूपकमुच्यते' (काव्यादर्श, 2.66) 5 यदि अतिशय सादृश्य बतलाने के लिए उपमान 
और उपमेय के भेद को छिपाकर दोनों में अभेद-सा कहा जाय तो उस सादृश्य को 'रूपक' अलंकार कहा जाता 
है । “रूपक' शब्द की व्युत्पत्ति है - 'रूपयति एकतां नयति ८ उपमानोपमेये सादृश्यातिशयद्योतनद्वारा एकतां नयति 
इति रूपकम्‌' ८ उपमान और उपमेय के भिन्नस्वरूप में प्रकाशित होने पर भी दोनों में अत्यन्त रा्दृश्य के प्रदर्शन 
के लिए काल्पनिक अभेद को कहना ही 'रूपक' है | 

32. जिसप्रकार पवनादिरूप प्रतिबन्धक का अभाव होने पर दीपक स्थिर रूप से जलता है उसीप्रकार असम्म्भावना 
आदि विपरीत भावनारूप प्रतिबन्धक का अभाव होने पर ज्ञानरूप दीपक प्रज्वलित होता है । अतएव 'भास्वत' - 
इस विशेषण से दीप -- ज्ञानदीप के प्रतिबन्धक के अभाव को सूचित किया गया है | 
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एवं भगवतो विभूति योगं च श्रुत्वा परमोत्कण्ठितः- 


अर्जुन उबाच 
परं ब्रह्म परं धाम पवित्र परम भवान्‌ । 
पुरुषं शाश्वतं दिव्यमादिदेवमज विभुम्‌ ॥ 2 ॥ 


अहुस्त्वामृषय: सर्वे देवर्षिनरिदस्तथा । 
असितो देवलो व्यास: स्वयं चैव ब्रवीषि मे ॥ 3 ॥ 


५ 


परं ब्रह्म परं धाम, आश्रयः प्रकाशों वा, परम पवित्र पावनं च 43:20: । यतः पुरुष परमात्मानं 
शाश्वतं सर्वदेकरूपं दिवि परमे व्योम्नि स्वस्वरूपे भव दिव्य॑ द च सर्वकारणं 
देव च द्योतनात्मक स्वप्रकाशमादिदेवमत एवाजं विभुं सर्वगतं त्वामाहरिति संबन्धः ॥ 2 ॥ 
38 कथयन्ति त्वामनन्तमहिमानपृषयस्तत्त्वज्ञाननिष्ठाः सर्वे भृगुवसिष्ठादयः । तथा 
दवर्षिनरिदोइसितो देवलश्च धौम्यस्य ज्येष्ठो भ्राता, व्यासश्च भगवान्कृष्णद्वैपायनः । एतेडपि 
3 057053343 मे महाममाहुः साक्षात्किमन्यैर्वक्तभिः स्वयमेव त्वं च महां ब्रवीषि । अन्न 
5पि साक्षादक्तृणां नारदादीनामतिविशिष्टलवांत्यूथग्ग्हणम्‌ ॥ 3 ॥ 
का निवर्तक होना, अपने व्यवहार में किसी अन्य सजातीय की अपेक्षा न रखना, स्वोत्पत्ति से 
अतिरिक्त अन्य किसी सहकारी की अपेक्षा न रखना - इत्यादि ज्ञान और दीप का साधर्म्य” रूपक 
का बीज समझना चाहिए ॥ ] ॥ 
इसप्रकार भगवान्‌ की विभूति और योग को सुनकर परम उत्कण्ठित हो अर्जुन ने कहा :- 
[अर्जुन ने कहा - आप परब्रह्म, परमधाम और परमपवित्र हैं। समस्त ऋषि, देवर्षि नारद, असित, 
देवल और व्यास आपको परमात्मा, शाश्वत > सर्वदा एकरूप, दिव्य, आदिदेव, अजन्मा और विभु 
कहते हैं तथा स्वयं आप भी मुझसे ऐसा ही कह रहे हैं || 2-3 ॥] 
परब्रह्म, परम धाम - आश्रय अथवा प्रकाश और परम पवित्र अर्थात्‌ पावन आप ही हैं, क्योंकि 
सब आपको ही पुरुष परमात्मा, शाश्वत 5 सर्वदा एकरूप, दिव्य > चुलोक में अर्थात्‌ परमव्योम 
में स्वस्वरूप में स्थित अर्थात्‌ सर्वप्रपज्चातीत, आदि < सर्वकारण, देवं > द्योतनात्मक स्वप्रकाश 
आदिदेव अतएवं अज और विभु - सर्वगत कहते हैं -- यहाँ अग्रिम श्लोक के 'त्वामाहु:” - पद 
से सम्बन्ध है ॥ 2 ॥] 
भूगु, वसिष्ठ आदि सब तत्त्वज्ञाननिष्ठ ऋषि अनन्त महिमाशाली आप ही को कहते हैं तथा देवर्षि 
नारद, असित, देवल - धौम्य के बड़े भाई, और व्यास - भगवान्‌ कृष्णद्वैपायन- ये सब भी 
पूर्वोक्त विशेषणों से युक्त आपको मुझसे कहते हैं, अन्य वक्ताओं से क्या-साक्षात्‌ आप स्वयं ही 
मुझसे ऐसा ही कह रहे हैं ॥ ऋषि होने पर भी साक्षात्‌ः वक्ता नारदादि को अतिविशिष्ट होने के 
कारण यहाँ पृथक्‌ ग्रहण किया गया है || 3 ॥ 
33. 'साधर्म्य साधारणधर्मवत्त्मम्‌' ८ 'साधर्म्य! शब्द का अर्थ है - समानधर्मवत्व अर्थात्‌ दो भिन्न-भिन्न वस्तुओं 
का समान धर्मवाला होना | 
34. प्रकृत स्थल पर मधुसूदन सरस्वती ने 'धाम' शब्द को दो प्रकार के अर्थ में ग्रहण किया है - मिथ्या जगत 
की दृष्टि से भगवान्‌ 2:44 के परम धाम 5 आश्रय हैं और स्वस्वरूप की दृष्टि से भगवानूपरम धाम - प्रकाश-तेज 


अर्थात्‌ शुद्ध चैतन्यस्वरूप हैं | भाष्यकार ने भगवान्‌ के स्वरूपमात्र के दृध्कोण से 'धाम' शब्द को मात्र 'तेज' 
अर्थ में ग्रहण किया है । 
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श्रीमद्धंगवद्गीता [ अध्यायः 0 


सर्वमेतदृत॑ मन्ये यन्‍्मां वदसि केशव । 

न हि ते भगवन्‌ व्यक्ति विदुर्देा न दानवाः ॥ 4 ॥ 
सर्वमेतदुक्तमृषिभिश्च त्वया च तदृतं सत्यमेवाहं मन्ये यन्मां प्रति वद्सि केशव । नहि त्वदचसि 
मम कुब्राष्यप्रामाण्यशट्टा, तब सर्वज्ञत्वात््वं जानासीति केशौ ब्रह्मरुद्री सर्वेशावप्यनुकम्प्यतया 
वात्यवगच्ंतीति ब्युत्पत्तिमाश्रित्य निरतिशयैश्वर्यप्रतिपादकेन केशवपदेन सूचितम्‌ । अतो यदुक्त 
“न मे दिदुः सुरगणाः प्रभवं न महर्षयः” इत्यादि तत्तवैव । हि यस्मात्‌, हे भगवन्समग्रै- 
श्वर्यादिसंपन्न ते तव व्यक्ति प्रभाव ज्ञानातिशयशालिनो5पि देवा न दिदुर्नापे दानवा न महर्षय 
इत्यपि द्र॒ष्टव्यम्‌ ॥ 4 ॥ 
यतस्त्वं तेषां सर्वेषामादिरशक्यज्ञानश्चातः - 


स्वयमेवा5 5त्मना5 5 त्मान॑ वेत्थ त्वं पुरुषोत्तम । 
भूतभावन भूतेश देवदेव जगत्पते ॥ 5 ॥ 


स्वयमेवान्योपदेशादिकमन्तरेणैव त्वमेवा5 5त्मना स्वरूपेणा55त्मानं निरुपाधिकं सोपाधिकं च, 
निरुपाधिक  प्रत्यक्त्वेनाविषयतया सोपाधिकं च निरतिशयज्ञानैश्वर्यादिशक्तिमत्त्वेन वेत्थ जानासि 
है केशव ! आप मुझसे जो कुछ भी कहते हैं उस समस्त को में सत्य मानता हूँ, क्योंकि भगवन्‌ ! 
आपके प्रभाव को न दानव जानते हैं और न देवता ही जानते हैं || 4 ॥] 

यह सब जैसा ऋषियों ने कहा और आपने भी कहा सब सत्य है | हे केशव ! आप मुझसे जो 
कुछ भी कहते हैं उसको मैं सत्य ही मानता हूँ, आपके वचन में कहीं भी मुझको अप्रामाण्य की 
शड्ढा नहीं रहती है, यह आप सर्वज्ञ होने के कारण जानते ही हैं! - यह “कश्च ईशश्च केशौ 
ब्रह्मरुद्र सर्वेशावप्यनुकम्प्यतया वात्यवगच्छति' > 'क - ब्रह्मा और ईश - रुद्र - ये दोनों सर्वेश्वर 
भी अपने को आपके ही अनुकम्प्य समझते हैं” - इस व्युत्त्ति का आश्रय ग्रहण कर निरतिशय 
ऐश्वर्य के प्रतिपादक 'केशव” पद से सूचित किया गया है | अत: आपने जो कहा है कि “न मे 
विदु: सुरगणा प्रभवं न महर्षय:” -- वह ठीक ही है, हि + यस्मात्‌ + क्‍योंकि हे भगवन्‌ > हे 
समग्रऐश्वर्यादिसम्पन्न ! आपकी व्यक्ति 5 प्रभाव को ज्ञानातिशयशील देवता भी नहीं जानते हैं, दानव 
भी नहीं जानते हैं, न महर्षिजन ही जानते हैं -- यह भी समझना चाहिए ॥ 4 ॥ 

क्योंकि आप उन सबके आदि कारण हैं अतएव अशक्य ज्ञान हैं, इसलिए - 

हि भूतभावन - समस्त भूतों को उत्पन्न करनेवाले, हे भूतेश - सम्पूर्ण भूतों के ईश्वर, हे देवों के देव, 
हे जगत्‌ के स्वामी अतएव हे पुरुषोत्तम ! आप स्वयं ही अपने से अपने को जानते हैं || 5 ॥] 
स्वयं ही अर्थात्‌ दूसरों के 'उपदेशादि के बिना ही आप ही आत्मना 5 अपने से अर्थात्‌ स्वरूप से 
अपने को अर्थात्‌ निरुपाधिक और सोपाधिक स्वरूप को - निरुपाधिक को तो प्रत्यक्‌ चैतन्य होने 
के कारण अविषयरूप से और सोपाधिक को निरतिशय ज्ञान, ऐश्वर्य आदि शक्तिमानरूप से जानते 


35. 'ऐश्वर्यस्य समग्रस्य धर्मस्य यशस: श्रियः | 

वैराग्यस्य च ज्ञानस्य षण्णां भग इतीडूना ॥ 
समग्र ऐश्वर्य, धर्म, यश, श्री, वैराग्य और ज्ञान - ये छः “भाग” कहलाते हैं” - जो इनसे युक्त हो उसको 
“भगवान्‌” कहते हैं | 
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नान्यः कश्चित्‌ । अन्यैज्ञातुमशक्यमहं कथं जानीयामित्याशट्टामपनुदन्प्रेमौत्कण्ठ्येन बहुधा 
संबोधयति हे पुरुषोत्तम त्वदपेक्षया सर्वेषपि पुरुषा अपकृष्टा एव । अतस्तेषामशक्यं सर्वोत्तमस्य 
तव शक्यमेवेत्यभिप्रायः । पुरुषोत्तमत्वमेव विवृणोति पुनश्चतुर्भिः संबोधनैः - भूतानि सर्वाणि 
भावयत्युत्पादयतीति हे भूतभावन सर्वभूतपितः । पिता5पि कश्चित्रेष्टस्तत्राउआ+ह हे भूतेश 
सर्वभूतनियन्तः । नियन्ताउपि कश्चित्राउ5राध्यस्तत्राउडजह हे देवदेव देवानां स्वररिध्या- 
नामप्याराध्यः । आराध्योडपि कश्चित्र पालयितृत्वेन पतिस्तत्राउ5ह हे जगत्पते हिताहितोपदेश- 
कवेदप्रणेतृत्वेन सर्वस्य जगतः पालयितः । एतादूशसर्वविशेषणविशिष्टस्त्व॑ सर्वेषां पिता सर्वेषां गुरुः 
सर्वेषां राजातः सर्व: प्रकारै : सर्वेषामाराध्य इति कि वाच्यं पुरुषोत्तमत्वं तवेति भावः ॥ 5 ॥ 
यस्मादन्येषां सर्वेषां ज्ञातुमशक्या अवश्य॑ ज्ञातव्याश्व तव विभूतयस्तस्मात्‌ - 


वक्तुम्हस्यशेषेण दिव्या ह्यात्मविभूतय: । 
यारभिविंभूतिभिलेंकानिमांस्त्व॑ व्याप्य तिष्ठसि ॥ 6 ॥ 
याभिर्विभूतिभिरिमान्सवन्‌ लोकान्व्याप्प त्व॑ तिष्ठसि तास्तवासाधारणा विभूतयो दिव्या 
असर्वज्नैज्ञातुमशक्या हि यस्मात्तस्मात्सवज्ञस्तवमेव ता अशेषेण वक्तुमहसि ॥ 6 ॥ 
कि प्रयोजन तत्कथनस्य तदाह द्वाभ्याम्‌ - 


हैं, अन्य कोई नहीं जानता है । जो दूसरों के द्वारा नहीं जाना जा सकता उसको मैं कैसे जानूँगा 
- इस आशश्जा को दूर करने के लिए अर्जुन प्रेम और उत्कण्ठापूर्वक अनेक प्रकार से सम्बोधन 
करते हैं :-- हे पुरुषोत्तम - आपकी अपेक्षा सभी पुरुष अपकृष्ट ही हैं, अत: उनके लिए जो 
अशक्य है वह आप सर्वोत्तम के लिए शकक्‍्य ही है - यह अभिप्राय है | पुनः चार सम्बोधनों से 
पुरुषोत्तमत्व का ही विवरण करते हैं -- समस्त भूतों का आप भावन - उत्पादन करते हैं अतः हे 
भूतभावन ! समस्त भूतों के पिता आप हैं, पिता भी कोई दृष्ट नहीं होता इसमें कहते हैं - हे 
भूतेश अर्थात्‌ सब भूतों के नियन्‍्ता आप हैं, नियन्‍्ता भी कोई आराध्य-सेव्य नहीं होता अत: कहते 
हैं -- हे देवदेव अर्थात्‌ सर्वाराध्य देवताओं के भी आराध्य आप हैं, आराध्य भी कोई पालयिता 
भाव से पति नहीं होता इसलिए कहते हैं-- हे जगत्पते अर्थात्‌ हिताहित के उपदेशक वेदों के प्रणेता 
होने से सम्पूर्ण जगत्‌ के पालयिता आप ही हैं | इस प्रकार के सभी विशेषणों से विशिष्ट आप ही 
सबके पिता हैं, सबके गुरु हैं और सबके राजा हैं, अतः सब प्रकार से सबके आराध्य हैं - 
इसप्रकार आपके पुरुषोत्तमत्व के विषय में क्या कहना है -- यह भाव है ॥ 5 ॥ 
क्योंकि आपकी विभूतियाँ अन्य सभी के लिए जानने में अशक्य हैं किन्तु अवश्य ज्ञातव्य हैं, 
इसलिए - 

[जिन विभूतियों से आप इन लोकों को व्याप्त करके स्थित हैं उस समस्त अपनी दिव्य विभूतियों 
को आप ही पूर्णतया कहने के लिए योग्य हैं ॥ 6 ॥] 
जिन विभूतियों से आप इन सब लोकों को व्याप्त करके स्थित हैं वे आपकी दिव्य असाधारण 
विभूतियाँ,हि ८ यस्मात्‌ ८ क्योंकि असर्वज्ञों के लिए जानने में अशक्य हैं, अतः आप ही सर्वज्ञ 
उन सब विभूतियों को पूर्णतया कह सकते हैं ॥ 6 ॥ 
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श्रीमद्भगवद्वीता ( अध्यायः 0 


कथं विद्यामहं योगिस्त्वां सदा परिचिन्तयन्‌ । 

केषु केषु च भावेषु चिन्त्योडसि भगवन्मया ॥ 7 ॥ 
योगो निरतिशयैश्वर्यादिशक्तिः सोउस्थातीति हे योगिन्रिरतिशयैश्वर्यादिशक्ति- 
शालिन्नहमतिस्थूलमतिस्त्वां देवादिभिरपि ज्ञातुमशक्यं कर विद्यां जानीयां सदा परिचिन्तयन्सर्वदा 
ध्यायन्‌। ननु मद्विभूतिषु मां ध्यायउज्ञास्यसि तत्राउडह - केषु केषु च भावेषु चेतनाचेतनात्मकेषु 
वस्तुषु त्वद्विभूतिभूतेषु मया चिन्त्योडसि हे भगवन्‌ ॥ 7 ॥ 
अतः - 


विस्तरेणा5 5त्मनो योगं विभूति च जनार्दन । 
भूयः कथय तृप्तिर्हि शृण्वतों नास्ति मेषमृतम्‌ ॥ 8 ॥ 
आत्मनस्तव योगं सर्वज्ञत्वसर्वशक्तित्वादिलक्षणमैश्वर्यातिशयं विभूति च ध्यानालम्बनं विस्तरेण 


संक्षेपण सप्तमे नवमे चोक्तमपि भूय: कथय सवैर्जनैरभ्युदयनि:श्रेयसप्रयोजनं याच्यस इति हे 
जनार्दन । अत ममापि याज्चा त्वय्युचितैव । 


उन विभूतियों को कहने का क्या प्रयोजन है -- यह दो श्लोकों से कहते हैं - 

हे योगिन्‌ ! हे योगेश्वर ! मैं किस प्रकार सदा चिन्तन करता हुआ आपको जानूँ और हे भगवन्‌ ! 
आप किन-किन भावों में मेरे द्वारा चिन््य ८ चिन्तन करने योग्य हैं ॥ 7 ॥] 

“योग” निरतिशय ऐश्वर्यादि शक्ति है वह जिसमें है वे योगी आप हैं अत: हे योगिनू ! हे निरतिशय 
ऐश्वर्यादे शक्तिशालिन्‌ ! मैं अतिस्थूल बुद्धि हूँ, आप देवादि के लिए भी जानने में अशक्य हैं, 
अतः मैं किस प्रकार सदा -- सर्वदा चिन्तन करता हुआ अर्थात्‌ ध्यान करता हुआ आपको जानूँ | 
यदि कहते हो कि मेरी विभूतियों में मेरा ध्यान करते हुए मुझको जान लोगे तो इसपर कहते हैं 
- है भगवन्‌ ! आपके विभूतिभूत किन-किन भावों में अर्थात्‌ किन-किन चेतन और अचेतनरूप 
वस्तुओं में आप मेरे द्वारा चिन्त्य हैं अर्थात्‌ ध्येय हैं ॥ |7 ॥ 


हि जनार्दन ! आप अपनी योगशक्ति और परमैश्वर्यरूप विभूति को पुनः विस्तारपूर्वक कहिये, 
क्योंकि आपके अमृतमय वचनों को सुनते हुए मेरी तृप्ति नहीं होती है ॥ 8 ॥] 

आप सप्तम और नवम अध्यायों में संक्षेप से कहे हुए अपने योग > सर्वज्ञत्व, सर्वशक्तित्वादिख्प 
ऐश्वर्यातिशय को और विभूति - ध्यान के आलम्बन को पुन: विस्तार से कहिये | सब जन अभ्युदय 


और निःश्रेयसरूप प्रयोजन की याचना आपसे ही करते हैं अतएव हे जनार्दन | -- यह सम्बोधन 
हुआ है । इसीलिए आपसे मेरी भी याचना उचित ही है । 


यदि “अर्द' धातु का “गति” अर्थ में प्रयोग करते है तो “असुराणां देवप्रतिपक्षभूतानां जनानां नरकादिगमयितृत्वाजनार्दन: ' 
अर्थात्‌ जो देवप्रतिपक्षभूत असुरजनों की नरकादि गति का हेतु होते हैं वे 'जनार्दन' कहलाते हैं | अथवा, “अर्द' धातु 
का “याचना' > प्रार्थना” अर्थ करने पर 'अभ्युदयनि:श्रेयसपुरुषार्थप्रयोजनं सवैजनेः अर्चते याच्यते इति जनार्दन:” < 
अर्थात्‌ सब जन अभ्युदय और निःश्रेयस - पुरुषार्थरूप प्रयोजन की सिद्धि के लिए जिनसे याचना करते हैं वे “जनार्दन' 
कहलाते हैं ! भाष्यकार ने उक्त दोनों व्युपत्तियों को कहा है, किन्तु मधुसूदन सरस्वती ने यहाँ मात्र याचनार्थक व्युत्पत्ति 
को ग्रहण किया है, जो प्रसड्ूसंगत है, तदनुसार वे कहते भी है -- “अतो ममापि याज्वा त्वय्युचितैव” | 


विभूतियोगः ] गूढ्ार्थदीपिका झा 
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उक्तस्थ पुनः कथन कुतो याचसे तत्राउड - तृप्तिसल॑प्रत्ययेनेच्छाविक्तित्तिनास्ति हि 
यस्माछृण्वतः श्रवणेन पिबतस्त्वदाक्यममृतममृतवत्पदे पदे स्वादु स्वछु । अन्न त्वद्वाक्यमित्यनु- 
क्तेरपहनुत्यतिशयोक्तिरूपकसंकरो5 य॑ माधुर्यातिशयानुभवेनोत्कण्ठातिशयं व्यनक्ति ॥ 8 ॥ 
अन्नोत्तम्‌ - 
श्रीभगवानुवाच 
हन्त ते कथयिष्यामि दिव्या ह्यात्मविभूतयः । 
प्राधान्यतः कुरुश्रेष्ठ नास्त्यन्तो विस्तरस्य मे ॥ 9 ॥ 


हन्तेत्यनुमती, यत्त्वया प्रार्थितं तत्करिष्यामि मा व्याकुलो भूरित्यर्जुन॑ समाश्वास्य तदेव 
कर्तुमारभते । कथयिष्यामि प्राधान्यतस्ता विभूतीर्या दिव्या हि प्रसिद्धा आत्मनो ममासाधारणा 
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उक्त के लिए पुनः कथन की याचना क्‍यों है ? इसका उत्तर कहते हैं -- हि > यस्मात्‌ ८ क्योंकि 
पद-पद में अमृत के समान स्वादुयुक्त आपके वाक्यामृत को सुनते हुए - श्रवणों से पीते हुए मेरी तृप्ति 
नहीं होती है अर्थात्‌ “अलं' प्रत्यय से इच्छा की विक्ित्ति - निवृत्ति नहीं होती है | यहाँ “त्वदूवाक्यम्‌ 

आपका वाक्य” -- यह नहीं कहा गया है, अत: यह अपहृति, अतिशयोक्ति और रूपक अलंकारों 


* का संकर” अतिशय माधुर्य के अनुभव से अतिशय उत्कण्ठा को व्यक्त करता है ॥ 8 ॥ 


इसप्रकार अर्जुन के पूछने पर - प्रार्थना करने पर भगवान्‌ उत्तर देते हैं :- 

[श्रीभगवान्‌ ने कहा -- अच्छा, कुरुश्रेष्ठ ! मैं तुमसे अपनी दिव्य विभूतियों को प्रधानता से कहँगा, 
क्योंकि मेरी विभूतियों के विस्तार का अन्त नहीं है ॥ 9 ॥] 

+हन्त”* -- यह अव्यय यहाँ “अनुमति” के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है, अत: तुमने जिसके लिए 


37. “क्षीरनीरन्यायेन तु संकर:' (अलड्डारसर्वस्व, सूत्र 86) 5 क्षीर-नीर जैसा अलंकारो का मिश्रण 'संकर' अलंकार 
कहलाता है । प्रकृत स्थल में अपहृृति, अतिशयोक्ति और रूपक - इन तीन अलंकारों का क्षीर-नीर के गान 
मिश्रण होने से 'संकर' अलंकार है | यहाँ “त्वद्वाक्यम्‌' 5 “आपका वाक्य” - इस प्रकृत अर्थात्‌ वर्णनीय 5 
उपमेय का अपहृव किया गया है, 'यह आपका वाक्य नहीं, अमृत है' - इसप्रकार कहा गया है, अत: “अपहृति' 
अलंकार है | जहाँ यदि उपमा कुछ-कुछ अपहकृव - छिपाई जाए तो उसको “अपहुति' अलंकार कहते हैं 
(अपहुतिरभीथ च किज्विदन्तर्गतोपमा - भामहकृत काव्यालंकार, 3.2)) | यहाँ “भगवान्‌ के वाक्य” विषय - 
उपमेय का “अमृत” - विषयी - उपमान ने निगरण कर लिया है, अत: “रूपकातिशयोक्ति' अलंकार भी है । 
जहाँ उपमान उपमेय का निगरण कर उसके साथ अध्यवसान - अभेद स्थापित करे वहाँ 'रूपकातिशयोक्ति' अलंकार 
होता है ('रूपकातिशयोक्ति: स्यात्रिगीयाध्यवसानतः” - कुवलयानन्द, कारिका 36) । “भगवान्‌ के वाक्यों की मधुरता 
ही अमृत है, अन्यत्र विद्यमान अमृत अमृत नहीं है' -- इसप्रकार यहाँ 'सापह्नरवा अतिशयोक्ति' भी है | यदि 
अतिशयोक्ति अपहृति अलंकार से युक्त हो तो 'सापह्नवा अतिशयोक्ति' होती है ('यद्यपहृतिगर्भत्व॑ सैव सापहृवा 
मता” - कुबलयानन्द, कारिका 37) | यहाँ वाक्य और अमृत के अपने-अपने स्वरूप में प्रकाशित होने पर भी 
दोनों में ताद्ूप्य होने से अभेद का आरोप किया गया है, अत: “रूपक' अलंकार है । इसप्रकांर यहाँ अपहृति, 
अतिशयोक्ति और रूपक - इन तीनों में परस्पर सापेक्षभाव रहने से दूध और पानी के समान मिश्रण है, अतः 
“संकर' अलंकार है | 

38. हन्त 5 'हन्तेत्यनुमति व्यावर्त्य जिज्ञासावक्छित्रं कालं दर्शयति” (आनन्दगिरिटीका) 5 'हन्त” - यह अव्यय 
अनुमति का व्यावर्तन करके जिज्ञासावच्छिन्र काल को दिखाता है, अत: 'हन्त' का अर्थ 'इदानीम्‌'! - 'अब' भी 
है | श्रीधरस्वामी के अनुसार 'हन्त' - अव्यय अर्जुन के प्रति अनुकम्पाभाव प्रकट करने के लिए सम्बोधनरूप से 
प्रयुक्त हुआ है । 
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विभूतयो हे कुरुश्रेष्ठ, विस्तरेण तु कथनमशक्यं, यतो नास्त्यन्तो विस्तरस्य मे विभूतीनाम्‌ । 
अतः प्रधानभूताः काश्चिदेव विभूतीर्वक्ष्यामीत्यर्थ: ॥ 49 ॥ 
तत्र प्रथम तावन्मुख्यं चिन्तनीयं शुणु - 


अहमात्मा गुडाकेश सर्वभूताशयस्थितः । 


- अहमादिश्च मध्यं च भूतानामन्त एवं च ॥ 20 ॥ 
सर्वभूतानामाशये ह॒द्वेशेउन्तर्यामिरूपेण प्रत्यगात्मरूपेण च स्थित आत्मा चैतन्यानन्दघनस्त्वया5हं 
वासुदेव एवेति ध्येयः, हे गुडाकेश जितनिद्रेति ध्यानसामर्थ्य सूचयति । एवं ध्यानासामर्थ्ये तु 
वक्ष्यमाणानि ध्यानानि कार्याणि। तत्राप्यादौ ध्येयमाह -- अहमेवा5 5दिश्चोत्पत्तिर्भूतानां प्राणिनां 
चेतनत्वेव लोके व्यवहियमाणानां मध्यं -च स्थितिरन्तश्च॒ नाशः सर्वचेतनवर्गाणामु- 
त्पत्तिस्थितिनाशरूपेण तत्कारणरूपेण चाहमेव ध्येय इत्यर्थ:॥ 20 ॥ 


अन्‍टलनलललिडससिनिनननन लिन टन नननररभटटननटरधधरटटननरनभलर ननगग निधि नभणननलरणनिभननननटट मटर मननरनिन पट नननरनरटलल मटर मिनरल तरस ररनिनरनर न टर नर न भर मनदर टनिननरललरगनलिषरल रस भननत मिनट जल समर भननभा 


प्रार्थना की है, वह मैं करूँगा, व्याकुल मत होओ” -- इसप्रकार अर्जुन को आश्वासन देकर भगवान्‌ 
वही करना आरम्भ करते हैं | मैं प्रधानरूप से उन विभूतियों को कहूँगा जो दिव्य प्रसिद्ध मेरी 
असाधारण विभूतियाँ हैं | हे कुरुश्रेष/ ! विस्तार से कहना तो अशक्य-असम्भव है, क्योंकि मेरी 
विभूतियों के विस्तार का अन्त नहीं है | अत: प्रधानभूत कुछ ही विभूतियों को कहूँगा - यह अर्थ 
है ॥ 9 ॥ 

उनमें पहले मुख्य चिन्त्य -- ध्येय को सुनो - 

हि गुडाकेश ! मैं समस्त प्राणियों के आशय -- अन्त:करण में अन्तर्यामिरूप से स्थित सबका आत्मा 
हूँ, मैं ही सम्पूर्ण भूतों -- प्राणियों - जीवों का आदि, मध्य और अन्त भी हूँ ॥ 20 ॥] 

हे गुडाकेश” ! हे जितनिद्र ! हे निद्रा को जीतनेवाले !, - इस सम्बोधन से भगवान्‌ अर्जुन के 
ध्यानसामर्थ्य को सूचित करते हैं, समस्त प्राणियों के आशर्या - हृद्देश -- हृदय में अन्तर्यामिरूप 
से और प्रत्यगात्मा -- जीवरूप से स्थित आत्मा” - चैतन्य -- आनन्दघन मैं वासुदेव ही तुम्हारा 
ध्येय - चिन्त हूँ | इसप्रकार ध्यान करने का यदि सामर्थ्य न हो तो वक्ष्यमाण ध्यान करना 
चाहिए | उनमें भी पहले ध्येय को कहते हैं - मैं ही सम्पूर्ण भूतों का अर्थात्‌ लोक में चेतनरूप 
से व्यवहार किये जानेवाले प्राणियों का आदि 5 उत्त्ति, मध्य - स्थिति और अन्त 5 नाश हूँ । 
तात्पर्य यह है कि सम्पूर्ण चेतनवर्ग के उत्तत्ति, स्थिति और नाशरूप से तथा उनके कारणरूप से 
39. है कुरुश्रेष्ठ ! हे कुरुवंश में श्रेष्ठ / - यह सम्बोधन अर्जुन के अधिकारित्व को सूचित करता है | 

40. गुडाकेश 5 “गुडाका निद्रा तस्या ईशः गुडाकेश:” अर्थात्‌ गुडाका > निद्रा, उसका ईश - प्रभु है जो वह 
गुडाकेश 5 जितनिद्र है । अथवा, गुडाकेश: 5 घनकेशः अर्थात्‌ गुडा घन केश हैं जिसके वह “गुडाकेश' है | 
4. आशय - “आशेरते5स्मिचिद्याकर्मपूर्वप्रज्ञा इत्याशय:” अर्थात्‌ जिसमें विद्या और कर्म से जन्य पूर्वप्रज्ञा आहित 
- स्थित रहती है उसको आशय 5 हृदय कहा जाता है | 

42. प्रत्यगात्मा > 'प्रतीपं विरुद्धं सुखदुःख़ादिकं अज्जति विजानातीति प्रत्यकू स चासौ आत्मा इति प्रत्यगात्मा' अर्थात्‌ 
जो प्रतीप प्रतिकूल वेदवीय अपने स्वरूप से विपरीत सुखदु:खादि का अनुभव करता है वह आत्मा 'प्रत्यगात्मा' 
कहलाता है | यहाँ मधुसूदन सरस्वती ने जीवात्मा के लिए प्रत्यगात्मा शब्द का प्रयोग किया है | 

43. आत्मा 5 अततीत्यात्ा व्यापक: | 

44. यहाँ उत्तम अधिकारी के दृध्कोण से भगवान्‌ के निरुषाधिक स्वरूप को ध्येय कहा गया है | 


विभूतियोगः । गूढार्थदीपिका 573 
40 एतदशक्तेन बाह्यानि ध्यानानि कार्याणीत्याह यावदध्यायसमाप्ति - 


आदित्यानामहं विष्णुज्योतिषां रविरंशुमान्‌ । 
मरीचिर्मरुतामस्मि नक्षत्राणामहं शशी ॥ 2 ॥ 


4] आतित्यानां द्वादशानां मध्ये विष्णुर्विष्णुनामा55दित्योईह वामनावतारों वा । ज्योतिषां 


40 


4] 


प्रकाशकानां मध्येडह॑रविरंशुमान्विश्वव्यापी प्रकाशकः । मरुतां सप्तसप्तकानां मध्ये 
मरीचिनामाऊहं, नक्षत्राणामधिपतिरहं शशी चन्द्रमा: । निर्धारणे षष्ठी । अत्र प्रायेण निर्धारणे 
षष्ठी । कचित्संबन्घेषषि । यथा भूतानामस्मि चेतनेत्यादौ । वामनरामादयश्चावतारा: 
सर्वेश्वर्यशालिनो5प्यनेन रूपेण ध्यानविवक्षया विभूतिषु पठ्यन्ते । वृष्णीनां वासुदेवो5स्मीति तेन 
रूपेण ध्यानविवक्षया स्वस्यापि स्वविभूतिमध्ये पाठवत्‌ । अतः परं च प्रायेणायमध्याय: स्पष्टार्थ 
इति क्चित्किंचिदृव्याख्यास्याम: ॥ 2 ॥ 
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मैं ही ध्येय ८ ध्यान के योग्य हूँ” ॥ 20 ॥ 

इसप्रकार ध्यान करने में भी जो अशक्त हो उसको बाह्य ध्यान करने चाहिए -- यह भगवान्‌ अध्याय 
की समाप्ति पर्यन्त कहते हैं :-- 

हि अर्जुन ! मैं आदित्यों में > अदिति के बारह पुत्रों में विष्णु नामक आदित्य हूँ, ज्योतियों में - 
प्रकाशकों में अंशुमान्‌ विश्वव्यापी प्रकाशक सूर्य मैं हूँ, मरुतों में मतैचि नामक मरुत्‌ मैं हूँ और 
नक्षत्रों का अधिपति शशी - चन्द्रमा भी मैं हूँ | 2 ॥] 

बारह आदित्यों” में विष्णु नामक आदित्य मैं हूँ अथवा व[मन अवतार मैं हूँ | ज्योतियों > प्रकाशकों 
के मध्य में अंशुमान्‌ > विश्वव्यापी प्रकाशक सूर्य मैं हूँ | सप्ततत्तक - सात बार सप्तक” अर्थात्‌ 
उनचास मरुतों में मरीचि नामक मरुतू मैं हूँ और नक्षत्रों में उनका अधिपति शशी > चन्द्रमा भी 
मैं हूँ । निर्धारण में षष्ठी विभक्ति होती है > जाति, गुण, क्रिया तथा संज्ञा की विशेषता के आधार 
पर किसी एक का अपने समुदाय से पृथक करना “निर्धारण” कहलाता है, जिसमें से निर्धारण 
किया जाता है उसमें षष्ठी और सप्तमी विभक्तियाँ होती हैं” | यहाँ “आदित्यानाम्‌” आदि पदों में 
45. यहाँ भगवान्‌ के सोपाधिक स्वरूप को ध्येय कहा गया है तथा “अहमेव” शब्द से भगवान्‌ को ही सर्वकारण, 
सर्वज्ञ और सर्वेश्वररूप से परम पुरुष कहा.गया है, अन्य को नहीं 

46, अदिति और कश्यप से उत्पन्न देवों के एक वर्ग का नाम आदित्य! है । ये संख्या में बारह हैं - धातृ, 
मित्र, अर्यमन्‌, शक्र, वरुण, अंश, भग, विवस्वत्‌, पूषनू, सवितृ, त्वष्ट और विष्णु (महाभारत, .65.4-6) | 
47. ऋग्वेद के अध्म मण्डल के छियानवें सूक्त के आठवें मंत्र में मरुतों क्री संख्या तीन बार साठ-साठ अर्थात्‌ एक 
सौ अस्सी कही गई है, किन्तु परवर्त्ती साहित्य में कहीं इनकी संख्या मात्र सात कही गई है - आवह, प्रवह, विवह, 
परावह, उद्वह, संवह और परिवह; कहीं सप्तसप्तक > सात बार सात-सात अर्थात्‌ उनचास कही गयी है | वामन 
पुराण के उनहत्तरवें अध्याय में मरुतों को दिति के पुत्र कहा गया है | वामन पुराण के अनुसार इन्द्र ने दिति के जठर 
में प्रवेश कर वहाँ कटिन्यस्तकर, ऊर्ध्वमुख महान्‌ बालक को देखा और अपने वज्र से उस दितिज गर्भ के सात टुकडे 
कर दिये, वह रोने लगा, तब इन्द्र ने कहा “मूढ़ ! मा रुदस्व'- “मूर्ख ! मत रो', इससे उसका नाम “मरुत्‌' हो गया। 
ये मरुत्‌ सात बार अर्थात्‌ सात मन्वन्तर > स्वायम्भुवान्तर, स्वारोचिषान्तर, औत्तमान्तर, तामसान्तर, रैवतान्तर, चाक्षुषान्तर 
और वैवस्वतान्तर में सात-सात अर्थात्‌ उनचास उत्न्न हुए । रैवतान्तर में मरीचि आदि सात ऋषियों से जो मरुत्‌ 
उत्तन्न हुए वे अत्यन्त महत्त्वपूर्ण थे, अत: यहाँ भगवान्‌ ने अपने को मरुतों में मरीचि कहा है | 


48. यतश्च निर्धारणम्‌ (पाणिनिसूत्र, 2.3.4) । जातिगुणक्रियासंज्ञाभि: समुदायादेकदेशस्य पृथकूकरणं निर्धारणम्‌ 
(सिद्धान्तकौमुदी) । 
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वेदानां सामवेदो5स्मि देवानामस्मि वासवः । 

इन्द्रियाणां मनश्चास्मि भूतानामस्मि चेतना ॥ 22 ॥ 
चतुर्णा वेदानां मध्ये गानमाधुर्येणातिरमणीयः सामवेदो5हमस्मि | वासव इन्द्रः सर्वदेवाधिपतिः । 
इन्द्रियाणामेकादशानां प्रवर्तक मनः, भूतानां सर्वप्राणिसंबन्धिनां परिणामानां मध्ये चिदभिव्यज्जि 
का बुद्धेर्वृत्तिश्चेतनाउहमस्मि ॥ 22 ॥ 


रुद्राणां शंकरश्वास्मि वित्तेशों यक्षरक्षसाम्‌ । 
वसूनां पावकश्चास्मि मेरः शिखरिणामहम्‌ ॥ 23 ॥ 


रूुद्राणामेकादशानां मध्ये शंकर: । वित्तेशो धनाध्यक्ष: कुबेरो यक्षरक्षसां यक्षानां राक्षसानां च। 
वसूनामष्टानां पावको5 ग्रिः | मेरुः सुमेरः शिखरिणां शिखरवतामत्युक्ितानां पर्वतानाम्‌॥ 23॥ 


प्रायः निर्धारण में षष्ठी हुई है | कहीं-कहीं सम्बन्ध में भी षष्ठी” हुई है, जैसे - “भूतानामस्मि 
चेतना” - “भूतसम्बन्धी चेतना मैं हूँ” इत्यादि में है । वामन, राम आदि अवतार सर्व-ऐश्वर्यशाली 
होने पर भी इस रूप से अर्थात्‌ वामनादि रूप से ध्यान के लिए विवक्षित हैं, इसलिए ये विभूतियों 
में पढ़े गये हैं अर्थात्‌ गिनाये गये हैं | जैसे “वृष्णीनां वासुदेवो5स्मि! > “वृष्णिवंशियों में वासुदेव 
मैं हूँ” -- इसमें उस रूप से अर्थात्‌ वासुदेवरूप से ध्यानविवक्षा होने के कारण भगवान्‌ ने अपने 
को भी अपनी विभूतियों में कहा है । इससे आगे यह अध्याय प्रायः स्पथर्थ ही है, अत: कहीं 
कुछ व्याख्या करेंगे | 2 ॥ 

मिं वेदों में सामवेद हूँ, देवों में वासव - इन्द्र मैं हूँ, इन््रियों में मन मैं हूँ और प्राणियों की चेतना 
मैं ही हूँ || 22 ॥] 

ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अधथर्ववेद - चारों वेदों में गान के माधुर्य से अतिरमणीय सामवेद 
मैं हूँ | देवों में वासव" - इन्द्र अर्थात्‌ देवाधिपति मैं हूँ | ग्यारह इन्द्रियों में प्रवर्तक मन मैं हूँ । 
भूतों की > सब प्राणियों से सम्बन्ध रखनेवाले परिणामों के मध्य में चिद्‌ की अभिव्यज्जिका बुद्धि 
की वृत्तिरूप चेतना -- ज्ञानशक्ति मैं ही हूँ || 22 ॥ 

[िं रुद्रों में शंकर हूँ, यक्ष और राक्षसों में वित्तेश - कुबेर मैं हूँ, वसुओं में अग्नि भी मैं हूँ और 
मैं ही पर्वतों में सुमेरु हूँ || 23 ।॥|] 

मैं ग्यारह रुद्रों ' में शंकर हूँ, यक्ष और राक्षसों में वित्तेश - धनाध्यक्ष कुबेर मैं हूँ, आठ वसुओं 2 में 
पावक-अग्रि मैं हूँ तथा शिखरवाले अर्थात्‌ अत्यन्त ऊँचे पर्वतों में मेरु  सुमेरु मैं ही हूँ || 23 ॥। 
49. षष्ठी शेषे (पाणिनिसूत्र, 2.3.50) 5 कारक और प्रातिपदिकार्थ से भिन्न स्वस्वामिभाव आदि सम्बन्ध 'शेष' हैं | 
उस शेष अर्थ में षष्ठी विभक्ति होती है अर्थात्‌ सम्बन्ध-सामान्य में षष्ठी विभक्ति होती है | 

50. वसवो देवा:, वसूनि रलान्यास्य वा सन्ति । ज्योत्त्रादित्वात्‌ (वार्तिक, 5.2.03) अण्‌ | वासव: > इन्द्र: । 
5. देवों के एक वर्ग का नाम 'रुद्र' है | ये संख्या में ग्यारह हैं - वीरभद्र, शंभु, गिरीश, अज, एकपाद, 
अहिर्बुध्न, पिनाकी, भवानीश, कपाली, दिक्पति और स्थाणु | इन ग्यारह रुद्रों का जो शम्‌ 5 कल्याण करता है 
वह शट्डूर है । शड्डर अर्थात्‌ शंभु - जिससे शम्‌ > कल्याण होता है वह शंभु है (शं भवत्यस्मादिति शंभु:) | यह 
शंभु अर्थात्‌ शंडूर ही ग्यारह रुद्रों में सर्वश्रेष्ठ है, अत: भगवान्‌ ही रुद्रों में श्डूर हैं | 

52. देवों के एक वर्ग का नाम “वसु' है | ये संख्या में आठ हैं - ध्रुव, अध्वर, आप, सोम, अनल, अनिल, 
प्रत्यूष और प्रभास | इन आठ वसुओं में अतितेजस्वी अनल-पावकअग्नि है, अत: भगवान्‌ वसुओं में अग्नि हैं । 
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पुरोधसां च मुख्य मां विद्धि पार्थ बृहस्पतिम्‌ । 

सेनानीनामहं स्कन्दः सरसामस्मि सागरः ॥ 24 ॥ 
इन्द्रस्य सर्वराजश्रेष्ठत्वात्तत्युरो धर बृहस्पति सर्वेषां पुरोधसां राजपुरोहितानां मध्ये मुख्य श्रेष्ठ मामेव 
हे पार्थ विद्धि जानीहि । सेनानीनां सेनापतीनां मध्ये देवसेनापतिः स्कन्दो गुहो5हमस्मि । सरसां 
देवखातजलाशपानां मध्ये सागरः सगरपुत्रैः खातो जलाशयो5हमस्मि॥ 24 ॥ 

महर्षणां भृगुरहं गिरामस्म्येकमक्षरम्‌ । 

यज्ञानां जपयज्ञो5स्मि स्थावराणां हिमालयः ॥ 25 ॥ 
महर्षीणां सप्तब्रह्मणां मध्ये भूगुरतितेजस्वित्वादहम्‌ । गिरां वाचां पदलक्षणानां मध्य एकमक्षरं 
पदमोंकारो5हमस्मि । यज्ञानां मध्ये जपयज्ञों हिंसादिदोषशून्यत्वेनात्यन्तशोधको5हमस्मि । 
स्थावराणां स्थितिमतां मध्ये हिमालयो5हम्‌ । शिखरवतां मध्ये हि मेरुरहमित्युक्तमत: स्थावरत्वेन 
शिखरवत्त्वेन चार्थभेदाददोषः ॥ 25 ॥ 

अश्वत्यः सर्ववृक्षाणां देवर्षीणां च नारदः । 

गन्धर्वाणां चित्ररथः सिद्धानां कपिलो मुनिः ॥ 26 ॥ 


'अनिननरलरजरनरिनरनभधिननमिदर मय ल रन लन्‍म टन लट रसनलटन नर न रतरभभलटरिभटटररिटर समर रनलमभनन्‍र रत 
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हि पार्थ ! तुम मुझको पुरोहितों में मुख्य बृहस्पति जानो । मैं सेनानियों में स्कन्द हूँ और जलाशयों 
में सागर मैं ही हूँ | 24 ॥] 

हे पार्थ ! इन्द्र सब राजाओं में श्रेष्ठ है, अतः इन्द्र का पुरोहित बृहस्पति, जो सब पुरोहितों 
राजपुरोहितों में मुख्य - श्रेष्ठ है, तुम मुझको ही जानो । सेनानियों अर्थात्‌ सेनापतियों में देवसेनापति 
स्कन्द 5 गुह - स्वामी कार्तिकेय मैं हूँ | जलाशयों ८ देवताओं के खोदे हुए जलाशयों में सागर 
- सगर के पुत्रों द्वारा खोदा हुआ जलाशय मैं हूँ | 24 || 

मिं महर्षियों में भूगु हूँ, वाणी में एक अक्षर अर्थात्‌ ओंकार मैं ही हूँ, यज्ञों में जपयज्ञ भी मैं हूँ 
और स्थावरों में हिमालय मैं ही हूँ | 25 ॥] 

महर्षियों में अर्थात्‌ सप्त ब्रह्मर्षियों में - भरद्वाज, भृगु, कश्यप, गौतम, विश्वामित्र, जमदग्रि और 
वसिष्ठ - इन सात ब्रह्मर्षियों में अत्यन्त तेजस्वी होने के कारण भृगु मैं ही हूँ | गिरा ७ पदलक्षण 
वाणी में एक अक्षर-पद अर्थात्‌ ओंकार भी मैं हूँ । यज्ञों में - श्रीत और स्मार्त - सभी यज्ञों में 
हिंसादि दोषों से शून्य होने के कारण अत्यन्त शोधक जपयज्ञ मैं ही हूँ | स्थावरों > स्थितिवालों 
में हिमालय भी मैं ही हूँ । पूर्व में 'शिखरवालों में सुमेरु मैं हूँ” -- यह कहा गया है, अतः स्थावरत्व 
और शिखरवत्त्वरूप से अर्थ में भेद होने के कारण यहाँ कोई दोष नहीं है ॥ 25 ॥ 

53. प्रकृतप्रसड् में यह शंका हो सकती है कि पहले “'मेरुः शिखरिणामहम्‌' > 'शिखरवाले पर्वतों में सुमेरु में हूँ 
(गीता, 0.23) - यह कह दिया गया है, पुनः यहाँ 'स्थावराणां हिमालय:” - “स्थिर रहनेवाले पर्वतों में हिमालय 
मैं हूँ” - यह कहा गया है - इससे तो यहाँ पुनरुक्तिदोष होता है | इसका समाधान यह है कि यहाँ कोई 
पुनरुक्ति- दोष नहीं है, क्योंकि पहले शिखरवाले पर्वतों में श्रेष्ठ की दृध्ि से सुमेछ का कथन किया गया है, यहाँ 


स्थितिवाले पर्वतों में श्रेष्ठत की दृष्टि से हिमालय का उल्लेख किया गया है | तात्पर्य यह है कि पूर्वापर प्रसड्ड में 
प्रतिपाद्य विषय भिन्न होने के कारण यहाँ पुनरुक्ति-दोष नहीं है | 
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46 सर्वेषां वृक्षाणां वनस्पतीनामन्येषां च । देवा एवं सन्तो ये मन्त्रदर्शित्वेन ऋषि प्राप्तास्ते 
देवर्षयस्ते षां मध्ये नारदो5हमस्मि। गन्धर्वाणां गानधर्मणां देवगायकानां मध्ये चित्ररथो5 हमस्मि 
। सिद्धानां जन्मनैव विना प्रयत्न धर्मज्ञानवैराग्यैश्वर्यातिशयं प्राप्तानामधिगतपरमार्थानां मध्ये 
कपिलो मुनिरहम्‌ ॥ 26 ॥ 


उच्चैःश्रवसमश्वानां विद्धि माममृतोद्धवम्‌ । 
ऐरावतं गजेन्द्राणां नराणां च नराधिपम्‌ ॥ 27 ॥ 
47 अश्वानां मध्य उच्चैःश्रवसममृतमथनोद्धवमश्वं मां विद्धि | ऐरावर्त गजममृतमथनोद्धवं गजेन्द्राणां 
मध्ये मां विद्धि । नराणां च मध्ये नराधिपं राजान मां विद्धीत्यनुषज्यते ॥ 27 ॥ 


आयुधानामहं वजन धेनूनामस्मि कामधुक्‌ । 
प्रजनश्वास्मि कंदर्पः सर्पाणामस्मि वासुकिः ॥ 28 ॥ 


48 आयुधानामज्नाणां मध्ये वज् दधीचेरस्थिसंभवमस्रमहमस्मि। थेनूनां दोग्ध्रीणां मंध्ये काम दोग्धीति 
कामधुक्‌, समुद्रमथनोद्धवा वसिष्ठस्य कामधेनुरहमस्भि । कामानां मध्ये प्रजनः प्रजनयिता पुत्रो- 


डहनब्भन्‍८बबददमब्ट८<ददभक्‍भ धब<दरद धक्‍ दा धदद ८ 


मिं सब वृक्षों में अश्वत्थ हूँ और देवर्षियों में नारद हूँ । गन्धर्वों में चित्ररथ मैं हूँ और सिद्धों में 
कपिल मुनि भी मैं हूँ || 26 ॥।] 

46 सब वृक्षों और अन्य वनस्पतियों में अवत्य मैं हूँ | देवता होते हुए जो मन्त्रदर्शी होने से ऋषित्व को 
प्राप्त हुए हैं वे देवर्षि' कहलाते हैं, उन देवर्षियों में नारद मैं हूँ। गन्धरवों अर्थात्‌ गानधर्मवाले देवगायकों 
में चित्ररथ भी मैं हूँ | सिद्धों में अर्थात्‌ जन्म से ही विना प्रयल के धर्म, ज्ञान, वैराग्य और ऐश्वर्य के 
अतिशय को प्राप्त करने वालों में - परमार्थतत्त्व को जानने वालों में कपिल मुनि मैं ही हूँ ।। 26 ॥। 
हि अर्जुन ! तुम मुझको घोड़ों में अमृतमन्थन के समय उत्न्न हुआ उच्चै:श्रवा नामक घोड़ा, गजेन्द्रों 
- गजराजों में ऐरावत और मनुष्यों में राजा जानो ॥ 27 ॥|] 

47 तुम घोड़ों में अमृतमन्थन के समय उत्पन्न हुआ उच्चै:श्रवा नामक घोड़ा मुझको ही जानो 4 गजेन्द्रों 
में अमृतमन्‍न्थन के समय उत्पन्न हुआ ऐरावत नामक गज भी तुम मुझको समझो । तथा नरों - 
मनुष्यों में नराधिप -- राजा भी तुम मुझको ही जानो ॥ 27 ॥ 
आयुधों में वज्र मैं ही हूँ, दूध देनेवाली धेनुओं में कामधेनु भी मैं हूँ, प्रजनयिता कामदेव मैं ही हूँ 
और सर्पों में वासुकि भी मैं ही हूँ ॥| 28 ॥ ] 

48 आयुधों में अर्थात्‌ अखों में वज्र अर्थात्‌ महर्षि दधीचि की अस्थियों -- हड्डियों से संभव-उत्पन्न अख 
मैं हूँ । धेनुओं में अर्थात्‌ दूध देनेवाली गौओं में जो काम - अभीष्ट वस्तु का दोहन करती है वह 
कामधुक्‌ अर्थात्‌ समुद्रमन्‍्थन के समय उत्न्न हुई वसिष्ठ की कामधेनु मैं ही हूँ | कामों के मध्य में 
प्रजन - प्रजनयिता अर्थात्‌ पुत्रोत्पत्तिरूप प्रयोजनवाला जो- कन्दर्प अर्थात्‌ कामदेव है वह भी मैं ही 
हूँ । यहाँ चकार 'तु” शब्द के अर्थ में प्रयुक्त है जो रतिमात्र ही जिसका हेतु - प्रयोजन है उस 
काम की व्यावृत्ति करता है | सर्प और नाग जातिभेद से भिन्न-भिन्न हैं”, अतः उनमें से सर्पों के 
मध्य में उनका राजा वासुकि भी मैं ही हूँ || 28 ॥ 

54. सर्प एक ही मस्तकवाले होते हैं किन्तु नाग बहुमस्तक होते हैं | सभी सर्प विषयुक्त होते हैं किन्तु नागों के 


सम्बन्ध में यह नियम नहीं है । नाग प्राय: निर्विष होते हैं किन्तु कभी-कभी तक्षक नाग जैसे कुछ नाग अत्यन्त 
विषयुक्त होते हैं । 
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5] 


त्पत््यर्यो यः कंदर्पः काम: सो5हमस्मि । चकारस्त्वर्थों रतिमात्रहेतुकामव्यावृत्त्यर्थः | सर्पाश्च 
नागाश्च जातिभेदाद्धियन्ते । तत्र सर्पाणां मध्ये तेषां राजा वासुकिरहमस्मि ॥ 28 ॥ 


अनन्तश्चास्मि नागानां वरुणो यादसामहम्‌ । 
 पितृणामर्यमा चास्मि यम: संयमतामहम्‌ ॥ 29 ॥ 
नागानां जातिभेदानां मध्ये तेषां राजा5नन्तश्च शेषाख्यो5हमस्मि । यादसां जलचरणां मध्ये तेषां 
राजा वरुणोषहमस्मि । पितृणां मध्येडर्यमा नाम पितृराजश्चाहस्मि । संयमतां संयम 
धर्माधर्मफलदानेनालुग्रहं निग्रहं च कुर्वतां मध्ये यमोषहमस्मि ॥ 29 ॥ 


प्रह्मादश्वास्मि दैत्यानां कालः कलयतामहम्‌ । 

मृगाणां च मृगेन्द्रोईहं वैनतेयश्च पक्षिणाम्‌ ॥ 30 ॥ 
दैत्यानां दितिवंश्यानां मध्ये प्रकर्षेण ह्वादयत्यानन्दयति परमसात्तविकत्वेन सर्वानिति प्रह्मादश्चास्मि। 
कलयतां संख्यानं गणनं कुर्वतां मध्ये कालो5हम्‌ । मृगेन्द्रः सिहो मृगाणां पशूनां मध्ये5हम्‌ । 
वैनतेयश्च पक्षिणां विनतापुत्रो गरुडः ॥ 30। 

पवनः पवतामस्मि रामः शख्नरभृतामहम्‌ । 

झषाणां मकरश्चास्मि स्रोतसामस्मि जाह्वी ॥ 3 ॥ 
पवतां पावयितृणां वेगवर्तां वा मध्ये पवनो वायुरहमस्मि । शख्रभृतां शस्रधारिणां युद्धकुशलानां 
मध्ये रामो दाशरधिरखिलराक्षसकुलक्षयकरः परमवीरो5हमस्मि । साक्षात्स्रूपस्थाप्यनेन रूपेण 
[मैं नागों में अनन्त हूँ और जलचरों में वरुण हूँ । पितरों में अर्यमा मैं ही हूँ और संयम करनेवालों 
में यम भी मैं हूँ )। 29 ।॥।] 
जातिभेद से भिन्न नागों के मध्य में उनका राजा अनन्त अर्थात्‌ 'शेष” नामक नाग < शेषनाग मैं 
हूँ | यादस - जलचरों के मध्य में उनका राजा वरुण मैं हूँ | पितरों में अर्यमा नामक पितृराज 
भी मैं हीं हूँ | संयम करनेवालों में अर्थात्‌ धर्माधर्म के अनुसार फलदान से अनुग्रह और निग्रह 
करने वालों में यमराज मैं ही हूँ || 29 ॥ 
मैं दैत्यों में प्रह्काद हूँ और गिनती करनेवालों में काल-समय हूँ । मैं मृगों में सिंह हूँ और पक्षियों 
में वैनतेय - गरुड हूँ ॥ 30 ॥] 
दैत्यों में अर्थात्‌ दिति के वंशियों में प्रह्माद अर्थात्‌ जो परम सात्तिक होने के कारण प्रकर्ष से 
सबको ह्लादित -- आनन्दित करता है वह प्रह्माद मैं ही हूँ | कलना - संख्या अर्थात्‌ गणना करनेवालों 
के मध्य में विद्यमान काल मैं हूँ | मृगों - पशुओं के मध्य में मृगेन्द्र - मृगराज सिंह भी मैं ही 
हूँ | पक्षियों में वैनतेय -- विनता का पुत्र गरुड मैं हूँ || 30 ॥ 
मिं पवित्र करनेवालों में पवन-वायु हूँ, शख्नरधारियों में राम मैं हूँ, मछलियों में मकर भी मैं हूँ और 
नदियों में जाह्नवी मैं ही हूँ || 3] ॥।] 
पवतामू - पवित्र करनेवालों अथवा वेगवालों में पवन - वायु मैं हूँ। शख्नभृतों में अर्थात्‌ शख्रधारियों 
में > युद्ध में कुशल पुरुषों में राम - अखिल राक्षसकुल का क्षय करनेवाला परमवीर दाशरथि - 
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चिन्तनार्थ वृष्णीनां वासुदेवोउस्मीतिवदत्र पाठ इति प्रागुक्तम्‌ । झषाणां मत्स्यानां मध्ये 
मकरो नाम तज़ातिविशेषः । स्रोतसां वेगेन चलजलानां नदीनां मध्ये सर्वनदीश्रेष्ठा 
जाढ़वी गड्गाउहमस्मि ॥ 3] ॥ 

सर्गाणामादिरन्तश्च मध्य चैवाहमर्जुन । 

अध्यात्मविद्या विद्यानां वादः प्रवदतामहम्‌ ॥ 32 ॥ 
सर्गाणामचेतनसृष्टीनामादिरन्तश्व॒मध्यं चोत्पत्तिस्थितिलया अहमेव हे अर्जुन । भूतानां 
जीवाविष्टानां चेतनत्वेन प्रसिद्धानामेवा55दिरन्तश्च मध्य॑ चेत्युक्तमुपक्रमे, इह त्वचेतनसर्गा- 
णामिति न पौनरुक्त्यम्‌ । विधानां मध्येष्ध्यात्मविद्या मोक्षहेतुरात्मतत्त्वविद्यापहम्‌ । प्रवदतां 
प्रवदत्संबन्धिनां कथाभेदानां वादजल्पवितण्डात्मकानां मध्ये वादो5हम्‌ | भूतानामस्मि चेतनेत्यत्र 
यथा भूतशब्देन तत्संबन्धिनः परिणामा लक्षितास्तथेह प्रवदच्छब्देन तत्संबन्धिनः कथाभेदा 
लक्ष्यन्ते । अतो निर्धारणोपपत्ति: । यथाश्रुते तूभयत्रापि संबन्धे षष्ठी । तत्र तत्त्वबुभुस्योर्वीत- 
रागयोः सत्रह्मचारिणोर्गुरुशिष्ययोर्वा प्रमाणेन तर्केण च साधनदूषणात्मा सपक्षप्रतिपक्ष- 
परिग्रहस्तत्त्वनिर्णयपर्यन्तों वादः । तहदुक्ते 'प्रमाणतर्कसाधनोपालम्भः सिद्धान्ताविरुद्धः 
पज्चावयवोपपन्नः पक्षप्रतिपक्षपरिग्रहो वादः” इति । वादफलस्य तत्त्वनिर्णयस्य दुर्दुरूढवादिनि- 


दशरथ का पुत्र राम मैं ही हूँ | राम भगवान्‌ के साक्षात्‌ स्वरूप ही हैं - इस रूप से चिन्तन करने 
के लिए भी “वृष्णीनां वासुदेवो5स्मि! « “वृष्णिवंशियों में वासुदेव मैं हूँ” (गीता, 0.37) के समान 
यहाँ पाठ है - यह पहले भी कहा है | झषों में अर्थात्‌ मत्त्यों - मछलियों में उनकी जातिविशेष 
का मकर नाम का मल्य मैं हूँ । स्रोतों अर्थात्‌ वेग से चलते हुए जलवाली नदियों के मध्य में 
सर्वनदीश्रेष्ठ जाह्नवी - गंगा मैं ही हूँ || 3 ॥ 

हि अर्जुन ! मैं सर्गों - सृध्यों का आदि, मध्य और अन्त हूँ, विद्याओं में अध्यात्मविद्या - 
ब्रह्मविद्या-आत्मतत्त्वविद्या मैं ही हूँ और परस्पर विवाद करनेवालों में वाद भी मैं ही हूँ | 32 ॥] 
हे अर्जुन ! सर्गों अर्थात्‌ अचेतन सृध्यों का आदि, मध्य और अन्त अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति और 
लय मैं ही हूँ । चेतनरूप से प्रसिद्ध जीवाविष - जीवयुक्त भूतों > प्राणियों का आदि, मध्य और 
अन्त मैं हूँ - यह तो उपक्रम - आरम्भ में कह दिया है। यहाँ तो मात्र अचेतन सर्गों - सृधियों 
का आदि, मध्य और अन्त कहा है, अत: यहाँ पुनरुक्ति-दोष नहीं है । विद्याओं के मध्य में 
अध्यात्मविद्या > मोक्ष की हेतु आततत्त्वविद्या मैं ही हूँ | प्रवदताम्‌ - विवाद करनेवालों से सम्बन्ध 
रखनेवाले वाद, जल्प और वितण्डारूप कथाभेदों” में वाद भी मैं हूँ | “भूतानामस्मि चेतना” -- 
यहाँ जैसे “भूत” शब्द से भूतसम्बन्धी परिणाम लक्षित हुए हैं वैसे ही 'प्रवदतामहं वाद:” -- यहाँ 


55. कथा तु नानावक्तृकपूर्वोत्तरपक्षप्रतिपादकवाक्यसन्दर्भ: (तर्कभाषा) 5 कथा वह वाक्य-समुदाय है जो अनेक वक्ताओं 
के पूर्वपक्ष और उत्तरपक्ष का प्रतिपादन करता है । यह कथामात्रनियम नहीं है जिससे कि बृहत्कथा आदि में 
अकथात्व होगा, अपितु विचारवस्तुनियम है जो अनेक वक्ताओं के विचार में वसता है । अतः कथा विचारविषयक 
वाक्यममुदाय है । कथा में वक्ता या तो तत्त्वजिज्ञासु होते हैं अथवा विजिगीषु होते हैं | वाद, जल्प और वितण्डा 
- ये तीन प्रकार की कथाएँ होती हैं । 'वाद' तत्त्वजिज्ञासु जनों की कथा है | जल्प और वितण्डा विजिगीषु जनों 
की कथा है । 
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राकरणेन संरक्षणार्थ विजिगीषुकथे जल्पवितण्डे जयपराजयमात्रपर्यन्ते । तदुक्त॑ “तत्त्वाध्यवसाय- 
संरक्षणार्थ जल्पवितण्डे बीजप्ररोहसंरक्षणार्थ कण्टकशाखाप्रावरणवत्‌” इति। छलजातिनिग्रहस्थानैः 
परपक्षो दृष्यत इति जल्पे वितण्डायां च समानम्‌ । तत्र वितण्डायामेकेन स्वपक्षः स्थाप्पत 
एवं, अन्येन च स दृष्यत एवं । जल्पे तूभाभ्यामपि स्वपक्षः स्थाप्यत उभाभ्यामपि परपक्षो 
दृष्यत इति विशेषः । तदुक्त “यथोक्तोपपन्नश्ठलजातिनिग्रहस्थानसाधनोपालम्भो जल्पः स 
प्रतिपक्षस्थापनाहीनो वितण्डा” इति । अतो वितण्डादयशरीरत्वाज़ल्पो नाम नैका कथा, कि 
तु शक्त्यतिशयज्ञानाथ्थ समयबन्धमात्रेण प्रवर्तत इति खण्डनकाराः । तत्त्वाध्यवसायपर्यवसायित्वेन 


तु वादस्य श्रेष्ठत्वमुक्तमेव ॥ 32 ॥ 


भी 'प्रवदत्‌” शब्द से तत्सम्बन्धी विवाद करनेवालों से सम्बन्ध रखनेवाले कथाभेद लक्षित होते 
हैं । इसी से निर्धारण की उपपत्ति होती है । यथाश्रुत में तो दोनों जगह सम्बन्ध में षष्ठी है | वाद, 
जल्प और वितण्डा में 'बाद' इसप्रकार है - दो तत्त्वबुभुत्सु-तत्त्वजिज्ञासु वीतराग पुरुषों अथवा 
सतीर्थ्य ब्रह्मचारियों अथवा गुरु और शिष्य के बीच जो तत्त्वनिर्णयपर्यन्त प्रमाण और तर्क के द्वारा 
साधन - स्थापना और दूषण - उपालम्भ-प्रतिषेधपूर्वक पक्ष और प्रतिपक्ष का परिग्रहण होता है 
उसको “वाद” कहते हैं | ऐसा ही कहा भी है - 'प्रमाणतर्कसाधनोपालम्भ: सिद्धान्ताविरुद्ध: 
पञज्चावयवोपपन्न: पक्षप्रतिपक्षपरिग्रहों वाद:” (न्यायसूत्र, .2.) 5 “प्रमाण और तर्क के द्वारा साधन 
- स्थापना और उपालम्भ - प्रतिषेधपूर्वक सिद्धान्त के अविरुद्, प्रतिज्ञा-हेतु-उदाहरण-उपनय और 
निगमन - पाँच अवयवों से उपपन्न पक्ष और प्रतिपक्ष का परिग्रहण “वाद” कहलाता है” । “वाद! 
के फल तत्त्वनिर्णय के संरक्षण के लिए दुर्दुरूढवादी ८ अत्यन्त दुराग्रही वादी के निराकरण द्वारा 
जो विजिगीषु की जय-पराजयमात्रफलक कथाएँ हैं वे 'जल्प” और “वितण्डा” कहलाती हैं । ऐसा 
कहा भी है - तत्त्वाध्यवसायसंरक्षणार्थ जल्पवितण्डे बीजप्ररोहसंरक्षणार्थ कण्टकशाखाप्रावरणवत्‌! 
(न्यायसूत्र, 4.2.50) - “तत्त्वज्ञान के संरक्षण के लिए जल्प और वितण्डा का उपयोग उसीप्रकार 
किया जाता है जैसे बीज से उत्पन्न हुए अड्कुर के संरक्षण के लिए काँटे वाली शाखाओं के प्रावरण 
का उपयोग किया जाता है” | छल, जाति” और निग्रहस्थान के द्वारा परपक्ष को दूषित सिद्ध 
56. वचनविध्रातो5र्थविकल्पोपपत्त्या छलम्‌ (न्यायसूत्र, .2.0) > भिन्न अर्थ का ग्रहण कर वादी के वचन का जो 
खण्डन किया जाता है, उसको 'छल' कहते हैं | यह तीन प्रकार का होता है - वाकूछल, सामान्यछल और 
उपचारछल | 

57. साधर्म्यवैधर्माध्यां प्रत्यवस्थानं जाति: (न्यायसूत्र, .2.8) 5८ जब किसी के पक्ष का केवल साधर्म्य अथवा 
वैधर्म्य के बल पर खण्डनात्मक उत्तर दिया जाता है तब उस उत्तर को “जाति” कहा जाता है | यह जाति चौबीस 
प्रकार की होती है । 

58. न्यायसूत्रकार ने निग्रहस्थान का लक्षण किया है - विप्रतिपत्तिरप्रतिपत्तिश्व॒ निग्रहस्थानम्‌ ( न्यायसूत्र, .2.9) 
 विप्रतिपत्ति और अप्रतिपत्ति होना “निग्रहस्थान” है । भाष्यकार ने कहा है - निग्रहस्थानं खलु पराजयप्राप्ति: 5 
पराजयप्राप्ति 'निग्रहस्थान” है | भाष्यकार के अभिप्राय को ध्यान में रखकर ही तर्कभाषाकार ने कहा है - पराजयहेतु: 
निग्रहस्थानम्‌ 5 पराजय प्राप्त होने में जो हेतु - निमित्त होता है वह “निग्रहस्थान' है । वृत्तिकार विश्वनाथ ने 
“निग्रहस्थान” शब्द की व्युत्त्ति करते हुए कहा है - निग्रहस्य ख़लीकारस्य स्थान ज्ञापनं निग्रहस्थानम्‌ ८ पराजय 
का ज्ञापन ही “निग्रहस्थान' है.! फलत: निग्रहस्थान पराजय का ज्ञापक हेतु है । जब कोई वादी या प्रतिवादी ऐसी 


स्थिति में पहुँच जाता है कि उसको पराजित समझा जाने लगे उसको “निग्रहस्थान” कहा जाता है । निग्रहस्थान 
बारह प्रकार के होते हैं । 
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अक्षराणामकारोस्मि द्वंदः सामासिकस्य च । 
अहमेवाक्षयः कालो धांता5हं विश्वतोमुखः ॥ 33 ॥ 
53 अक्षराणां सर्वेषां वर्णानां मध्येडकारोडहमस्मि । “अकारो वै सर्वा वाकु” इति श्रुतेस्तस्य श्रेष्ठत्वं 
प्रसिद्धमू । दंदः समास उभयपदार्थप्रधानः सामासिकस्य समाससमूहस्य मध्ये5हमस्मि । पूर्व- 


करना जल्प और वितण्डा में समान है | जल्प और वितण्डा में से वितण्डा में एक के द्वारा अपने 
पक्ष की स्थापना की जाती है और अन्य के द्वारा उसको दूषित ही सिद्ध किया जाता है। “जल्प! 
में तो वादी और प्रतिवादी - दोनों ही अपने पक्ष की स्थापना करते हैं और दोनों ही परपक्ष को 
दूषित सिद्ध करते हैं - यही जल्प और वितण्डा में भेद है | ऐसा कहा भी है - 
“यथोक्तोपपन्नश्छलजातिनिग्रहस्थानसाधनोपालम्भो जल्प:, स प्रतिपक्षस्थापनाहीनो वितण्डा' (न्यायसूत्र, 
.2.2-3) 5 “यथोक्तोपपन्न” अर्थात्‌ प्रमाण और तर्क के द्वारा साधन और उपालम्भपूर्वक सिद्धान्त 
के अविरुद्ध पञ्चावयव से उपपन्न पक्ष और प्रतिपक्ष का परिग्रहण; छल, जाति और निग्रहस्थान 
के द्वारा साधन - स्थापना और उपालम्भ - प्रतिषेध करना 'जल्प' है”; वह (जल्प) ही प्रतिपक्ष 
की स्थापना से हीन होता हुआ “वितण्डा' कहा जाता है! । अत: “वितण्डाद्वय शरीर होने से 
“जल्प” न मात्र एक कथा है, किन्तु वह शक्ति के अतिशय ज्ञान के लिए समयबन्धमात्र से प्रवृत्त 
होता है!” -- यह खण्डनकार का मत है । तत्त्वज्ञान में पर्यवसायी - समाप्त होनेवाला होने से तो 
“वाद” की श्रेष्ठठा कही ही गई है? || 32 ॥ 
[िं अक्षरों में अकार हूँ, समासों में द्वन्द समास मैं हूँ, मास-संवत्सरादि क्षयशील कालों में अक्षय 
काल मैं ही हूँ और कर्मफल देनेवालों में विश्वतोमुख - सर्वतोमुख धाता भी मैं ही हूँ || 33 ॥] 
53 अक्षरों में अर्थात्‌ सब वर्णों में अकार मैं हूँ, क्योंकि श्रुति में उस अकार का श्रेष्ठत्व प्रसिद्ध है - 
“अकारो वै सर्वा वाकु! - “अकार ही सम्पूर्ण वाणी है” | सामासिक 5 समाससमूह के मध्य में 
59. यहाँ जल्प के लक्षण में “यथोक्तोपप्रन्न” जो कहा है उससे प्रमाण और तर्क के द्वारा साधन और उपालम्भपूर्वक 
सिद्धान्ताविरुद्ध पज्वावयवोपपन्न पक्ष और प्रतिपक्ष के परिग्रहण की योग्यता से परामर्श किया है, अन्यथा जल्प में 
वादविशेषत्व + वाद का भेद होने की आपत्ति होगी | प्रमाण और तर्क के द्वारा उस रूप से ज्ञात को कहा गया 
है न कि ज्ञान में अनाहार्यल््ल कहा गया है, क्योंकि जल्प आरोपित प्रमाणाभास. में भी निर्वाह करता है । 
60. यहाँ यद्यपि छलादि के द्वारा परपक्ष का प्रतिषेध ही कहा गया है, न कि स्वपक्ष की स्थापना, तथापि 
“साधनोपालम्भ:” का “साधनस्य परकीयानुमानस्य उपालम्भो यत्र”' अर्थात्‌ साधन 5 परकीयानुमान का प्रतिषेध जहाँ 
किया जाता है वह “जल्प' है' - ऐसा अर्थ करने पर लक्षण में कोई दोष नहीं रहता है | कारण कि परपक्ष का 
प्रतिषेध होने पर स्वपक्ष की सिद्धि होती है और स्थापना में उसका उपयोग हो जाता है । 
6. अभिप्राय यह है कि वाद, जल्प और वितण्डा - इस कथात्रय में जल्प और वितण्डा विजिगीषु जनों की 
कथाएँ हैं, जबकि वाद तत्त्वजिज्ञासु जनों की कथा है | परिणामत: जल्प और वितण्डा में विजिगीषुजन अपनी-अपनी 
विजय की इच्छा से अपने-अपने पक्ष की सिद्धि में तत्पर रहते हैं, इसीलिए वे यथासम्भव छल, जांति और निग्रहस्थान 
का प्रयोग करते हैं | जल्प की समाप्ति परपक्ष के खण्डनपूर्वक स्वप्रक्ष की स्थापना में होती है । वितण्डा में तो 
मात्र परपक्ष का खण्डन करना ही उद्देश्य रहता है, यहाँ स्वपक्ष की स्थापना की भी चिन्ता नहीं रहती है | जल्प 
और वितण्डा में तत्त्वनिर्णण की अभिलाषा नहीं रहती है | 'वाद' में तो तत्त्व के निर्णय के लिए ही प्रयल रहता 
है, इसीलिए तत्त्वजिज्ञासु इसमें सभी निग्रहस्थानों का प्रयोग भी नहीं करता है | वाद की समाप्ति तत्त्वनिर्णय में ही 
होती है । इसप्रकार उक्त कथात्रय में 'वाद' सर्वश्रेष्ठ है, अतः भगवान्‌ ने विवाद करनेवालों में अपने क़ो “वाद! 
कहा है । 
62. ऐसा भी कहा है - “अकारो वासुदेव: स्यातू' इत्यादि । 
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पदार्थप्रधानो5व्ययी भाव उत्तरपदार्थप्रधानस्तत्युरुषोन्यपदार्थप्रधानो बहुब्रीहिरिति तेषामुभयपदार्थ- 
साम्याभावेनापकृष्टत्वात्‌ । क्षयिकालाभिमान्यक्षयः परमेश्वराख्यः कालः “ज्ञः कालकालो 
गुणी सर्वविद्यः” इत्यादिश्ुतिप्रसिद्धोड॥हमेव । कालः कलयतामहमित्यत्र तु क्षयी काल उक्त 
इति भेद कर्मफलविधातृणां मध्ये विश्वतोमुखः सर्वतोमुखो धाता सर्वकर्म- 
फलदातेश्वरो5हमित्यर्थः ॥ 33 ॥ 


मृत्युः सर्वहरश्चाहमुद्धवश्च भविष्यताम्‌ । 
कीर्तिः श्रीवक्च नारीणां स्मृतिर्मेधा धृतिः क्षमा ॥ 34 ॥ 


संहारकारिणां मध्ये सर्वहरः सर्वसंहारकारी मृत्युरहम्‌ । भविष्यतां भाविकल्याणानां य उद्धव 


अन्‍रतनरररररसनरन 


उभयपदार्थप्रधान इन्द्र समास मैं हूँ, कारण कि अव्ययीभाव समास मात्र पूर्वपदार्थप्रधान होता है, 
तत्युरुष समास मात्र उत्तरपदार्थप्रधान होता है और बहुव्रीहि समास मात्र अन्यपदार्थप्रधान होता है 
- इसप्रकार उनमें उभयपदार्थसाम्य न होने से वे अपकृध् ही होते हैं | क्षयिकालाभिमानी जो “न्ञ: 
कालकालो गुणी सर्वविद्य:” इत्यादि श्रुति में प्रसिद्ध परमेश्वरसंज्ञक अक्षय काल है वह मैं ही हूँ । 
“काल: कलयतामहम्‌' (गीता, 0.30) - यहाँ तो क्षयी काल को -कहा गया है, अत: इससे उपर्युक्त 
काल का भेद है” | कर्मफल का विधान करनेवालों में विश्वतोमुख अर्थात्‌ सर्वतोमुख धाता अर्थात्‌ 
सब कर्मों का फल देनेवाला ईश्वर भी मैं ही हूँ ॥ 33 ॥ 

[मैं संहार करनेवालों में सर्वहर -- सबका संहार करनेवाला मृत्यु हूँ, भविष्य में होनेवालों - भावी 
कल्याणों में उद्भव -- उत्कर्ष मैं ही हूँ तथा नारियों - ख्लियों के मध्य में कीर्ति, श्री, वाणी, स्मृति, 
मेधा, धृति और क्षमा भी मैं ही हूँ ॥ 34 ॥] 

संहारकारियों के मध्य में सर्वहर - सर्वसंहारकारी मृत्यु” मैं हूँ | भविष्यताम्‌ ,- भावी कल्याणों में 
63. नीलकण्ठ ने 'सामासिकस्य इन्द्र:” की व्याख्या इसप्रकार की है - 'समं एकत्रासनं समासो विदुषां वा गुरुशिष्याणां 
वा मन्त्रार्थ कथार्थ वा एकत्रावस्थानं तत्र विदिततमर्थजातं सामासिकम्‌” ८ * समास 5 सम-एकत्र आसन अर्थात्‌ 
मन्त्र के अर्थ के लिए अथवा कथा के अर्थ के लिए विद्वानों अथवा गुरु-शिष्यों का एकत्रावस्थान - एक स्थान 
पर एकत्रित होना 'समास' है, वहाँ अर्थजात विदित होना 'सामासिक' है | 'समास' शब्द से “ठक्‌' प्रत्यय होकर 
समास + ठक्‌ - इस दशा में “ठस्येक:' (पाणिनिसूत्र, 7.3.50) - इस सूत्र से ठ्‌ को इकू होकर समास + इक्‌ 
- इस दशा में आदि स्वर अ को “किति च' (पाणिनिसूत्र, 7.2.8) सूत्र से वृद्धि होकर तथा अन्त्य स्वर अ 
का “यस्येति च* (पाणिनिसूत्र, 6.4.48)- सूत्र से लोप होकर 'सामासिक' पद निष्पन्न हुआ है | “तस्य सामासिकस्य 
मध्ये इन्द्दो रहस्यो5र्थो5हम्‌! - उस सामासिक के मध्य में इन्द्र - रहस्य अर्थ मैं हूँ | यहाँ 'हन्द' शब्द 'दन्दं 
रहस्यमर्यादावचनव्युत्रमणयज्ञपात्रप्रयोगाभिव्यक्तिषु (पाणिनिसूत्र, 8..5) - इस सूत्र से रहस्यवाची है । उक्त व्याख्या 
क्रे सन्दर्भ में आचार्य धनपति अपनी भाष्योक्तकर्षदीपिका में शंका-समाधान करते हुए कहते हैं कि 'सामासिकस्य 
इन्द्र:' की उक्त व्याख्या जैसी व्याख्या भाष्यकार ने क्‍यों नहीं की ? कारण कि अव्ययीभावादि में 'समास” शब्द 
और दन्द्रसमास में “द्वन्दर” शब्द केवल योग की अपेक्षा योगरूढि से प्रबल होंने के कारण प्रकृत में “द्वन्द्र” शब्द 
पुंस्वेन निर्दिष्ट हुआ है | अतः भाष्यकार सम्मत अर्थ तदनुसार प्रकृतार्थ ही उचित है | 

64. काल दो प्रकार का होता है - क्षयकाल और अक्षयकाल । जिससे पल, घड़ी, दिन, रात, पक्ष, मास, वर्ष, 
युग आदि रूप में आयु की गणना की जाती है वह “क्षयकाल' है, क्योंकि इसका आदि और अन्त होता है | 
'अक्षयकाल' कालन्ञ परमेश्वरसंज्ञक महाकाल होता है | “काल: कलयतामहम्‌” (गीता, 0.30) इत्यादि में 'क्षयकाल' 
सूचित है और प्रकृत श्लोक में तो 'अक्षयकाल ' ही कहा गया है | 

65. मृत्यु दो प्रकार की होती है -- धनादिहर  धनादि का हरण करनेवाली और प्राणहर > प्राणों का हरण 
करनेवाली । धनादिहर सर्वहर नहीं होती है, प्राणहर ही सर्वहर मृत्यु होती है, क्योंकि प्राणों के हहण से सब हरण 


582 


श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 0 


उत्कर्षः स चाहमेव । नारीणां मध्ये कीर्ति: श्रीवाक्स्मृतिर्मेधा भ्रृति: क्षमेति च सप्त धर्मपत््यो5- 
हमेव । तत्र कीर्ति्धार्मिकत्वनिमित्ता प्रशस्तत्वेन नानादिग्देशीयलोकज्ञानविषयतारूपा ख्याति: 
। श्रीर्धमर्थकामसंपत्‌, शरीरशोभा वा कान्तिर्वा । वाक्सरस्वती सर्वस्यार्थस्थ प्रकाशिका संस्कृता 
वाणी । चकारान्यूत्यदियोउपि धर्मपत्यो गह्मन्ते । स्मृतिश्चिरानुभूतार्थस्मरणशक्ति: । 
अनेकग्रन्धार्थधारणाशक्तिमेधा । धृतिरवसादेउपि शरीरेन्द्रियसंघातोत्तम्भनशक्ति:, उच्छृद्नलप्रवृत्ति- 
कारणेन चापलप्राप्तो तनिवर्तनशक्तिवाँ । क्षमा हर्षविषादयोरविकृतचित्तता । यासामाभास- 
मात्रसंबन्धेनापि जन: सर्वलोकादरणीयो भवति तासां सर्व््रीषूत्तमत्वमतिप्रसिद्धमेव ॥ 34 ॥ 


बृहत्साम तथा साम्नां गायत्री छन्दसामहम्‌ । 
मासानां मार्गशीर्षो्हमृतूनां कुसुमाकरः ॥ 35 ॥ 


55 वेदानां सामवेदो5स्मीत्युक्त तत्रायमन्यो विशेषः साम्नामृगक्षरार्ठानां गीतिविशेषाणां मध्ये 
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त्वामिद्वि हवामह इत्यस्यामृचि गीतिविशेषो बृहत्साम । तचातितात्रे पृष्ठस्तोत्रं सर्वेश्वरत्वे- 
नेन्द्रस्तुतिरूपमन्यत:ः श्रेष्ठत्वादहम्‌ । छन्दसां नियताक्षरपादत्वरूपचछन्दोविशिष्टानामृचां मध्ये द्वि- 
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जो उद्भव अर्थात्‌ उत्कर्ष है वह मैं ही हूँ | नारियों के मध्य में कीर्ति, श्री, वाणी, स्मृति, मेधा 
धृति और क्षमा - ये सात धर्मपलियाँ भी मैं ही हूँ | इनमें “कीर्ति” धार्मिकत्वनिमित्ता, प्रशस्तत्वेन 
- श्रेषवत्वेन > श्रेष्रूप से नानादिग्देशीयलोकज्ञान-विषयता" रूपा ख्याति है | “श्री” धर्म, अर्थ और 
कामरूप सम्पत्ति; शरीर की शोभा अथवा कान्ति है | 'वाक्‌! 5 वाणी-सरस्वती सब अर्थों की 
प्रकाशिका संस्कृता वाणी है | 'स्मृति' चिरकाल से अनुभूत अर्थों की स्मरणशक्ति है। "मेधा” 
अनेक ग्रन्थों के अर्थों की धारणाशक्ति है। 'धृति” अवसाद में भी शरीर और इन्द्रियों के संघात 
को संभाले रखने की शक्ति है अथवा उच्छुड्खल प्रवृत्ति के कारण से चपलता प्राप्त होने पर उसको 
निवृत्त करने की शक्ति है | क्षमा” हर्ष और विषाद में चित्त का विकृत न होना है । श्लोकस्थ 
अन्तिम चकार से मूर्ति आदि भी धर्मपलियों को ग्रहण किया जाता है | जिन कीर्ति आदि धर्मपलियों 
के आभासमात्र के सम्बन्ध से भी मनुष्य सम्पूर्ण लोक में आदरणीय होता है उन सब ख्ियों में 
उत्तमत्व प्रसिद्ध ही है ॥ 34 ॥ 

मिं सामों में बृहत्साम हूँ, छन्दों में गायत्री मैं हूँ, मासों - महीनों में मार्गशीर्ष मैं ही हूँ तथा ऋतुओं 
में कुसुमाकर - वसन्त भी मैं ही हूँ || 35 ॥ 

“वेदानां सामवेदो5स्मि! (गीता, 0.22) ८ "मैं वेदों में सामवेद हूँ” - यह पूर्व में जो कहा गया 
है उसमें यह दूसरा विशेष है कि सामों में अर्थात्‌ ऋगक्षरों - ऋचाओं पर आखूढ़ गीतिविशेषों के 
मध्य में जो 'त्वामिद्धि हवामहे'- इस ऋचा में आरूढ़ गतिविशेष है वह बृहत्साम मैं हूँ | अतिरात्रयज्ञ 


हो जाता है । अथवा, प्रलयकाल में सब हरण कर लेने के कारण परमेश्वररूप मृत्यु ही सर्वहर मृत्यु है । 

66. तात्पर्य यह है कि भावी कल्याणों के उत्कर्षप्राप्ति के योग्यों में से उत्कर्षप्राप्ति या अभ्युदयप्राप्ति का हेतु मैं हूँ | 
67. ज्ञान, इच्छा, द्वेष, प्रयल और भावना नामक संस्कार - ये आल्मा के पाँच गुण सविषयक होते हैं | जिसका 
ज्ञान होता है, जिसकी इच्छा होती है, जिससे द्वेष होता है, जिसके लिए प्रयल होता है और जिसकी भावना होती 
है, वह ज्ञानादि का विषय होता है, अत: उसी में 'विषयता' कही जाती है | प्रकृत स्थल पर नानादिग्देशीयलोकज्ञान 
में विषयता है । 
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जातेर्दितीयजन्महेतुत्वेन प्रातःसवनादिसवनत्रयव्यापित्वेत त्रिषुब्जगतीभ्यां सोमाहरणार्थ गताभ्याँ 
सोमो न लब्धो5क्षराणि च हारितानि जगत्या त्रीणि त्रिष्ठुभैकमिति चत्वारि तैरक्षरैंः सह 
सोमस्या55हरणेन च्‌ सर्वश्रेष्ठा गायत्यृगहम्‌ । “चतुरक्षराणि ह वा अग्रे 5न्दांस्थासुस्ततो जगती 
सोममच्छापतत्सा त्रीण्यक्षराणि हित्वा जगाम ततब्निष्ुप्सोममच्छापतत्सैकमक्षरं हित्वाउपतत्ततो 
गायत्री सोममच्छापतत्सा तानि चाक्षराणि हरन्त्यागछत्सोम॑ च तस्मादष्टाक्षरा गायत्री” इत्युपक्रम्य 
“तदाहुर्गायत्राणि वै सर्वाणि सवनानि गायत्री होवैतदुपसृजमानैः” इति शतपथश्रुतेः, “गायत्री 
वा इदं सर्व भूतम्‌” इत्यादिषछान्दोग्यश्रुतेश्च । 

मासानां द्वादशानां मध्येडइभिनवशालिवास्तूकशाकादिशाली शीतातपशून्यत्वेन च सुखहेतुर्मार्ग- 
शीर्षो5हम्‌ । ऋतूनां बण्णां मध्ये कुसुमाकर: सर्वसुगन्धिकुसुमानामाकरो$तिरमणीयो वसन्‍्तः, 
“बसन्ते ब्राह्मणमुपनयीत” “वसन्ते ब्राह्मणो5ग्रीनादधीत” “वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत” “तद्ै 
वसन्त एवाभ्यारभेत” “वसन्तो वै ब्राह्मणस्यर्तु:' इत्यादिशास्रप्रसिद्धोपहमस्मि ॥ 35 ॥ 


यूत॑ छलयतामस्मि तेजस्तेजस्विनामहम्‌ । 
जयो5स्मि व्यवसायो5स्मि सत्त्वं सत्तवतामहम्‌ ॥ 36 ॥ 


में सर्वेश्वररूप से इन्द्र की स्तुतिरूप वह पृष्ठस्तोत्र दूसरों से श्रेष्ठ होने के कारण मैं हूँ । छन्‍्दों में 
अर्थात्‌ जिनके अक्षर और पाद नियत हैं ऐसी छन्दोविशिष्ट ऋचाओं के मध्य में गायत्री ऋचा मैं 
हूँ, जो गायत्री ऋचा द्विजातियों के द्वितीय जन्म का हेतु होने से, प्रातःसवन आदि तीन सवनों 
में व्यापी होने से और सोम को लेने के लिए गई हुई त्रिष्ठप्‌ और जगती को जब सोम नहीं प्राप्त 
हुआ तथा जगती के तीन और त्रिष्ुप्‌ का एक - इसप्रकार उनके चार अक्षरों का हरण भी कर 
लिया गया तो उस समय उन चार अक्षरों के साथ सोम को ले आने से सर्वश्रेष्ठ है | ऐसा श्रुतियों 
में भी कहा है - 'पहले सब छन्द चार अक्षरवाले थे, तब जगती सोम की ओर गयी और वह 
अपने तीन अक्षरों को खोकर चली आयी, तदुपरान्त त्रिष्ठप्‌ सोम की ओर गयी और वह अपने 
एक अक्षर को खोकर चली आयी, तत्पश्चात्‌ गायत्री सोम की ओर गयी और वह उन चार अक्षरों 
को तथा सोम को भी लेकर आयी, इसीलिए गायत्री आठ अक्षरवाली है” - इसप्रकार आरम्भ 
करके 'इसीसे कहा है कि सब सवन गायत्री सम्बन्धी हैं और हमने जो रचा है वह सब गायत्री 
ही है” - यह शतपथ श्रुति-ने कहा है तथा “गायत्री वा इदं सर्व भूतम्‌! + “यह सब भूतवर्ग 
गायत्री ही है! - यह छान्दोग्य श्रुति ने कहा है । 

बारह महीनों में से जिसमें नवीन धान, वास्तूक-वधथुआ शाकादि होते हैं और जो शीत और आतप 
से शून्य होने के कारण सुख का हेतु है वह मार्गशीर्ष नामक मास मैं हूँ | छः ऋतुओं में कुसुमाकर 
अर्थात्‌ सब सुगन्थित कुसुमों"- पुष्पों का आकर-खानरूप अत्यन्त रमणीय वसन्त मैं हूँ, जो वसन्त 
“वसन्त में ब्राह्मण का उपनयन करे”; 'वसन्त में ब्राह्मण अग्न्याधान करे”; प्रत्येक वसन्त में 
ज्योतिष्‌ नाम यज्ञ करे'; “उसका वसन्त में ही आरम्भ करे; “वसन्त ही ब्राह्मण का ऋतु है! - 
इत्यादि शाख्रवाक्यों में प्रसिद्ध है ॥| 35 ॥ 


68. जिस यज्ञ में प्रधान अंग का सोमरस से हवन किया जाता है उस यज्ञ को 'सवन' कहा जाता है | यह 
तीन प्रकार का होता है - प्रात:सवन, माध्यन्दिससवन और तृतीय सवन | 
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छलयतां छलस्य परवज्वनस्य कर्तुणां संबन्धि यूतमक्षदेवनादिलक्षणं सर्वस्वापहारकारणमहमस्मि। 
तेजस्विनामत्युग्रप्रभावानां संबन्धि तेजो5प्रतिहताज्ञत्वमहमस्मि । जेतृणां पराजितापेक्षयोत्कर्ष- 
लक्षणो जयो5स्मि । व्यवसायिनां व्यवसाय: फलाव्यभिचार्युयमो5हमस्मि । सत्तवतां सात्तिकानां 
धर्मज्ञानवैराग्येश्वर्यलक्षणं सत्तवकार्यमेवात्र सत्त्तमहम्‌॥ 36 ॥ 

वृष्णीनां वासुदेवो5स्मि पाण्डवानां धनंजय: । 

मुनीनामप्यहं व्यास: कवीनामुशना कवि: ॥ 37 ॥ 
साक्षादीश्वरस्पापि विभूतिमध्ये पाठस्तेन रूपेण चिन्तनार्थ इति प्रागेवोक्तम्‌ । वृष्णीनां मध्ये 
वासुदेवो वसुदेवपुत्रत्वेन प्रसिद्धस्त्वदुपदेष्टापयमहम्‌ । तथा पाण्डवानां मध्ये धनंजयस्त्वमेवाहम्‌ । 


मुनीनां मननशीलानामपि मध्ये वेदव्यासोहहम्‌ । कवीनां क्रान्तदर्शिनां सूक्ष्मार्थविवेकिनां मध्य 
उशना कविरिति ख्यातः शुक्रोउहम्‌ ॥ 37 ॥ 


दण्डो दमयतामस्मि नीतिरस्मि जिगीषताम्‌ । 
मौन चैवास्मि गुद्यानां ज्ञानं ज्ञानवतामहम्‌ ॥ 38 ॥ 


दमयतामदान्तानुत्पथान्पधि प्रवर्तयतामुत्पथप्रवृत्ती निग्रहहेतुर्दण्डोडहमस्मि | जिगीषतां जेतुमिच्छतां 
नीतिन्यायो जयोपायस्य प्रकाशको5 हमस्मि। गुद्यानां गोप्यानां गोपनहेतुर्मीनं वाचंयमत्वमहमस्मि। 


मैं छल करनेवालों का द्यूत हूँ, तेजस्वियों का तेज मैं हूँ, जीतनेवालों का जय मैं ही हूँ, व्यवसायियों 
का व्यवसाय मैं हूँ तथा सात्तिक पुरुषों का सत्त्व भी मैं ही हूँ || 36 ॥|] 

छलनेवालों का अर्थात्‌ छल करनेवालों > दूसरों को ठगनेवालों से सम्बन्ध रखनेवाला द्यूत > सर्वस्व 
अपहरण का कारण पासों से जुआ खेलनारूप द्यूत मैं हूँ | तेजस्वियों का अर्थात्‌ अल्वन्त उग्र 
प्रभाववालों से सम्बन्ध रखनेवाला तेज 5 अप्रतिहत आज्ञारूप तेज मैं हूँ | जीतनेवालों का पराजितों. 
की अपेक्षा उत्कर्षरूप जय मैं हूँ | व्यवसायियों का व्यवसाय अर्थात्‌ अवश्य फलदायी उद्यम - 
उद्योग मैं हूँ। सत्त्ववान्‌ अर्थात्‌ सात्त्िक.पुरुषों का धर्म, ज्ञान, वैराग्य और ऐश्वर्यरूप जो सत्त्वकार्य 
है वही यहाँ सत्त्व है वह मैं हूँ || 36 || 

मैं वृध्विंशियों में वासुदेव अर्थात्‌ वसुदेवपुत्र हूँ, पाण्डवों में धनड्जय अर्थात्‌ तुम भी मैं हूँ, मुनियों 
में भी व्यास मैं हूँ और कवियों में उशना कवि-शुक्राचार्य मैं ही हूँ || 37 ।॥] 

साक्षात्‌ ईश्वर का भी विभूतियों के मध्य में पाठ-उल्लेख उनका विभूतिरूप से चिन्तन-ध्यान करने के 
लिए है -- यह पूर्व में ही कहा जा चुका है । वृष्णियों के मध्य में वासुदेव अर्थात्‌ वसुदेव के पुत्ररूप 
से प्रसिद्ध यह तुमको उपदेश करनेवाला मैं हूँ | तथा पाण्डवों के मध्य में धनज्जय - अर्जुन अर्थात्‌ 
तुम ही मैं हूँ | मुनियों अर्थात्‌ मननशील मुनियों के भी मध्य में वेदव्यास मैं ही हूँ | कवियों - 
क्रान्तदर्शियों अर्थात्‌ सूक्ष्मार्थविवेकीजनों के मध्य में उशना कवि नाम से विख्यात शुक्र मैं हूँ | 37 ॥ 
मिं दमन करनेवालों का दण्ड हूँ, जीतने की इच्छावालों की नीति मैं हूँ, गोपनीयों में मौन भी मैं 
हूँ तथा ज्ञानवानों का ज्ञान भी मैं ही हूँ || 38 ॥] 

दमन करनेवालों का अर्थात्‌ अदान्त - अनियन्त्रित उत्तथ - कुमार्गगामियों को सुमार्ग पर प्रवृत्त 
करनेवालों का उत्मथप्रवृत्ति 5 कुमार्गप्रवृत्ति के निग्रह का हेतुभूत दण्ड मैं हूँ । जिगीषुओं ८ जीतने 
की इच्छावालों की नीति - न्याय अर्थात्‌ जय के उपाय का प्रकाशक मैं हूँ | गुह्यों - गुप्तों अर्थात्‌ 


विभूतियोगः ] गूढार्थदीपिका ग 
- नही तृष्णी स्थितस्याभिप्रायो ज्ञायते । गुह्मानां गोप्यानां मध्ये ससंन्‍्यासश्रवणमननपूर्वकमात्मनो 
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निदिध्यासनलक्षणं मौन वापए़हमस्मि । ज्ञानवतां ज्ञानिनां यक्रवणमनननिदिध्यास- 
नपरिपाकप्रभवमद्वितीयात्मसाक्षात्काररुपं सर्वाज्ञानविरोधि ज्ञानं तदहमस्मि ॥ 38 ॥ 


यच्चापि सर्वभूतानां बीज॑ तदहमर्जुन । 
न तदस्ति विना यत्स्यान्मया भूत॑ चराचरम्‌ ॥ 39 ॥ 
यदपि च॒ सर्वभूतानां प्ररोहकारणं बीज तन्मायोपाधिक चैतन्यमहमेव हेडर्जुन ! मया विना 


यत्स्यादूभवेच्रमचरं वा भूतं वस्तु तन्नास्त्येव यतः सर्व मत्कार्यमेवेत्यर्थ: ॥ 39 ॥ 
प्रकरणार्थमुपसंहरन्विभूति संक्षिपति - 

नान्तो5स्ति मम दिव्यानां विभूतीनां परन्तप । 

एष तूद्देशतः प्रोक्तो विभूतेविस्तरो मया ॥ 40 ॥ 


हे परंतप परेषां शत्रूणां कामक्रोधलोभादीनां तापजनक मम दिव्यानां विभूतीनामन्त इयत्ता 
नास्ति । अतः सर्वज्ञेनापि सा न शक्यते ज्ञातुं वक्तुं वा सन्मात्रविषयत्वास्सरवज्ञतायाः । एष तु 
तां प्रत्युदेशत एकदेशेन प्रोक्तो विभूतेर्विस्तरो विस्तारों मया ॥ 40 ॥ 


गोष्यों -- गोपनीयों का गोपनहेतु मौन अर्थातूं वाणी का संयमरूप मौन मैं हूँ, क्योंकि चुपचाप बैठे 
हुए पुरुष का अभिप्राय नहीं जाना जाता । अथवा, गुद्यों अर्थात्‌ गोष्यों - गोपनीयों के मध्य में 
संन्यास सहित श्रवण और मननपूर्वक आत्मा का निदिध्यासनरूप मौन मैं हूँ | ज्ञानवानों का अर्थात्‌ 
ज्ञानियों का जो श्रवण, मनन और निदिध्यासन के परिपाक से उत्पन्न सम्पूर्ण अज्ञान का विरोधी 
अद्वितीय, आत्मसाक्षात्काररूप ज्ञान है वह ज्ञान मैं ही हूँ || 38 ॥ 

हि अर्जुन ! जो सब भूतों का बीज है वह भी मैं हूँ, ऐसा वह चर - जंगम अथवा अचर-स्थावर 
कोई भी भूत नहीं है जो मुझसे रहित हो ॥| 39 ॥] 

जो भी सब भूतों की उत्पत्ति का कारणभूत बीज है वह मायोपाधिक चैतन्य मैं ही हूँ, हे अर्जुन” ! 
मेरे बिना जो हो ऐसा कोई चर अथवा अचर भूत अर्थात्‌ वस्तु वह है ही नहीं, क्योंकि सब मेरा ही 
कार्य है - यह अर्थ है ॥ 39 ॥ 

प्रकरणार्थ का उपसंहार करते हुए विभूतियों का संक्षेप करते हैं :-- 

हि परन्तप ! मेरी दिव्य विभूतियीं का अन्त नहीं है । यह तो मैंने अपनी विभूतियों का विस्तार 
उद्देशत: अर्थात्‌ एकदेश से कहा है ॥ 40 ॥] 

हे परन्तप” ! > हे पर अर्थात्‌ काम, क्रोध, लोभ आदि शत्रुओं को ताप उत्पन्न करने वाले ! मेरी दिव्य 
विभूतियों का अन्त > इयत्ता अर्थात्‌ सीमा नहीं है, अतः सर्वज्ञ मेरे द्वारा भी उसको जानना या कहना 
सम्भव नहीं है, क्योंकि सर्वज्ञता का विषय सम्मात्र होता है अर्थात्‌ जो विषय होता है उसी को सर्वज्ञ 
जान सकता है और कह भी सकता है, किन्तु जो विषय है ही नहीं उसका ज्ञान सर्वज्ञ को भी असंभव 
ही है। यह तो मैंने अपनी विभूतियों का विस्तार तुमसे उद्देशतः एकदेश से कहा है ॥ 40 ॥ 

69. भगवान्‌ की विभूतियों का ज्ञान अन्तःकरणशोधक है - यह सूचित करते हुए ही भगवान्‌ ने यहाँ सम्बोधन 
किया है - हे अर्जुन ! अर्थात्‌ हे शुद्ध बुद्धिवाले ! मेरा तत्त्व तुम्हारी बुद्धि से अगम्य नहीं है | 


70. भगवान्‌ की उक्त विभूत्तियों के परिचिन्तन से पर अर्थात्‌ राग-द्वेषादिूप शत्रुओं को तप्त करो - इस अभिप्राय 
से भगवान्‌ ने सम्बोधन किया है - हे परन्तप ! 


586 श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 0 


63 अनुक्ता अपि भगवतो विभूतीः संग्रहीतुमुपलक्षणमिदमुच्यते - 
यद्यद्विभूतिमत्सत्त्व॑ श्रीमदूर्जितमेव वा । 


तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंशसंभवम्‌ ॥ 4] ॥ 
64 यचत्सत्त्व प्राणिविभूतिमदैश्वर्ययुक्त, तथा श्रीमतु, श्रीर्लक्ष्मी: संपत्‌, शोभा, कान्तिर्वा तया युक्त, 
तथोर्जितं बलाइतिशयेन युक्त तत्तदेव मम तेजसः शक्तेरंशेंन संभूतं त्वमवंगच्छ जानीहि ॥ 4॥ 
65 एवमवयवशो विभूतिमुक्त्वा साकल्येन तामाह - 


अथवा बहुनैतेन कि ज्ञातेन तवार्जुन । 
विष्टभ्याहमिदं कृत्स़मेकांशेन स्थितो जगत्‌ ॥ 42 ॥ 


इति श्रीमहाभारते शतसाहस्रयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्धगवद्गी- 
तासूपनिषत्सु ब्रह्मविद्यायां योगशास्रे श्रीकृष्णार्जुनसंवादे विभूतियोगो 
नाम दशमोज्ध्यायः ॥ 0 ॥ 
66 अधथवेति पक्षान्तरे । बहुनैतेन सावशेषेण ज्ञातेन कि तब स्वाद्धेडर्जुन ! इदं कृत्खरं सर्व 
जगदेकांशेनैकदेशमात्रेण विष्टभ्य विधृत्य व्याप्य वाउहमेव स्थितो न मदृव्यतिरिक्तं किंचिदस्ति 
पादोउस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि” इति श्रुतेः | तस्मात्किमनेन परिक्तिन्नदर्शनेन 


सर्वत्र मदृद्ृष्टिमेव कुर्वित्यभिप्रायः ॥ 42 ॥ 


63 भगवान्‌ की अनुक्त भी विभूतियों के संग्रह के लिए यह उपलक्षण कहते हैं 
[जौ-जो प्राणी विभूतियुक्त - ऐश्वर्ययुक्त, श्रीयुक्त अथवा बलादि के अतिशय से युक्त हो उस-उस 
को तुम -मेरे तेज के अंश से ही उत्पन्न जानो ॥ 4 ॥] 

64 जो-जो सत्त्व > प्राणी विभूतिमान्‌ > ऐश्वर्ययुक्त तथा श्रीमान्‌ - श्री-लक्ष्मी, सम्पति, शोभा अथवा 
कान्ति से युक्त तथा ऊर्जित > बलादि के अतिशय से युक्त हो उसी-उसी को तुम मेरे तेज - शक्ति 
के अंश से सम्भूत  समुत्पन्न जानो ॥ 4] ॥ 

65 इसप्रकार अवयवशः विभूतियों को कंहकर उनको समध्रिप से कहते हैं - 

[अथवा, हे अर्जुन ! इसप्रकार के बहुत ज्ञान से तुम्हारा क्या प्रयोजन है ? मैं इस सम्पूर्ण जगतू 
को अपने एक अंश से धारण करके स्थित हूँ, इसलिए तुम मुझको ही तत्त्व से जानो ॥ 42 ॥] 

66 अधवा अर्थात्‌ पक्षान्तर में, इसप्रकार के बहुत अर्थात्‌ सावशेष ज्ञान से तुम्हारा क्या प्रयोजन है ? हे 
अर्जुन ! इस सम्पूर्ण जगत्‌ को अपने एक अंश से - एकदेशमात्र से धारण करके > व्याप्त करके मैं 
ही स्थित हूँ, मुझसे अतिरिक्त -- भिन्न कुछ भी नहीं है, जैसा कि श्रुति कहती है - 'पादो5स्य विश्वा 
भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि' (तैत्तिरीयारण्यक, 3.2) < समस्त भूत इस परमेश्वर का एक पाद है 
और इसके अमृतमय तीन पाद च्युलोक में हैं” -- इत्यादि | अत: इस परिक्तिन्न दर्शन से तुम्हारा क्या 
प्रयोजन है ? तुम तो सर्वत्र मेरी ही दृष्टि करो - यह अभिप्राय है || 42 ॥ 

7. किसी अतिरिक्त वस्तु की ओर या अन्य किसी समरूप पदार्थ की ओर संकेत जबकि केवल एक का ही 


उल्लेख किया गया हो, समस्त वस्तु के लिए उसके किसी एक भाग का कथन, सम्पूर्ण जाति को अभिव्यक्त करने 
के लिए व्यक्ति की ओर संकेत “उपलक्षण' है (स्वप्रतिपादकत्वे सति स्वेत्तरप्रतिपादकत्वम्‌) | 


विभूतियोगः ] गूढार्थदीपिका 587 


67 कुर्वन्ति केषपि कृतिनः कचिदष्पनन्ते 
स्वान्तं विधाय विषयान्तरशान्तिमेव । 
त्वत्पादपद्मविगलन्मकरन्दबिन्दु- 
मास्वाद मायति मुहुर्मधुभिन्‍्मनो मे । । 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्य श्रीविश्वेश्वर्सरस्वतीपादशिष्यश्रीमधुसूदन सरस्वती - 
विरचितायां श्रीमद्धगवद्वीतागूढार्थदीपिकायामधिकारिभेदेन विभूतियोगो 
नाम दशमो5्ध्यायः ॥ 0 ॥ 


67 कोई कुशल विद्वान्‌ तो कहीं-कहीं अनन्त में अपने अन्तःकरण को स्थापित कर विषयान्तर की 
शान्ति ही करते हैं, हे मधुभिद्‌ ! हे मधुसूदन ! मेरा मन आपके पादपद्य -- चरणकमल से टपकते 
हुए मकरन्द के बिन्दु का आस्वादन कर बार-बार प्रसन्न होता है ॥ 

इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्य-विश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य 
श्री मधुसूदनसरस्वती विरचित श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिका 
के हिन्दीभाषानुवाद का विभूतियोग नामक 
दशम अध्याय समाप्त होता है । 


चा-++पस्‍ल-लक४--०-9---+ 


अधैकादशोषः ध्यायः 


पूर्वोध्याये नानाविभूतीरुक्‍्त्वा “विष्टभ्याहमिदं कृरस्रमेकांशेन स्थितों जगत्‌”” इति विश्वात्मकं 
पारमेश्वरं रूपं भगवताउन्ते5 भिहितं श्रुत्वा परमोत्कण्ठितस्तत्साक्षात्कर्तुमिच् न्यूवोक्तमभिनन्दनू - 
अर्जुन उवाच 

मदनुग्रहाय परम॑ गुद्ममध्यात्मसंज्नितम्‌ं । 

यत्त्वयोक्तं वचस्तेन मोहो5यं विगतो मम ॥  ॥ 
मदनुग्रहाय शोकनिवृत्त्युपकाराय परम॑ निरतिशयपुरुषार्थपर्यवसायि गुहां गोप्यं यस्मे 
कस्मैचिद्क्तुमनर्ठमपि. अध्यात्मसंज्ञितमध्यात्ममितिशब्दितमात्मानात्मविवेकविषयम शोच्या- 
नन्वशोचस्त्वमित्यादिषष्ठाध्यायपर्यन्तं त्वंपदार्थप्रधानं यत्तया परमकारुणिकेन सर्वज्ञेनोक्त वचो 
वाक्य तेन वाक्येनाहमेषां हन्ता मयैते हन्यन्त इत्यादिविविधविपर्यासलक्षणो मोहो$यम- 


नुभवसाक्षिको विगतो विनष्टो मम, 22 सर्वविक्रियाशून्यत्वोक्त: ॥  ॥ 
तथा सप्तमादारभ्य दशमपर्यन्तं तंत्यवानिरणयान भगवतो वचन मया श्रुतमित्याह - 
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पूर्व अध्याय में अनेक विभूतियों को कहकर अन्त में “विध्भ्याहमिदं कृत्त्रमेकांशेन स्थितो जगत 
- इस श्लोक से भगवान्‌ ने विश्वात्मक - सर्वात्मक पारमेश्वर रूप को कहा | उसको सुनकर परम 
उत्कण्ठित हो उसका साक्षात्कार करने की इच्छा करते हुए भगवान्‌ के पूर्वोक्त वचनों का अभिनन्दन 
करते हुए अर्जुन ने कहा - 

[अर्जुन ने कहा -- हे भगवन्‌ ! मुझ पर अनुग्रह करने के लिए आपने अध्यात्मसंज्ञक जो परमगुह्य 
- परमगोपनीय वचन - उपदेश कहा है उससे मेरा यह मोह नष्ट हो गया है ॥ ॥ ।॥] 

मुझ पर अनुग्रह करने के लिए अर्थात्‌ शोकनिवृत्तिरूप उपकार करने के लिए जो परम ८ निरतिशय 
पुरुषार्थ में समाप्त होनेवाला गुह्य' -- गोप्य-गोपनीय 5 जिसकिसी से कहने के अयोग्य, अध्यात्मसंज्ञितः 
> “अध्यात्म” शब्द से उक्त अर्थात्‌ आत्मानामविवेकविषयक और “अशोच्यानन्वशोचस्त्वम्‌' (गीता, 
2.) - इत्यादि से लेकर छठे अध्याय तक “ल्म्‌! पदार्थ प्रधान वचन-वाक्य परम कारुणिक, 
सर्वज्ञ आपने मुझसे कहा है उस वाक्य से मेरा यह ८ अनुभवसाक्षिक “मैं इनका हनन करने 
वाला हूँ और ये मुझसे हत होंगे” -- इत्यादि विविध विपर्यय - भ्रमरूप मोह विगत - विनष्ट 
हो गया है, क्योंकि उस वाक्य में “आत्मा सब विकारों से शून्य है” -- यह अनेक बार आपने 
कहा है ॥ ] ॥ 

तथा सातवें अध्याय से लेकर दशवें अध्याय तक “तत्‌ पदार्थनिर्णयप्रधान भी भगवान्‌ का वचन 
मैंने सुना है -- यह कहते हैं 


. “गुह्' शब्द का अर्थ है - गुप्त रखने योग्य अर्थात्‌ अनधिकारी पुरुष से गुप्त रखने के योग्य | अध्यात्म-ज्ञान 
अनधिकारी पुरुष से गुप्त ही रखा जाता है, अतः प्रकृत में भगवद्वचन को 'गुहा' कहा है । जिसप्रकार मलिन 
वस्र रंग नहीं पकड सकता है उसी प्रकार जो पुरुष विषयों में आसक्त और आत्मा से विमुख रहता है उसकी 
बुद्धि भी मलिन होने के कारण आत्मतत्त्व को धारण नहीं कर सकती है, इसीलिए विषयासक्त मलिनबुद्धि अनधिकारी 
पुरुष से अध्यात्मसंज्ञक ज्ञान गुप्त रखने के लिए शाख्र का अनुशासन है | इसी अभिव्यक्ति के लिए प्रकृत प्रसंग 
में 'गुहा' शब्द का प्रयोग है | 

2. जिससे आत्मा का यथार्थ स्वरूप प्रकाशित होता है उसको “अध्यालसंज्ञित' कहते है । 
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भवाष्ययौ हि भूतानां श्रुती विस्तरशो मया | 
त्वत्तः कमलपत्राक्ष माहात्म्यपि चाव्ययम्‌ ॥ 2 ॥ 
4 भूतानां भवाष्ययावुत्पत्तिप्रलयौ त्वत्त एवं भवन्तौ त्वत्त एव विस्तरशों मया श्रुती न तु 
क्षेपेणासकृदित्यर्थः | कमलस्य पत्रे इव दीर्घे रक्तान्ते परममनोरमे अक्षिणी यस्य तव स्‌ त्वं 
हे कमलपत्राक्ष ! अतिसौन्दर्यातिशयोल्लेखो5यं प्रेमातिशयात्‌ । न केवलं भवाप्ययो त्वत्तः श्रुतौ 
महात्मनस्तव भावों माहात्म्यमनतिशयैश्वर्य विश्वसृष्ट्यादिकर्तृत्वेषप्यविकारित्वं शुभाशुभकर्म, 
कारयितृत्वेउप्यवैषम्य॑ बन्धमोक्षादिविचित्रफलदातृत्वे5 प्यसड्रौदासीन्यमन्यदपि सर्वात्मित्वादि 
सोपाधिक निरूपाधिकमपि चाव्ययमक्षयं मया श्रुतमिति परिणतमनुवर्तते चकारात्‌ ॥ 2 ॥ 


एवमेतद्यथा5 त्थ त्वमात्मानं परमेश्वर । 


द्रष्टुमिच्छामि ते रूपमैश्वरं पुरुषोत्तम ॥ 3 ॥ 
5 है परमेश्वर यथा येन प्रकारेण सोपाधिकेन निरुपाधिकेन च निरतिशयैश्वर्यणा5 त्मान॑ त्वमात्थ 
कथयसि त्वमेवमेतन्नान्यथा । त्वदचसि कुत्रापि ममाविश्वासशह्टा नास्त्येवेत्यर्थः । यद्यप्येवं तथा- 


है कमलदललोचन ! मैंने आपसे विस्तारपूर्वक भूतों - प्राणियों या जीवों की उत्पत्ति और प्रलय 
तथा आपका अव्यय > अक्षय माहात्य भी सुना है ॥ 2 ॥] 

4 पभूतों अर्थात्‌ प्राणियों की उत्पत्ति (भव) और प्रलय (अप्यय) आपसे ही होती है - यह मैंने आपसे 
ही विस्तार से सुना है, न कि संक्षेप से अर्थात्‌ बार-बार सुना है। कमल के पत्र-दल के समान 
दीर्घ, रक्तान्त ८ रक्तोपान्त ८ रक्त-लाल कोरवाले और परम मनोरम अक्षिननेत्र-लोचन हैं जिसके 
ऐसे आप हे कमलपत्राक्ष) ! हे कमलदललोचन ! - यह भगवान्‌ के अतिसौन्दर्य का अतिशय 
उल्लेख प्रेम के अतिशय के कारण है । मैंने आपसे न केवल प्राणियों की उत्पत्ति और प्रलय को 
ही सुना है, अपितु आप महात्मा का भाव अर्थात्‌ आपका माहात्म्य/॑ > निरतिशय ऐश्वर्य अर्थात्‌ 
विश्व की सृध्टि आदि करनेवाले होने पर भी अविकारी रहना, शुभाशुभ कर्म करानेवाले होने पर 
भी विषमता न आना, बन्ध और मोक्ष आदि विचित्र फल देनेवाले होने पर भी असंग और उदासीन 
रहना तथा अन्य भी सर्वात्मत्वादिर्प सोपाधिक और निरुपाधिक अव्यय 5 अक्षय माहात्म भी मैंने 
सुना है | यहाँ चकार से “श्रुती" पद के परिणत रूप “श्रुतम्‌' पद की अनुवृत्ति हुई है ॥ 2 ॥ 
हि परमेश्वर ! आप अपने विषय में जैसा कहते हैं वह सब वैसा ही है, परन्तु हे पुरुषोत्तम ! मैं 
आपके ऐश्वर 5 ज्ञान, ऐश्वर्य, बल, वीर्य और तेज से युक्त रूप का दर्शन करना चाहता हूँ | 3 |] 

5 है परमेश्वर ! जिस प्रकार सोपाधिक और निरुपाधिक निरतिशय ऐश्वर्यरूप से आप अपने को कह 
3. जिस प्रकार कमलपत्र जल में रहकर भी जल से सिक्त नहीं होता है उसी प्रकार भगवान्‌ की आँखें नित्य द्रथ होने 
पर भी किसी भी दृश्य वस्तु से सिक्त नहीं होती हैं अर्थात्‌ भगवान्‌ नित्य साक्षी-द्रथ और विज्ञाता होने पर भी नित्य 
स्थिर, सब विकारों से रहित तथा वृद्धि और हानि से शून्य रहते हैं | ऐसे कमलपत्राक्षरूप भगवान्‌ से ही सब प्राणियों 
का पालन-पोषण होता है - यह सूचित करने के लिए अर्जुन ने 'कमलपत्राक्ष' शब्द से सम्बोधन किया है | 
4. महात्मनो भाव: ८ महात्मनू + ष्यज्‌ 5 माहात्यम्‌ | 
5. आगामी में पिछले की पुनरुक्ति और पूर्त्ति 'अनुवृत्ति' होती है | यहाँ चकार से श्लोकस्थ द्विवचनान्त पुंल्लिड्ड 
“श्रुती' पद के लिड्ट - वचन से परिणतरूप एकवचनान्त नपुंसकलिड् “श्रुतम्‌'” पद की अनुवृत्ति हुई है । 


विश्वरूपदर्शनमी] गूढार्थदीपिका 59] 


$पि कृतार्थीबुभूषया द्र्दुमिच्छामि ते तव रूपमैश्वरं ज्ञानैश्वर्यशक्तिबलवीर्यतेजोमि: संपन्नमद्धुतं 
हे पुरुषोत्तम । संबोधनेन त्वदचस्यविश्वासो मम नास्ति दिद्वक्षा च महती वर्तत इति सर्वज्ञत्वात्त्व 
जानासि सर्वान्तर्यामित्वाच्चेति सूचयति ॥ 3 ॥ 


6 द्र॒ष्ठुमयोग्ये कुतस्ते दिद्वक्षेत्याशडूबाउ5ह - ि 
मन्यसे यदि तच्छक्यं मया द्रष्दुमिति प्रभो । 
योगेश्वर ततो मे त्वं दर्शया55त्मानमव्ययम्‌ ॥ 4 ॥ 
7 प्रभवति सृष्टिस्थितिसंहारप्रवेशप्रशासनेष्विति प्रभुः, हे प्रभो सर्वस्वामिन्‌ । तत्तवैश्वरं रूप॑ 
मयाउर्जुनेन द्र;ुं शक्यमिति यदि मन्यसे जानासीछसि वा हे योगेश्वर सर्वेषामणि- 


मादिसिद्धिशालिनां योगानां योगिनामीश्वर ततस्त्वदिच्छावशादेव मे महामत्यर्थमर्थिने त्वं 
परमकारुणिको दर्शय चाक्षुपज्ञानविषयी कारया55त्मानमैश्वररूपविशिष्टमव्ययमक्षयम्‌ ॥ 4 ॥ 
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रहे हैं आप वैसे ही हैं, अन्यथा नहीं हैं अर्थात्‌ आपके वचन में मुझको कहीं भी अविश्वास की 
शंका ही नहीं है | यद्यपि ऐसा है तथापि कृतार्थ होने की इच्छा से मैं आपके ऐश्वर 5 ईश्वरीय 
- ज्ञान, ऐश्वर्य, बल, वीर्य और तेज से सम्पन्न अद्भुतरूप का दर्शन करना चाहता हूँ हे पुरुषोत्तम 
! इस सम्बोधन से यह सूचित करते हैं कि मुझको आपके वचन में अविश्वास नहीं है और आपके 
ऐश्वररूप के दर्शन की बड़ी इच्छा भी है -- यह आप सर्वज्ञ और सर्वान्तिर्यामी होने से जानते ही 
हैं ॥ 3 ॥ 

6 “जो रूप चर्मचक्षुओं से दर्शन के योग्य नहीं है उसका दर्शन करने की तुम्हारी इच्छा क्‍यों है ?! 

ऐसा भगवान्‌ की ओर से आशंका करके अर्जुन कहते हैं 
हि प्रभो ! यदि आप यह मानते हैं कि आपका वह रूप मेरे द्वारा दर्शन किये जाने योग्य है तो 
हे योगेश्वर ! आप अपने अव्यय ८ अविनाशी स्वरूप का मुझको दर्शन कराइये ॥| 4 |] 

7 जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और संहार करने में तथा उसमें प्रवेश और उसका प्रशासन करने में आप 
प्रभु > समर्थ हैं, अत: “प्रभु” है, अतएव हे प्रभो” ! हे सर्वस्वामिन्‌ ८ सबके स्वामी ! आपका 
वह ऐश्वर 5 ईश्वरीय रूप मुझ अर्जुन के द्वारा दर्शन किये जाने योग्य है -- यह यदि आप मानते 
हैं > समझते हैं अथवा इच्छा करते हैं तो हे योगेश्वर ! हे अणिमादि सब सिद्धिशाली योगों अर्थात्‌ 
योगियों के ईश्वर ! तत: ८ उससे अर्थात्‌ आपकी इच्छा के वश से ही मुझ अत्यन्त उत्सुक को 
परम कारुणिक आप अपने ऐश्वररूपविशिष्ट अव्यय ८ अक्षय स्वरूप का दर्शन कराइये ८ उसको 
मेरे चाक्षुपज्ञान का विषय बनाइये ।| 4 ॥। 

6. भगवान्‌ जगत्‌ की सृध्टि, स्थिति और संहार करने में, उसमें प्रवेश और उसका अनुशासन करने में समर्थ हैं - 
इस प्रकार भगवान्‌ कर्तुमकर्तुमन्यथाकर्तु करने में समर्थ हैं, उनके लिए कुछ भी असंभव नहीं है, उनका अनुग्रह 
होने पर तो अर्जुन ऐश्वररूप का दर्शन करने में असमर्थ होने पर भी दर्शन करने के योग्य हो सकता है - यह 
सूचित करने के लिए ही यहाँ अर्जुन ने भगवान्‌ को 'हे प्रभो!! - यह सम्बोधन किया है । 

7. जब योगीजन अप्राकृत पदार्थों का दर्शन कराने में समर्थ हैं तब भगवान्‌ तो उनके ईश्वर हैं उनके लिए उनके 
ही ऐश्वररूप का दर्शन कराना कठिन व्यापार नहीं हो सकता है - यह सूचित करने के लिए अर्जुन ने 'हे योगेश्वर” 
- सम्बोधन किया है | अथवा, हे योगेश्वर ! आप तो आपके ऐश्वररूप का दर्शन करने में समर्थ योगियों के 


ईश्वर हैं, अतएव मुझको भी योगी बनाकर अपने ऐश्वररूप का दर्शन कराइये - यह उक्त सम्बोधन से ध्वनित 
होता है | 


592 श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः ॥ 


8 एवमत्वन्तभक्तेनाजुनेन प्रार्थितः सन्‌ - 
श्रीभगवानुवाच 
पश्य मे पार्थ रूपाणि शतशो5थ सहस्रशः । 
नानाविधानि दिव्यानि नानावर्णकृतीनि च॑.॥ 5 ॥ 

9 अत्र क्रमेण श्लोकचतुष्टयेडपि पश्येत्यावृत्त्याउत्यदूभुतरूपाणि दर्शयिष्यामि त्व॑ सावधानो 
भवेत्यर्जुनमभिमुखी करोति भगवान्‌ । शतशो5थ सहस्रश इत्यपरिमितानि तानि च 
नानाविधान्यनेकप्रकाराणि दिव्यान्यत्यदभुतानि नाना विलक्षणा वर्णा नीलपीतादिप्रकारा- 
स्तथा55कृतयश्वावयवसंस्थानविशेषा येषां तानि नानावणक्रितीनि च मे मम रूपाणि पश्य । 
अह लोट । द्रष्दुमहों भव हे पार्थ ॥ 5 ॥ 

]0 दिव्यानि रूपाणि पश्येत्युक्त्वा तान्येव लेशतो5नुक्रामति द्वाभ्याम्‌ - 


पश्या5 5दित्यान्वसूर्कद्रानश्विनौ मरुतस्तथा । 


बहुन्यदृष्टपूर्वाणि पश्या55श्चर्याणि भारत ॥ 6 ॥ 
! पश्याऊ5दित्यान्दादश, वसूनष्टौ, रुद्रेनेकादश, अश्विनौ दौ, मरुतः सप्तसप्तकानेकोनपञ्चाशतू। 
तथाउन्यानपि देवानित्यर्थः । बहून्यन्यान्यदृष्टपूर्वाणि पूर्वभदृष्टानि मनुष्यलोके त्वया त्वत्तोन्येन 


टरलनलरनररजरमसमरटरनटरननटलरनर नर मरने टरमटरननरय 


8 इस प्रकार अल्नन्त भक्त अर्जुन के द्वारा प्रार्थना किये जाने पर - 
(श्रीभगवान्‌ ने कहा - हे पार्थ ! हे अर्जुन ! मेरे सैकड़ों-हजारों नाना प्रकार के, नाना वर्ण और 
आकृतिवाले दिव्य रूपों को देखों || 5 ॥] 

9 यहाँ क्रम से चार श्लोकों में 'पश्य'” 5 देखो” - इस क्रियापद की आवृत्ति से भगवान्‌ “मैं तुमको 
अत्यन्त अद्भुत रूपों को दिखाऊँगा, तुम सावधान हो जाओ” - ऐसा भाव प्रकट करके अर्जुन 
को अपनी ओर अभिमुख करते हैं । सैंकड़ों-हजारों अर्थात्‌ अपरिमित उन अनेक प्रकार के दिव्य 
> अत्यन्त अद्भुत और नानावर्णकृति 5 नाना-विलक्षण वर्ण अर्थात्‌ नीलपीतादि प्रकार तथा 
आकृतियाँ 5 अवयवसंस्थानवशेष हैं जिनके ऐसे उन नानावणक्रिति मेरे रूपों को देखो | यहाँ 'अर्ह! 
- “योग्यता अर्थ में लोट्ूलकार है । अतएव हे पार्थी ! हे अर्जुन ! मेरे रूपों का दर्शन करने के 
योग्य होओ ॥ 5 ॥ 

0 मेरे दिव्य रूपों को देखो -- यह कहकर भगवान्‌ उन्हीं रूपों का दो श्लोकों से लेशत: ८ अंशत: 
अनुक्रमण करते हैं -- 
हि भारत ! हे भरतवंशी अर्जुन ! मुझमें बारह आदित्यों, आठ वसुओं, ग्यारह रुद्रों, दो अश्विनी 
कुमारों और उनचास मरुतों को देखो | इनके अतिरिक्त और भी बहुत से पहले न देखे हुए आश्चर्य 
+ अदभुत रूपों को देखो ॥ 6॥] 

]। बारह आदित्यों, आठ वसुओं, ग्यारह रुद्रों, दो अश्विनीकुमारों, उनचास मरुतों तथा अन्य देवताओं 
8. है अर्जुन ! तुम पृथा के पुत्र हो अतएव मेरे प्रेमास्पद सखा हो और मेरे भक्त भी हो, अतं: तुम्हारी इच्छा पूर्ण 


करने के लिए मैं सदा ही प्रस्तुत हूँ - यह सूचित करने के लिए भक्तवत्सल भगवान्‌ ने अर्जुन को 'पार्थ! शब्द 
से सम्बोधित किया है | 


विश्वरूपदर्शनत्] गूढार्थदीपिका 593 
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वा केनचित्पश्या55श५चर्याण्यद्भुतानि हे भारत ! अन्र शतशो5थ सहस्रशः नानाविधानीत्यस्य 
विवरण बहूनीति आदित्यानित्यादि च । अद्वृष्प्ूर्वाणीति दिव्यानीत्यस्य, आश्चर्याणीति 
नानावर्णकृतीनीत्यस्येति द्रष्टव्यम्‌ू ॥ 6 ॥ 

न केवलमेतावदेव, समस्तं जगदपि मह्देहस्थं द्रददुमरहसीत्याह - 


इहैकस्थं जगत्कृत्सं पश्याथ सचराचरम्‌ । 


हि 4-8 22024 5 देहे गुडाकेश यच्चान्यदृद्रष्ुमिच्छसि ॥ 7 ॥ 
इड्ास्मिन्मम देह जगत्कृत्सं समस्त सचराचरं जड़मस्था 


वरसहितं तत्र तत्र परिभ्रमता वर्षकोटिसहस्रेणापि द्र्टुमशक्यमयाधुनैव पश्य हे गुडाकेश ! 
यच्चान्यज़यपराजयादिक  द्रष्दुमि्छसि तदपि संदेहोच्छेदाय पश्य ॥ 7 ॥ 
यत्ूक्त “मन्यसे यदि तच्छक्यं मया द्रष्ुम' इति तत्र विशेषमाह - 


मां शक्यसे द्रएएमनेनेव स्वचक्षुषां 
दि ददामि ते चक्षुः पश्य मे योगमैश्वरम्‌ ॥ 8 ॥ 


को भी मुझमें देखो - यह अर्थ है। है भारत” ! मनुष्यलोक में तुमने या तुमसे अन्य किसी ने भी 
जिनको पहले कभी नहीं देखा है ऐसे बहुत से अन्य-अन्य आश्चर्य - अद्भुत रूपों को देखो | यहाँ 
“बहूनि' और आदित्यान्‌” - इत्यादि पद पूर्व श्लोक के 'शतशो5थ सहस्रश: नानाविधानि/- इन पदों 
के विवरण हैं । इसी प्रकार “अदृध्पूर्वाण' पद 'दिव्यानि! पद का और “आश्चर्याणि! पद 
“नानावणकृतीनि” पद का विवरण है -- यह समझना चाहिए || 6 ॥ 

न केवल इतना ही, अपितु समस्त जगत को मेरे शरीर में स्थित देख सकते हो - यह कहते हैं :-- 
हि गुडाकेश ! अब इस मेरे शरीर में एक ही स्थान पर स्थित हुए चराचरसहित सम्पूर्ण जगत्‌ को 
देखो तथा अन्य भी जो कुछ देखना चाहते हो वह भी देखो | 7 ॥] 

इह-अस्मिनू ८ इस मेरे देह में एकस्थ ८ एक ही में अवयवरूप से स्थित समस्त सचराचर ८ 
जड्जमस्थावरसहित जगत्‌ को, जिसको वहाँ-वहाँ घूमकर सहम्न-कोटि वर्षों में भी नहीं देखा जा सकता 
है, अब 5 इसी समय देखो हे गुडाकेश” ! इसके अतिरिक्त जो अन्य जय-पराजय आदिक तुम 
देखना चाहते हो वह भी अपने संदेह की निवृत्ति के लिए देखो ॥ 7 ॥ 

अर्जुन ने जो यह कहा कि “मन्यसे यदि तच्छक्यं मया द्रष्ठम' - “यदि आप समझते हैं कि आपका 
वह ऐश्वररूप मेरे द्वारा दर्शन किये जाने योग्य है तो आप दर्शन कराइये” - उसमें भगवान्‌ विशेष 


7 ! तुम मुझको अपने इन प्राकृत नेत्रों से ही नहीं देख सकते हो, अतएव मैं तुमको 
दिव्य अर्थात्‌ अप्राकृत नेत्र देता हूँ उनसे तुम मेरा ऐश्वर योग देखो ॥| 8 ॥] 

9. भरतवंश जैसे उत्तम वंश में उद्भव होने के कारण अर्जुन को श्रगवान्‌ के ऐश्वररूप का दर्शन करने का 
अधिकार है - यह सूचित करने के लिए भगवान्‌ ने हे भारत ! सम्बोधन किया है | अथवा, जिस वंश में अर्जुन 
का जन्म हुआ है उस वंश में उत्पन्न किसी भी साधुजन ने ऐश्वररूप को नहीं देखा है, अतएव अर्जुन भरतवंश 
में श्रेष्ठ है - यह सूचित करने के लिए “भारत” शब्द से भगवान्‌ ने सम्बोधन किया है | 

0. “गुडाका” का अर्थ है निद्रा । निद्रा तमोगुण का लक्षण है, जो निद्रा के वशीभूत रहता है उसमें भगवान्‌ के 
ऐश्वररूप के दर्शन की योग्यता नहीं होती है, किन्तु अर्जुन गुडाकेश अर्थात्‌ जितनिद्र है अतएव अर्जुन में ऐश्वररूप 
के दर्शन की योग्यता है - यह सूचित करने के लिए ही “गुडाकेश”' सम्बोधन का प्रयोग है | 


594 श्रीमद्भगवद्वीता [ अध्यायः ॥ 


5 अनेनैव प्राकृतेन स्वचक्षुषा स्वभावसिद्धेन चक्ुषा मां दिव्यरूपं द्र्; न तु शक्यसे न शक्‍्नोषि 
तु एवं । शक्ष्सस इति पाठे शक्तो न भविष्यसीत्यर्थ: । सौवादिकस्यापि शक्नोतेर्दैवादिक: 
श्यंश्छान्दस इति वा । दिवादौ पाठो वेत्येव सांप्रदायिकम्‌ । 

6 तर्ि लां दर कथं शक्नुयामत आह- दिव्यमप्राकृतं मम दिव्यरूपदर्शनक्षमं ददामि ते तुभ्य॑ चुस्तेन 
दिव्येन चक्षुषा पश्य मे योगमघटनघटनासामर्थ्यातिशयमैश्वरमी श्वरस्य ममासाधारणमू ॥ 8 ॥ 

7 भगवानर्जुनाय दिव्यं रूप दर्शितवानू। स च तदृदृष्टूवा विस्मयाविष्टो भगवन्तं विज्ञापितवानितीमं 
वृत्तान्तमेवमुक्त्वेत्यादिभि: षड़भि: श्लोकैर्धतराष्ट्रं प्रति - 

संजय उवाच 
एवमुक्त्वा ततो राजन्महायोगेश्वरों हरिः । 
दर्शयामास पार्थाय परम रूपमैश्वरम्‌ ॥ 9 ॥ 
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05 तुम अपने इन प्राकृत प्रकृति से निर्मित अर्थात्‌ स्वभावसिद्ध नेत्रों से ही दिव्यरूप मुझको नहीं देख 
सकते हो -- यह ठीक ही है। “शक्ष्यसे' - यदि यह पाठ है तो 'देखने में शक्त > समर्थ नहीं होओगे' 
- यह अर्थ होगा । यहाँ “शक्यसे' पाठ में सौवादिक ८ स्वादिगण में पठित “श्क्‌” धातु से तिडू 
प्रत्ययों से पूर्व लगनेवाले 'श्नु/ विकरण के स्थान पर दैवादिक ८ दिवादिगण की धातुओं से तिड्‌ 
प्रत्ययों से पूर्व लगनेवाला 'श्यन्‌” विकरण' हुआ है, अथवा यह छान्दस पाठ है | अथवा यह 
दिवादिगण में पठित “शक!” धातु से रचित पाठ है - यही साम्प्रदायिक मत है | 

]6 “तो फिर मैं आपको कैसे देख सकता हूँ” - इस शंका से भगवान्‌ कहते हैं -- मैं तुमको दिव्य ८ 
अप्राकृत-स्वभावसिद्ध से अतिरिक्त अर्थात्‌ मेरे दिव्यरूप का दर्शन करने में समर्थ नेत्र देता हूँ, उन 
दिव्य नेत्रों से तुम मेरे ऐश्वर अर्थात्‌ मुझ ईश्वर के असाधारण योग - अघटनघटनासामर्थ्य - अघटित 
को घटित करने के सामर्थ्य के अतिशय को देखो ॥ 8 ॥ 


]7 “भगवान्‌ ने अर्जुन को दिव्यरूप दिखाया और अर्जुन ने उस रूपको देखकर आश्चर्ययुक्त हो 


भगवान्‌ से प्रार्थना की” -- यही वृत्तान्त 'एवमुक्त्वा'- इत्यादि छः श्लोकों से धृतराष्ट्र के प्रति 
सज्जय ने कहा - 


शक्लू शक्तौ' (स्वादिगण, 6) 5 स्वादिगण में पठित परस्मैपदी 'शक्‌” धातु 'सकना, समर्थ होना, सहना 
शक्तियुक्त होना' के अर्थ में होती है ।. 'स्वादिभ्यः श्नु:' (पाणिनिसूत्र, 3..73) < स्वादिगण की धातुओं से तिड्‌ 
प्रत्ययों से पूर्व 'श्नु' (नु) विकरण लगता है | जैसे - शकू + शु जु) + ति ८ “शक्‍्नोति' -- इत्यादि | 
2. 'दिवादिभ्य: श्यन्‌' (पाणिनिसूत्र, 3..69) > दिवादिगण की धातुओं से तिड प्रत्ययों से पूर्व * श्यन्‌' (य) विकरण 
लगता है | यहाँ विकल्प यह किया गया है कि 'शक्यसे” पाठ में स्वादिगण की 'शक्‌” धातु से लगनेवाले 'श्नु' विकरण 
के स्थान पर दिवादिगण की धातुओं से लगने व्राला 'श्यन्‌ू ' विकरण हुआ है अर्थात्‌ यहाँ पदविकरणव्यत्यय है | 
3. धातुरूपरचनापरक निविष्ट जोड 5 अनुषंगी को 'विकरण' कहते -हैं | धातुरूपों की रचना के समय धातु और 
तिड प्रत्ययों के बीच में जोडे जानेवाला गणद्योतक चिह्न (विकरण” कहलाता है । 
4. 'छान्दस' वैदिक या आर्ष प्रयोग को कहते है | 
5. “शक विभाषितो मर्षणे” (दिवादिगण, 76) 5 दिवादिगण में पठित विभाषित 5 उभयपदी 'शक्‌” धातु “मर्षण 
+ सहना, समर्थ होना” के अर्थ में होती है | दिवादिगण की धातुओं से 'श्यन्‌ु! विकरण लगता है | जैसे :-- 
शक्‌ + श्यन्‌ (य) + ति-ते 5 शक्यति -- शक्यते इत्यादि | प्रकृत में 'शक्यसे' पाठ दिवादिगण में पठित 'शक्‌! 
धातु से रचित पाठ ही है - ऐसा साम्प्रदायिक मत है । 
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एवं नतु मां शक्यसे द्र्दुमनेन चक्ुषाउतो दिव्यं ददामि ते चशुरित्युक्त्वा ततो दिव्यचशुः- 
प्रदानादनन्तरं हे राजन्धृतराष्ट्र स्थिरे भव श्रवणाय । महान्सवेत्कृष्टश्वासौ योगेश्वरश्चेति 
महायोगेश्वरो हरिर्भक्तानां सर्वक्लेशापहारी भगवान्दर्शनायोग्यमपि दर्शयामास पाथविकान्त- 
भक्ताय परम॑ दिव्यं रूपमैश्वरम्‌ ॥ 9 ॥ 

तदेव रूप विशिनष्टि -__ 


अनेकवक्त्रनयनमनेकाद्धुतदर्शनम्‌ । 
अनेकदिव्याभरणं दिव्यानेकोद्यतायुधम्‌ ॥ 0 ॥ 


दिव्यमाल्याम्बरधरं दिव्यगन्धानुलेपनम्‌ । 
स्वश्चिर्यमयं देवमनन्तं विश्वतोमुखम्‌ ॥  ॥ 
अनेकानि वक्‍्त्राणि नयनानि च यस्मिन्खूपे, अनेकानामदूभुतानां- विस्मयहेतूनां दर्शन यस्मिन्‌, 


अनेकानि दिव्यान्याभणानि भूषणानि यस्मिनू, दिव्यान्यनेकान्युयतान्यायुधानि अद्नाणि 
यसिमिंस्तत्तथारूपम्‌ ॥ 0 ॥ 
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[सजञ्जय ने कहा - हे राजन्‌ ! महायोगेश्वर हरि अर्थात्‌ भक्तों के सर्वक्लेशापहारी भगवान्‌ ने इस 
प्रकार कहकर उसके उपरान्त अर्जुन को अपना परम ऐश्वर रूप दिखाया ॥ 9 ॥] 

“अर्जुन ! तुम मुझको अपने इन चर्मचक्षुओं से तो नहीं देख सकते हो, अतः मैं तुमको दिव्यचकश्षु 
देता हूँ” -- इस प्रकार कहकर तदुपरान्त « दिव्यचश्षु प्रदान करने के अनन्तर - है राजन ! हे 
धृतराष्ट्र ! सुनने के लिए स्थिर हो जाओ - महायोगेश्वर' > जो महान्‌ - सर्वोत्कृष्ट हैं और 
योगेश्वर भी हैं उन महायोगेश्वर हरि* अर्थात्‌ भक्तों के सब प्रकार के क्लेशों को हरनेवाले भगवान्‌ 
ने अपने एकान्त-अनन्य भक्त अर्जुन को चर्मचक्षुओं से दर्शन के अयोग्य भी अपना परम दिव्य 
ऐश्वर रूप दिखाया ॥ 9 ॥ 

उसी रूप के विशेषण कहते हैं - 

[जो अनेक मुख और नेत्रोंवाला, अनेक अद्भुत दर्शनोंवाला, अनेक दिव्य आभूषणोंवाला, अनेक 
दिव्य आयुधों को उठाए हुए, दिव्य माला और वस्नर धारण किये हुए, दिव्य गन्धका अनुलेपन किये 
हुए, सब प्रकार के आश्चर्यों से युक्त, देव 5 द्योतनाम्क, अनन्त और विश्वतोमुख - सब ओर 
मुखवाला था -- उस रूप को भगवान्‌ ने दिखाया अथवा अर्जुन ने देखा ॥ 0- ॥ ] 

जिस रूप में अनेक मुख और नेत्र थे, जिसमें अनेक अदूभुत-विस्मय के हेतुओं का दर्शन था, 
जिसमें अनेक दिव्य आभूषण थे तथा जिसमें अनेक दिव्य आयुध - अख्र उठाये हुए थे उस ऐसे 
रूप को दिखाया - देखा ॥ 0 ॥ 


6. महायोगेश्वर, हरि-कृष्ण से अनुगृहीत पाण्डवों के साथ आपने सन्धि नहीं की और न करे रहे हो, अत: आप 
राजनीति से हीन नाममात्र के राजा हो - यह 'हे राजन! - सम्बोधन से ध्वनित किया गया है । 

7. भगवान्‌ विश्वरूपप्रदर्शन आदि जिस किसी भी प्रकार से पाण्डवों के दुःखों को हरने में अतिसमर्थ हैं - यह 
“'महायोगेश्वर” शब्द से सूचित किया गया है | 

8. हरत्यविद्यां सकार्यामिति हरि: ८ जो भक्तों की अविद्या और उसके कार्यों को हरते हैं वे 'हरि' हैं | “हरि! 
शब्द से यह कहा गया है कि भगवान्‌ अपने भक्त पाण्डवों के दु:खों का हरण करने में उद्यत - तत्पर हैं । 


596 श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः ॥ 


2] दिव्यानि माल्यानि पुष्पमयानि रत्नमयानि च तथा दिव्याम्बराणि वल्लाणि च प्रियन्ते येन 
तद्दिव्यमाल्याम्बरधरं, दिव्यो गन्धोडस्पेति दिव्यगन्धस्तदनुलेप् यस्य ततू, सर्वश्चिर्यमय- 
मनेकादूभुतप्रचुरं, देवं योतनात्मकम्‌, अनन्तमपरिक्तिन्नं, विश्वतः सर्वतो मुखानि यरस्मिंस्तदूप 
दर्शयामासेति पूर्वण संबन्ध: । अर्जुनो ददर्शत्यध्याहारो वा ॥ ॥ ॥ 

22 देवमित्युक्त विवृणोति + 


दिवि सूर्यसहस्रस्य भवेद्युगपदुत्थिता । 
यदि भाः सद्ृशी सा स्याद्धासस्तस्य महात्मनः ॥ 2 ॥ 
23 दिवि अन्तरिक्षे सूर्याणां सहस्रस्यापरिमितसूर्यसमूहस्य युगपदुदितस्य युगपदुत्थिता भाः प्रभा यदि 
भवेत्तदा सा तस्य महात्मनो विश्वरूपस्थ भासो दीप्तेः सद्ृशी तुल्या यदि स्याद्यदि वा न 
स्यात्ततो5पि नूनं विश्वरूपस्थैव भा अतिरिच्येतेत्यहं मन्ये, अन्या तूपमा नास्त्येवेत्यर्थः । अत्रा- 
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2। जिससे दिव्य पुष्पममय और रलमय मालाएँ तथा दिव्य वस्र धारण किये हुए थे उस दिव्यमाल्याम्बरधर 
को; जिसका दिव्यगन्ध का अनुलेपन था उसको; जो सर्वश्चर्यमय ८ अनेक अदभुतप्राचुर्य से युक्त, 
देव > द्योतनात्मक, अनन्त ८ अपरिक्तिन्न था उसको, तथा जिसमें विश्वत: - सर्वतः अर्थात्‌ सब 
ओर मुख थे उस रूप को भगवान्‌ ने दिखाया - यह पूर्व के साथ सम्बन्ध है । अथवा, उस रूप 
को अर्जुन ने देखा - यह अध्याहार करना चाहिए ॥ ॥ ॥ 

22 भगवान्‌ के उस रूप को जो 'देव” कहा है उसका विवरण करते हैं - 

(आकाश में यदि हजार सूर्यों के एकसाथ उदित होने से उत्थित - उत्तन्न जो प्रभा हो तो कदाचित्‌ 
वह उस विश्वरूप महात्मा के भास-तेज के सदृश हो सकती है और नहीं भी हो सकती है ॥ 2 ॥] 

23 द्विवि ८ अन्तरिक्ष में यदि हजार सूर्यों अर्थात्‌ अपरिमित सूर्यसमूह के एकसाथ उदित होने से एक 
साथ उत्थित - प्रकट हुई जो भा-प्रभा हो तो कदाचित्‌ वह उस विश्वरूप महात्मा के भास-दीपति 
के सदृश - तुल्य हो सकती है अथवा नहीं भी हो सकती है, उस प्रभा से भी निश्चय ही विश्वरूप 
की ही भा-प्रभा-कान्ति अधिक होगी - यह मैं मानता हूँ, वस्तुतः उस प्रभा की कोई दूसरी उपमा 
तो है ही नहीं - यह अर्थ है। यहाँ अविद्यमान का अध्यवसाय होने से और तदभाव ८ उपमा 
के अभाव से उपमाभावपरक होने से अभूतोपमारूपा अतिशयोक्ति” उद्नेक्षा” की व्यज्जना करती 

: 9. “अध्यवसाये अध्यवसितप्राधान्ये त्वतिशयोक्ति:' (अलड्टारसर्वस्व, सूत्र 23) 5 अध्यवसाय में यदि अध्यवसित 
- विषयी की प्रधानता हो तो “अतिशयोक्ति' अलंकार होता है । “यद्यर्थोक्ती च कल्पनम्‌ > “यद्यर्थस्य' यदिशब्देन 
चेच्छब्देन वा उक्तौ यत्कल्पनम्‌ (अर्थादसम्भविनो<र्थस्य) सा तृतीया' (काव्यप्रकाश, सूत्र 53) < “यद॒र्थ' के अर्थात्‌ 
यदि' शब्द से अथवा उसके समानार्थक 'चेतू ' शब्द के द्वारा कथन करने में जो कल्पना अर्थात्‌ असम्भव अर्थ 
की कल्पना है वह तीसरे प्रकार की “अतिशयोक्ति' होती है | उसमें जब उपमा का ही अभाव होता है तो 

अभूतोपमारूपा अतिशयोक्ति” होती है | शोभाकरमित्र ने अपने “अंलझ्ररलाकर' ग्रन्थ में इस अतिशयोक्तिमेद को 
“क्रियातिपत्ति' नामक अलंकार माना है (यद्यर्थोक्तावसम्भाव्यमानस्य क्रियातिपत्तिः, अलझ्वाररलाकर, 36) । 
20. मन्ये शड्ढे ध्रुवं प्रायो नूनमित्येवमादयः | 

उम्रेक्षा व्यज्यते शब्देरिवशब्दोडपि तादृश: ॥ (काव्यादर्श, 2.234) 


“मन्ये, शड्ढें, ध्ुवम्‌, प्रायः, नूनम्‌ आदि शब्दों से उल्नेक्षा की प्रतीति होती है, और इव शब्द से भी उसकी. प्रतीति 
होती है । 
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विद्यमानाध्यवसायात्तदभावेनोपमा भावपराद भूतोप मारूपे यमति शयो क्तिरुत्रे क्षां व्यज्जयन्ती सर्वया 
निरुपमत्वमेव व्यनक्ति उभौ यदि व्योम्नि पृथक्ग्रदाहावित्यादिवत्‌ ॥ 2 ॥ 


इहैकस्थं जगत्कृत्सं पश्याथ सचराचरम्‌” इति भगवदाज्नप्तमप्यनुभूतवानर्जुन इत्याह - 
तत्रैकस्थं जगत्कृत्स प्रविभक्तमनेकधा । 
अपश्यद्देवदेवस्य शरीरे पाण्डवस्तदा ॥ 3 ॥ 
एकस्थमेकत्र स्थितं जगत्कृत्सं प्रविभक्तमनेकधा देवपितृमनुष्यादिनानाप्रकारैरपश्यद्वेवदेवस्य 
भगवतः तत्र विश्वरूपे शरीरे पाण्डवो<र्जुनस्तदा विश्वरूपाश्चर्यदर्शनदशायाम्‌ ॥ 3 ॥ 
एवमद्भुतदर्शनि5 प्यर्जुनो न बिभयांचकार, नापि नेत्रे संचार, नापि संश्रमात्कर्तव्यं विसस्मार, नापि 
तस्माद्देशादपससार, कि त्वतिधीरत्वात्तत्कालोचितमेव व्यवजहार महति चित्तक्षो भेष पीत्याह - 
ततः स विस्मयाविष्टो हृष्टोमा धनंजयः । 
प्रणम्य शिरसा देव कृताउ्जलिरभाषत ॥ 4 ॥ 
हुई सर्वथा निरुपमत्व को ही व्यक्त करती है, जैसे माघ कवि द्वारा उक्त 'उभी यदि व्योग्न 
पृथक्प्रवाहौ” -- इत्यादि श्लोक में निरुपमत्व व्यक्त किया गया है” ॥ 2 ॥ 
“अब इस मेरे शरीर में एक ही स्थान पर स्थित हुए चराचरसहित सम्पूर्ण जगत्‌ को देखो” - इस 
प्रकार भगवान्‌ के द्वारा आज्ञप्त 5 उक्त का अर्जुन ने अनुभव किया - यह सज्जय कहते हैं :- 
_िब अर्थात्‌ विश्वरूप आश्चर्य के दर्शन की दशा में पाण्डुपुत्र अर्जुन ने उस देवों के देव भगवान्‌ 
कृष्ण के विश्वरूप शरीर में एक ही स्थान पर स्थित अनेक प्रकार से विभक्त हुए सम्पूर्ण जगत्‌ 
को देखा ॥ 3 ॥] 
तदा ८ तब अर्थात्‌ विश्वरूप आश्चर्य के दर्शन की दशा में पाण्डव” - पाण्डुपुत्र अर्जुन ने देवों 
के देव भगवान्‌ के तत्र 5 विश्वरूप शरीर में एकस्थ 5 एकत्र - एक ही स्थान पर स्थित अनेकधा 
> अनेक प्रकार से अर्थात्‌ देव, पितृ, मनुष्य आदि नाना प्रकार से विभक्त हुए सम्पूर्ण जगत्‌ को 
देखा ॥ 3 ॥ 


ऐसा अद्भुत दर्शन करने पर भी अर्जुन न भयभीत हु, न उनके नेत्रों रा संचार हुआ, न संभ्रम 
से अपने कर्तव्य को भूले और न उस देश-स्थान से ही हटे, किन्तु उन्होंने अतिधीर 5 अत्यन्त 


2. “उभौ यदि व्योम्नि पृथक्‌ प्रवाहावांकाशगड्भापयसः पतेताम्‌ ॥ 

तदोपमीयेत तमालनीलमामुक्तमुक्तालतमस्य वक्षः ॥ (शिशुपालवध, 3.8) 
“आकाश में यदि आकाशगंगा के जल के दो पृथक्‌ प्रवाह ऊपर से नीचे की ओर बहने लगे तो कदाचित्‌ वह 
मीक्तिक माला की दो लड़ियों से विभूषित भगवान्‌ कृष्ण के तमालनील वक्ष के सदृश हो सकता है! । 
22. तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार माघ ने भगवान्‌ के वक्ष:स्थल पर विभूषित भीक्तिक माला की दो लड़ियों की 
आकाश में असम्भावित दो गंगा प्रवाहों से उपमा देकर निरुपमत्व ही व्यक्त किया है उसी प्रकार प्रकृत प्रसंग में 
विश्वरूप महात्मा के तेज की आकाश में असम्भावित हजार सूर्यों के. एक साथ उदित होने से उल्थित प्रभा से 
उपमा देकर और उसके अभाव में अन्य कोई उपमान न कहकर अभूतोपमारूपा अतिशयोक्ति से उस्नेक्षा की व्यज्जना 
करते हुए भगवद्दीम्ति का निरुपमत्व ही व्यक्त किया है | 
23. यहाँ 'पाण्डव' शब्द से यह ध्वनित किया गया है कि भगवान्‌ के भक्त अर्जुन के पिता पाण्डु अत्यन्त भाग्यशाली 
थे और ईश्वर के विमुख रहनेवाले दुर्योधन के पिता धृतराष्ट्र अत्यन्त अभाग्यशाली थे | 
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27 ततस्तद्र्शनादनन्तरं विस्मयेनाद्धुतदर्शनप्रभावेनालौकिकचित्तचमत्कारविशेषेणा55 विष्टो व्याप्त: । 
अत एवं हृ्योमा पुलकितः सन्स प्रख्यातमहादेवसडूग्रामादिप्रभावो धनंजयो युधिष्ठिरराजसूय 
उत्तरगोग्रहे च सर्वात्राज्ञो जित्वा धनमाहतवानिति प्रथितमहापराक्रमो5तिधीर: साक्षादश्रिरिति 
वा महातेजस्वित्वात्‌, देव॑ तमेव विश्वरूपधरं नारायण शिरसा भूमिलग्रेन प्रणम्य प्रकर्षण 
भक्तिश्रद्धातिशयेन नत्वा नमस्कृत्य कृताञ्जलिः संपुटीकृतहस्त युयः सन्नभाषतोक्तवान्‌ । अत्र 
विस्मयाख्यस्थायिभावस्यार्जुनगतस्या5 5लम्बनविभावेन भगवता विश्वरूपेणोद्दीपनविभावेनासकृ- 


(<रकथबर<बर<बब«ब «५८ दपनरद्शबथकब€ददबथ ८6 <चचन८मुदल बंध करन ८ ८८८ (हनदबए:८ रबर तरह <<<<८९ ८८८ चदाद<ब ३ <क्‍ कब दन दब थ व ८ 4९८८८ ८८०८ < ८८६ << 


धैर्यवान्‌ होने से चित्त में महान्‌ क्षोम होने पर भी तत्कालोचित ही व्यवहार किया - यह सज्जय 
कहते हैं - 

[तब अर्थात्‌ अद्भुत दर्शन करने के अनन्तर आश्चर्य से युक्त हुए अतएव रोमाञ्वित होकर अर्जुन 
ने देव + विश्वरूपधर भगवान्‌ को शिर से प्रणाम कर हाथ जोड़कर कहा ॥ 4 ॥] 

27 तत: > तब अर्थात्‌ अद्भुत दर्शन करने के अनन्तर विस्मय - आश्चर्य से अर्थात्‌ अद्भुतदर्शन-जनित 
चित्त के अलौकिक चमत्कारविशेष से आविध्ट - व्याप्त हुए अतएव हृष्रोमा 5 पुलकित होकर 
प्रख्यात महादेवसंग्रामादि प्रभाववाले धनंजय ने - युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ में और विरायपुत्र उत्तर 
के गोग्रहण में सब राजाओं को जीतकर धन एकत्रित किया था - इस प्रकार प्रधित - विख्यात 
महापराक्रमी अतएव अतिधीर अथवा महातेजस्वी होने से साक्षात्‌ अग्नि अर्जुन ने देव अर्थात्‌ उस 
विश्वरूपधर नारायण देव को ही भूमिलग्न शिर से प्रणाम कर > प्रकर्ष से अर्थात्‌ भक्ति और श्रद्धा 
के अतिशय से नमस्कार कर कृताञ्जलि हो अर्थात्‌ दोनों हाथ संपुटितकर-जोड़कर कहा । यहाँ 
विश्वरूप भगवान्‌ आलम्बन विभाव”; उनका असकृत्‌ - बार-बार दर्शन-उद्दीपन विभाव “; सात्तिक 
रोमाज्व, अज्जलिकरणरूप नमस्कार-अनुभाव” और अनुभाव से आक्षिप्त अथवा धृति, मति, हर्ष, 
वितर्क आदि - व्यभिचारी भाव” से अर्जुनगत 'विस्मय”” संज्ञक स्थायीभाव” के परिषोषण के 
24. “अर्थान्विभावयन्तीति विभावा:' (भावप्रकाशन) 5 जो पदार्थों का ज्ञान कराते हैं उन्हें (विभाव” कहते हैं | वे 
दो प्रकार के होते हैं - आलम्बनविभाव और उद्दीपन विभाव | जिसको आलम्बन करके रस की उत्पत्ति होती है 
उसको 'आलम्बन विभाव” कहते हैं | जैसे - प्रकृत में विश्वरूप भगवान्‌ को देखकर अर्जुन के मन में “विस्मय 
की उत्पत्ति हुई है, अतएव विश्वरूप भगवान्‌ आलम्बन विभाव हैं 
25. जिससे रस का उद्दीपन होता है उसको “उद्दीपन-विभाव” कहते हैं | यहाँ विश्वरूप भगवान्‌ का बार-बार दर्शन 
करना उद्दीपन विभाव है | 
26. 'विभावितार्थानुभूतिरनुभाव:' (भावप्रकाशन) 5 विभावित अर्थों की अनुभूति 'अनुभाव” कही जाती है । रत्यादि 
स्थायीभाव की सूचना करनेवाले विकार “अनुभाव” कहलाते हैं (अनुभावो विकारस्तु भावसंसूचनात्मक:--दशरूपक) | 
यहाँ विस्मयसूचक विकार रोमाञ्व होना और हाथ जोड़कर नमस्कार करना - अनुभाव हैं । 

27.. अनवस्थितजन्मानो भूयोभूयः स्वभावत: । 

स्थायिना रसनिष्पत्तौ चरन्तों व्यभिचारिण: || (भावप्रकाशन) 
“जिनका स्वभावत: बार-बार अस्थायी जन्म होता है, जो स्थायीभ[व के साथ रस-निष्पत्ति में विचरण करते हैं - 
वे “व्यभिचारी-भाव' कहे जाते हैं ।' 
28. “विविध: स्मयो हर्ष इति विस्मय:' ८ विभिन्न प्रकार का आश्चर्य और हर्ष 'विस्मय” कहलाता है | 'विस्मयते 
विस्माप्यते स्वयं कश्चिद्विस्मापयतीति वा विस्मय:' ८ जो विस्मय करता है, जिससे विस्मय किया जाता है या कोई 
स्वयं विस्मय कराता है - वह 'विस्मय' है (भावप्रकाशन) | 
29. अवस्थिताश्चिरं चित्ते सम्बन्धाच्ानुबन्धिभि: | 

वर्धिता ये रसात्मानः ते स्पृताः स्थायिनों बुधैः ॥ (भावप्रकाशन) 
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त्तदर्शनेनानुभावेन सात्विकरोमहर्षेण नमस्कारेणाज्जलिकरणेन च॑ व्यभिचारिणा चानु- 
भावाक्षिप्तेन वा धृतिमतिहर्षवितर्कादिना परिपोषात्सवासनानां श्रोतृणां तादृशश्चित्तचमत्कारो5पि 
तद्धेदानध्यवसायात्परिपोष॑ गतः परमानन्दास्वादरूपेणाद्भुतससो भवत्तीति सूचितम्‌॥ 4 ॥ 
यद्धगवता दर्शितं विश्वरूपं तद्धगवद्तत्तेन द्विव्येन चक्षुषा सर्वलोकादृश्यमपि पश्याम्यहों मम 
भाग्यप्रकर्ष इति स्वानुभवमाविष्कुर्वन्‌ - 


अर्जुन उवाच 
पश्यामि देवांस्तव देव देहे सर्वास्तथा भूतविशेषसंघान्‌ । 


ब्रह्मणमीशं कमलासनस्थमृषींश्च सर्वानिरगांश्व दिव्यान्‌ ॥5॥ 
पश्यामि चाक्षुषज्ञानविषयी करोमि हे देव तव देहे विश्वरूपे देवान्वस्वादीन्सर्वानु, तथा 
भूतविशेषाणां स्थावराणां जड़ूमानां च नानासंस्थानानां संघान्समूहान्‌, तथा ब्रह्माणं चतुर्मुखमी- 


'५५०५५३५७५९०७५५६५५५५९०४- 


कारण वासनायुक्त श्रोताओं का तादृश चित्तचमत्कार” भी तद्भेदानवधारण से परिपुष्ट होकर 
परमानन्द-आस्वादरूप से अद्भुत-रस” होता है - यह सूचित किया गया है ॥ 4 ॥ 

“भगवान्‌ ने जो विश्वरूप दिखाया है उस सर्वलोकादृश्य को भी मैं भगवान्‌ के दिये हुए दिव्य 
चक्षुओं से देख रहा हूं। अहो ! मेरा कैसा भाग्योदय है” -- इस प्रकार अपने अनुभव का आविष्कार 
करते हुए अर्जुन ने कहा :-- 

(अर्जुन ने कहा - है देव ! मैं आपके शरीर में समस्त देवों, भूतविशेष ८ स्थावर और जंगम के 
अनेक समुदायों, कमलासन पर बैठे हुए ईश ब्रह्मा, समस्त ऋषियों और दिव्य सर्पों को देख रहा 
हूँ ॥ 5 ॥] 


हे देव” ! मैं आपके विश्वरूप शरीर में वसु आदि समस्त देवों को, तथा भूतविशेषों अर्थात्‌ 
स्थावरों और जंगमों के अनेक संस्थानों के संघों > समूहों को, तथा कमलासन पर बैठे हुए > 


जो चित्त में चिरकाल तक अवस्थित रहते हैं, जो रसानुबन्धों के सहयोग से वृद्धि को प्राप्त होते हैं तथा जो 
रसरूप हैं वे विद्वानों द्वारा 'स्थायीभाव” कहे जाते हैं । 
30. “चित्तचमत्कारश्चित्तविस्ताररूपो विस्मयापरपर्याय: ' (साहित्यदर्पण) > विस्मय नामक चित्त का विस्तार “चित्तचमत्कार! 
कहलाता है । “चित्त का विस्तार' स्वाद का एक प्रकार है | काव्य के परिशीलन से सहदय में विशेष प्रकार के 
आनन्द का उत्पन्न होना 'स्वाद' कहलाता है | चित्तविस्ताररूप स्वाद की स्थिति वीर तथा अद्भुत रस में होती है 
(द्रष्व्य - दशरूपक, 4.43-44) । 
3. विभावेनानुभावेन व्यक्त: संचारिणा तथा | 

रसतामेति रत्यादि: स्थायिभाव: सचेतसाम्‌ ॥ (सादित्यदर्पण, 3.) 
“सहृदय-हृदय में वासनारूप से विद्यमान रत्यादि स्थायीभाव, जब विभाव, अनुभाव.और संचारी - व्यभिचारीभाव 
के द्वारा अभिव्यक्त हो उठते हैं, तब आस्वादरूप हो जाते हैं और “रस” कहे जाया करते हैं |” 'विस्मय” स्थायीभाव 
स्वरूप 'अद्भुत-रस' कहलाता है | अलौकिक वस्तु या दिव्यजन इसका “आतलम्बन' और उसका बार-बार दर्शन 
या गुणानुवाद 'उद्दीपन' होता है | रोमाञ्व, गद्गदस्वर आदि इसके “अनुभाव' होते हैं | वितर्क, हर्ष, धृति आदि 
इसके “व्यभिचारीभाव' होते हैं (साहित्यदर्पण) । 
32. भगवान्‌ स्वयंप्रकाश हैं, उनको प्रकाशित करनेवाला दूसरा कोई भी नहीं है - यह स्पष्ट करने के लिये यहाँ 
“देव” शब्द का प्रयोग किया गया है | 
33. यद्यपि देवों का भूतविशेषसंघ में अन्तर्भाव है, किन्तु देवों के उत्कर्ष के कारण उनका पृथक उल्लेख किया 
गया है । 
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-श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः !] 


शमीशितारं सर्वेषां कमलासनस्थं पृथ्वीपद्ममध्ये मेरकर्णिकासनस्थं भगवन्नाभिकमलासनस्थमिति 
वा । तथा - ऋषींश्व सर्वान्वशिष्ठादीन्ब्रह्मपुत्नानु, उरागांश्व दिव्यानप्राकृतान्वासुकिप्रभृती- 
न्यश्यामीति सर्वत्रान्वयः ॥ 45 ॥ 
यत्र भगवददेहे सर्वमिदं दृष्टवानू, तमेव विशिनष्टि- 

अनेकबाहूदरवक्त्रनेत्रं पश्यामि त्वा सर्वतोनन्तरूपम्‌ । 

नान्‍्तं न मध्यं न पुनस्तवा55दिं पश्यामि विश्वेश्वर विश्वरूप ॥6॥ 
बाहव उदराणि वक्त्राणि नेत्राणि चानेकानि यस्य तमनेकबाहूदरवक्त्रनेत्रं पश्यामि त्वा त्वां 
सर्वतः सर्वत्रानन्तानि रूपाणि यस्येति तम्‌ | तव तु पुनर्नान्‍्तमवसानं न मध्यं नाप्यादिं पश्यामि 
सर्वगतत्वातू, हे विश्वेश्वर हे विश्वरूप संबोधनद्यमतिसंभ्रमात्‌ ॥ 6 ॥ 
तमेव विश्वरूपं भगवन्तं प्रकारान्तरेण विशिनष्टि - 


किरीटिनं गदिनं चक्रिणं च तेजोराशि सर्वतोदीपक्‍्तिमन्तम्‌ । 
पश्यामि त्वां दुर्निरीक्ष॑ं समन्तादीप्तानलार्क्द्युतिमप्रमेयम्‌ ॥ 7 ॥ 
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पृथ्वीरूप पद्म-कमल के मध्य में मेरुकर्णिका के आसन पर बैठे हुए अथवा भगवान्‌ के नाभिकमलरूप 
आसन पर बैठे हुए सबके ईश < नियामक चतुर्मुख ब्रह्मा को, तथा ब्रह्मा के पुत्र वशिष्ठ आदि 
समस्त ऋषियों को और वासुकि आदि दिव्य अर्थात्‌ अप्राकृत सर्पों को देख रहा हूँ > चाक्षुषज्ञान 
का विषय कर रहा हूँ | 'पश्यामि'- इस क्रिया पद का सर्वत्र > सबके साथ अन्वय है ॥ 5 ॥ 
भगवान्‌ के जिस शरीर में यह सब अर्जुन ने देखा उसी शरीर का विशेषण कहते हैं :-- 

हि विश्वेश्वर ! हे विश्वरूप ! मैं आपको अनेक हाथ, पेट, मुख और नेत्रोंवाला तथा सब ओर 
से अमन्त रूपोंवाला देख रहा हूँ | मैं आपके न अन्त को, न मध्य को और न आदि को ही देख 
रहा हूँ ॥ 6 ॥] 

जिनके बाहु, उदर, मुख और नेत्र अनेक हैं उन अनेक हाथ, पेट, मुख और नेत्रोंवाले आपको मैं 
सर्वतः > सर्वत्र अनन्त रूपोंवाला देख रहा हूँ | पुनः मैं आपके तो न अन्त को, न मध्य को और 
न आदि को ही देख रहा हूँ, क्योंकि आप सर्वगत हैं | हे विश्वेश्वर ! हे विश्वरूप'* ! - ये 
दो सम्बोधन अलन्त संप्रम के कारण कहे गये हैं || 6 ॥ 

उन्हीं विश्वरूप भगवान्‌ के प्रकारान्तर से विशेषण कहते हैं :-- 

मैं आपको किरीट-मुकुटयुक्त, गदायुक्त और चक्रयुक्त; सब ओर से दीपतिमान्‌ तेज का पुज्ज; सब ओर 
से दीप्त अग्नि और सूर्य के समान द्युति-ज्योतियुक्त; दुर्निरीक्ष और अप्रमेयस्वरूप देख रहा हूँ || ॥7 ॥] 


34. यद्यपि ब्रह्मा का देवों में अन्तर्भाव है, किन्तु ब्रह्मा देवों के जनक होने के कारण सब देवों में श्रेष्ठ हैं, अतएव 
ब्रह्मा का पृथक्‌ उल्लेख किया गया है । 

35. विश्व के आदि, मध्य और अन्तवाले होने पर भी भगवान्‌ आदि, मध्य और अन्तवाले नहीं है, क्योंकि भगवान्‌ 
विश्वरूप होने पर भी विश्वेश्वररूप हैं- यह सूचित करने के लिए “विश्वेश्वर' सम्बोधन का प्रयोग किया गया है । 

36. भगवान्‌ के शरीर में विश्वदर्शन युक्तियुक्त ही है, कारण कि भगवान्‌ विश्वरूप हैं, इसीलिए 'हे विश्वरूप !! 
सम्बोधन का प्रयोग है | 
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33 किरीटगदाचक्रधारिणं च सर्वतोदीप्तिमन्तं तेजोराशि च। अत एव दुर्निरीक्षं दिव्येन चक्षुषा विना 
निरीक्षितुमशक्यप्त्‌ । सयकारपाठे दुःशब्दोउडपह्मवचन: । अनिरीक्ष्ममिति यावत्‌ । 
दीघप्तयोरनलार्कयोर्युतिरिव युतिर्यस्य तमप्रमेयमित्थमयमिति परिच्छेत्तुमशकयं त्वां समन्तात्सर्वतः 
पश्यामि दिव्येन चक्षुषा । अतो5धिकारिभेदादूर्दुर्निरीक्षं पश्यामीति न विरोधः ॥ 7 ॥ 

एवं तवातर्क्यनिरतिशवैश्वर्यदर्शनादनुमिनोमि - 


त्वमक्षरं परम वेदितव्यं त्वमस्य विश्वस्य पर॑ निधानम्‌ । 


त्वमव्ययः शाश्वतधर्मगोप्ता सनातनस्त्वं पुरुषो मतो मे ॥ 8 ॥ 
35 त्रमेवाक्षरं परम॑ ब्रह्म वेदितव्यं मुमुशुभिर्वेदान्तश्रवणादिना । त्वमेवास्य विश्वस्य पर प्रकृष्टं 
निधीयते5स्मिन्रिति निधानमाश्रयः । अत एवं त्वमव्ययो नित्यः | शाश्वतस्य नित्यवेदप्रतिपाय- 
तयाउस्य धर्मस्य गोप्ता पालयिता । शाश्वतेति संबोधन वा । तस्मिन्पक्षे 5व्ययो विनाशरहितः । 
अत एव सनातनश्चिरंतनः पुरुषो यः परमात्मा स एव त्वं मे मतो विदितो5सि॥ 8॥ 
36 किच - 


3 


के 


अनादिमध्यान्तमनन्तवीर्यमनन्तबाहुं शशिसूर्यनेत्रम्‌ । 
पश्यामि त्वा दीप्तहुताशवक्त्रं स्वतेजसा विश्वमिदं तपन्तम्‌ ॥ 9 ॥ 


33 मुकुट, गदा और चक्रधारी; सर्वत: > सब ओर से दीप्तिमान्‌ तेज के पुज्ज अतएव दुर्निरीक्ष « 
दिव्य चक्षुओं के बिना निरीक्ष -- दर्शन करने के अयोग्य ८ यकार सहित अर्थात्‌ दुनिरीक्ष्य - 
ऐसा पाठ होने पर 'दु:” शब्द अपहृव - निषेधवाची है अतएव अनिरीक्ष्य अर्थात्‌ दर्शन के अयोग्य; 
दीप्त-प्रज्यलित अग्रि और सूर्य की द्युति के समान घ्ुति -- कान्ति है जिसकी उस अप्रमेय < 
“इत्थमयम्‌”- “इस प्रकार के ये हैं” -- यह परिच्छेद -- निश्चय करने में अशक्य आपको मैं समन्तात्‌ 
+ सर्वतः > सब ओर से दिव्य चक्षुओं के द्वारा देख रहा हूँ । अतः अधिकारी-भेद के कारण यदि 
मैं आप दुर्निरीक्ष - दुर्निरीक्ष्य को भी देख रहा हूँ तो इसमें कोई विरोध नहीं है ॥ ॥7 ॥ 

34 इस प्रकार आपके अतर्क्य और निरतिशय ऐश्वर्य के दर्शन से मैं यह अनुमान करता हूँ कि :-- 
[आप ही वेदितव्य -- जानने के योग्य परम अक्षर हैं अर्थात्‌ परब्रह्म परमात्मा हैं, आप ही इस 
विश्व के परम निधान-आश्रय हैं, आप ही अव्यय -- अविनाशी हैं, शाश्वत धर्म के गोप्ता -- रक्षक 
हैं और आप ही सनातन पुरुष हैं -- यह मेरा मत है ॥ 8 ॥] 
आप ही मुमुक्षुओं के द्वारा वेदान्त के श्रवण आदि से वेदितव्य - ज्ञातव्य - जानने के योग्य परम 
अक्षर 5 परब्रह्म हैं। आप ही इस विश्व के परम - प्रकृष्ट निधान जिसमें जगत्‌ निहित है वह 
निधान अर्थात्‌ आश्रय हैं अतएव आप अव्यय + नित्य हैं तथा शाश्वत - नित्य वेद का प्रतिपॉच 
होने से शाश्वत इस धर्म के गोप्ता -- पालयिता - रक्षक हैं | अथवा “शाश्वत” - यह सम्बोधन 
है । उस पक्ष में अव्यय का अर्थ विनाशरहित होगा । अतएव सनातन & चिरन्तन पुरुष जो 
परमात्मा है वही आप हैं -- यह मैं मानता अर्थात्‌ जानता हूँ ॥ 8 ॥ 

इसके अतिरिक्त - 

[मैं आपको आदि, मध्य और अन्त से रहित; अनन्तवीर्य 5 अनन्त प्रभाव से युक्त; अनन्तबाहु ८ 

अनन्त भुजाओंवाला; चन्द्र और सूर्यरूप नेत्रोंवाला; दीप्त-प्रदी्त हुताश-अग्निरूप मुखवाला तथा अपने 

तेज से इस विश्व को संतप्त करते हुए देख रहा हूँ ॥ 9 ॥] 


3 


3] 


3 
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602 श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः ॥] 


37 आदिरुत्पत्तिमध्यं स्थितिरन्तो विनाशस्तद्रहितमनादिमध्यान्तम्‌ । अनन्त वीर्य प्रभावों यस्य 
तम्‌ । अनन्ता बाहवों यस्ये तम्‌ । उपलक्षणमेतन्मुखादीनामपि । शशिसूर्यो नेत्रे यस्य 
तम्‌ । दीप्तो हुताशो वकत्रं यस्य वक्त्रेषु यस्पेति वा तम्‌ । स्वतेजसा विश्वमिदं तपसन्तं 
संतापयन्तं त्वा त्वां पश्यामि ॥ 49 ॥ 

38 प्रकृतस्य भगवदूपस्य व्याप्तिमाह - डर 


द्यावापृथिव्योरिदमन्तरं हि व्याप्त त्ववैकेन दिशश्च सर्वाः । 
दृष्ट्वाउद्भधुतं रूपमिदं तवोग्रं लोकत्रयं प्रव्यथितं महात्मन्‌ ॥ 20 ॥ 
39 थ्यावापृधिव्योरिदमन्तरमन्तरिक्षं हि एवं त्वयैवैकेन व्याप्त दिशश्च सर्वा व्याप्ताः । दृष्ट्रवाउद्धुत- 
मत्यन्तविस्मयकरमिदमुग्रं दुरधिगमं महातेजस्वित्वात्तव रूपमुपलभ्य लोकत्रयं प्रव्यधितमत्यन्तभीत॑ 
जात॑ हे महात्मन्साधूनामभयदायक । इतः परमिदमुपसंहरेत्यभिप्रायः ॥ 20 ॥ 
40 अधुना भूभारसंहारकारित्वमात्मनः प्रकटयन्त भगवन्तं पश्यन्नाह - 


अमी हि त्वा सुरसंघा विशन्ति 
केचिद्धीताः प्राउ्जलयो गृणन्ति । 


37 आदि - उत्तत्ति, मध्य - स्थिति और अन्त - विनाश--इनसे रहित अनादिमध्यान्त; अनन्त वीर्य 
> प्रभाव है जिनका उन अनन्तप्रभाव; अनन्त भुजाएँ हैं जिनकी उन अनन्तबाहु -- यह मुखादि का 
भी उपलक्षण है; चन्द्र और सूर्य जिनके नेत्र हैं उन शशिसूर्यनेत्र; दीप्त-प्रदीत्त अग्नि मुख है जिनका 
अथवा प्रदीघ्त अग्नि मुख में है जिनके उन दीप्तहुताशवक्त्र; तथा अपने तेज से इस विश्व को तप्त 
- संतप्त करते हुए आपको मैं देख रहा हूँ ॥ 9 ॥ 

38 प्रकृत भगवद्‌-रूप की व्याप्ति कहते हैं :-- 
हि महात्मन्‌ ! यह च्ुलोक और प्थिवीलोक के मध्य का सम्पूर्ण आकाश और सब दिशाएँ एक 
आपसे ही व्याप्त हैं। आपके इस अद्भुत और उग्र रूप को देखकर तीनों लोक प्रव्यधित ८ अत्यन्त 
भीत हो रहे हैं ॥| 20 ॥] 

39 चुलोक और पृथिवीलोक के मध्य का यह अन्तर ८ अन्तरिक्ष एकमात्र आपसे ही व्याप्त है और 
सब दिशाएँ भी आपसे ही व्याप्त हैं । आपके इस अद्भुत ८ अल्न्त विस्मयकर और उग्र ८ 
महातेजस्वी होने से दुरधिगम रूप को देखकर - प्राप्त कर तीनों लोक प्रव्यधित ८ अत्यन्त भयभीत 
हो रहे हैं | हे महात्मन" ! हे साधुओं को अभयदान देनेवाले आप इससे आगे इस रूप का उपसंहार 
कीजिए - यह अभिप्राय है ॥ 20 ॥ 

40 अब रा भूभार के संहारकारित्व - नाशकारित्व को प्रकट करते हुए भगवान्‌ को देखते हुए अर्जुन 
[ये देवताओं के समूह आपमें प्रवेश कर रहे हैं, कोई तो भयभीत होकर हाथ जोड़े हुए आपकी 
स्तुति भी कर रहे हैं, तथा महर्षि और सिद्धों के समूह 'स्वस्ति' ८ 'कल्याण हो! - यह कहकर 
पुष्कल ८ अर्थपूर्ण स्तुतिवाक्यों से आपकी स्तुति कर रहे हैं ॥ 2। ॥] 


37. अक्षुद्र स्वभाव अतएव महात्मा आपका निर्दोषलोकपीडन उचित नहीं है- इस आशय से 'हे महात्मन्‌ू !” - 
यह सम्बोधन है 
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स्वस्तीत्युक्त्वा महर्षिसिद्धसंघाः 

स्तुवन्ति त्वां स्तुतिभिः पुष्कलाभिः ॥ 2] ॥ 
अमी हि सुरसंघा वस्वादिदेवगणा भूभारावतारार्थ मनुष्यरूपेणावतीर्णा युध्यमानाः सन्तस्त्वा त्वां 
विशन्ति प्रविशन्तो दृश्यन्ते । एवमसुरसंघा इति पदच्छेदेन भूभारभूता दुर्योधनादयस्त्वां 
विशन्तीत्यपि वक्तव्यमू । एवमुभयोरपि सेनयोः केचिद्धीताः पलायने5प्यशक्ताः सनन्‍्तः प्राज्जलयो 
गृणन्ति स्तुवन्ति त्वाम्‌ । एवं प्रत्युपस्थिते युद्ध उत्पातादिनिमित्तान्युपलक्ष्य स्वस्त्यस्तु सर्वस्य 
जगत इत्युक्त्वा महर्षिसिद्धसंघा नारदप्रभृतयो युद्धदर्शनार्थमागता विश्वविनाशपरिहाराय स्तुवन्ति 
तां स्तुतिभिर्गुणोत्कर्षप्रतिपादिकाभिवाग्भिः पुष्कलाभिः परिपूर्णार्धाभिः ॥ 2 ॥ 
कि चान्यत्‌ - 

रुद्रादित्या वसवो ये च साध्या विश्वे5श्विनौ मरुतश्वोष्मपाश्च । 

गन्धर्वयक्षासुरसिद्धसंघा वीक्षन्ते त्वा विस्मिताश्यैव सर्वे ॥ 22 ॥ 


रुद्राश्चाउ5दित्याश्व वसवो ये च साध्या नाम देवगणा विश्वे तुल्यविभक्तिकविश्वदेव- 
शब्दाभ्यामुच्यमाना देवगणा अश्विनौ नासत्यदस्रौ मरुत एकोनपज्चाशद्देवगणा ऊष्मपाश्च पितरो 


ये सुरसंघ + वसु आदि देवगण भूभार - पृथ्वी के भार को उतारने के लिए मनुष्यरूप से अवतीर्ण 
होकर युद्ध करते हुए आपमें प्रवेश कर रहे हैं - प्रवेश करते दिखाई दे रहे हैं । इसीप्रकार 
त्वासुरसंघा' -- इस पद का 'त्वा + असुरसंघा' -- ऐसा परच्छेद करने से पृथ्वी के भारभूत 
दुर्योधिन ऑंदिं अंसुरसंघ आपमें प्रवेश कर रहे हैं" - यह भी कहा जा सकता है । इस प्रकार दोनों 
सेनाओं में से कोई तो भयभीत होकर भागने में भी असमर्थ होते हुए हाथ जोड़कर आपकी स्तुति 
कर रहे हैं | इसीप्रकार प्रत्युपस्थित -- उपस्थित युद्ध में उत्पातादि निमित्तों को देखकर “सम्पूर्ण 
जगत्‌ का कल्याण हो” -- यह कहकर युद्ध देखने के लिए आये हुए नारद आदि महर्षि और सिद्धों 
के समूह विश्वविनाश के परिहार के लिए पुष्कल - परिपूर्ण अर्थवाली स्तुतियों - गुणों के उत्कर्ष 
का प्रतिपादन करनेवाली वाणियों से आपकी स्तुति कर रहे हैं | 2 || 

इसके अतिरिक्त अन्य - 

[जो एकादश रुद्र, द्वादश आदित्य, आठ वसु, साध्य देवगण, विश्वेदेव, अश्विनीकुमार, मरुदूगण, 
पितृगण, गन्धर्व, यक्ष, असुर-राक्षस और सिद्धगण हैं वे सब ही विस्मित हुए आपको देख रहे हैं || 22॥] 
जो एकादश रुद्र, द्वादश आदित्य, आठ वसु और साध्य* नामक देवगण, विश्वे अर्थात्‌ तुल्यविभक्तिक 
विश्व और देव - शब्दों से उच्यमान विश्वेदेव” नामक देवगण तथा नासत्य और दख्र - दो 
अश्विनीकुमार, मरुत्‌ नामक उनचास देवगण, ऊष्मपा - पितृगण तथा गन्धर्व, यक्ष, असुर और 
38. साध्य: 5 साध्यमस्त्यस्पेति | अर्शआदित्वादच्‌ | गणदेवताविशेष: ८ देवों के एक वर्ग का नाम 'साध्य' है | 
ये विराट अण्ड से प्रकट हुए हैं | ये योगशक्ति द्वारा प्राणियों पर शासन करते हैं | ये संख्या में बारह हैं - मन, 
मन्ता, प्राण, नर, अपान, वीर्यवान्‌, विनिर्मय, नय, दस, नारायण, वृष और प्रभु | 

39. विश्वेदेवः: ८ विश्वे दीव्यतीति | दिव्‌ + अचू | गणदेवताविशेष: > देवों के एक वर्ग का नाम “विश्वेदेव' 
है । ये 'विश्वा' के पुत्र कहे जाते हैं | ये सदा पितरों के साथ गोचर होते हैं अतएव ये श्राद्धवेव कहलाते हैं । 
ये संख्या में दस हैं - क्रतु, दक्ष, वसु, सत्य, काम, काल, ध्वनि, रोचक, पुरुवा और आद्रव । 

40. ऊष्मपा: > ऊष्माणं पिबन्तीत्यूष्मपा: पितरः: ८ जो ऊष्ण - गर्म अन्न को पीते या ग्रहण करते हैं. वे ऊष्मपा 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः ॥ 


गन्धर्वाणां यक्षाणामसुराणां सिद्धानां च जातिभेदानां संघा: समूहा वीक्षन्ते पश्यन्ति त्वा त्वां 
तादृशाद्भुतदर्शनात्ते सर्व एव विस्मिताश्च विस्मपमलौकिकचमत्कारविशेषमापद्यन्ते च॥ 22 ॥ 
लोकत्रयं प्रव्यधितमित्युक्तमुपसंहरति- 

रूपं महत्ते बहुवक्त्रनेत्र महाबाहो बहुबाहूरुपादम्‌ । 

बहूदर बहुदष्ट्राकरालं दृष्ट्रवा लोकाः प्रव्यथितास्तथाउहम्‌ ॥ 23 ॥ 
हे महाबाहो ते तव रूप॑ दृष्टूवा लोकाः सर्वेडपि प्राणिनः प्रव्यधितास्तथाउहं प्रव्यधितो भयेन । 
कीट्टशं ते रूपं महदतिप्रमाणं, बहूनि वक्त्राणि नेन्नाणि च यस्मिंस्तत्‌, बहवो बाहव ऊरवः 


पादाश्च यस्मिंस्तत्‌, बहून्युदराणि यस्मिंस्तत्‌, बहुभिर्दष्ट्राभि: करालमतिभयानकं दृष्ट्वैव 
मत्सहिताः सर्वे लोका भयेन पीडिता इत्यर्थः ॥ 23 ॥ 


भयानकत्वमेव प्रपज्वयति- 


सिद्ध जातिभेदों के संघ > समूह” हैं वे सब ही आपको देख रहे हैं और आपके तादृश अदूभुतदर्शन 
से विस्मित हैं अर्थात्‌ विस्मय > अलौकिक चमत्कारविशेष में पड़े हुए हैं ॥ 22 ॥ 
“लोकत्रयं प्रव्यधितम्‌” 5 तीनों लोक अत्यन्त भयभीत हो रहे हैं! -- इस प्रकार उक्त कथन का 
उपसंहार करते हैं :-- 
हि महाबाहो ! आपके बहुत मुख और नेत्रोंवाले; बहुत हाथ, जंघा और पैरोंवाले; बहुत उदरोंवाले 
तथा बहुत सी विकराल दाढ़ोंवाले महान्‌ रूप को देखकर सब लोक अत्यन्त व्यथित हो रहे हैं तथा 
मैं भी व्यधित हो रहा हूँ ॥ 23 ॥] 
हे महाबाहो" ! आपके रूप को देखकर सब लोक अर्थात्‌ सभी प्राणी अत्यन्त व्यधित हो रहे हैं 
तथा मैं भी भय से अत्यन्त व्यथित हूँ | कैसा आपका रूप है-- महान्‌ > अतिप्रमाणवाला, जिसमें 
बहुत मुख और नेत्र हैं, जिसमें बहुत भुजाएँ, जंघाएं और पैर हैं, जिसमें बहुत उदर हैं और जो 
बहुत दाढ़ों से कराल अर्थात्‌ अत्यन्त भयानक है उस रूप को देखकर ही मेरे सहित सब लोक-प्राणी 
भय से पीडित हैं - यह अर्थ है ॥ 23 ॥ 
उक्त भगवद्‌ू-रूप की भयानकता का विस्तार करते हैं : -- 
अर्थात्‌ पितर कहलाते हैं | पितरों की एक श्रेणी का नाम “ऊष्मपा' है | श्रुतितचन भी है - “ऊष्मभागा हि 
पितर:” (कृष्णयजुर्वेद तैत्तिरीय ब्राह्मण, .3.0) 5 'पितृगण ऊष्म - गर्म अन्न को ही अपने भाग के रूप में 
ग्रहण करते हैं अर्थात्‌ पितर ऊष्मभागी होते हैं” | स्मृति भी कहती है - 

“यावदुष्णं भवेदन्नं यावदश्नन्ति वाग्यता: | 

पितरस्तावदश्नन्ति यावत्रोक्ता हविर्गुणा: ॥* 
“जब तक अन्न ऊष्म - गर्म रहता है, जब तक भोजन करते हुए ब्राह्मण मौन होकर भोजन करते हैं और जबतक 
हविष्य के गुणों का वर्णन नहीं किया जाता है तब तक पितृगण उस अन्न का भोजन करते हैं । 
4. अर्थात्‌ हाह्य - हूहू आदि गन्धर्व, कुबेरादि यक्ष, विरोचनादि असुर और कपिल आदि सिद्ध जातिभेदों के जो 
समूह हैं । 
42. भगवान्‌ के विश्वरूपदर्शन से अर्जुन के मन में भगवान्‌ के प्रति श्रद्धा की उत्तरोत्तर अधिक वृद्धि हो रही है, 
यही सूचित करने के लिए अर्जुन ने सम्बोधन किया है - 'हे महाबाहो !' 5 आपकी बाहु की शक्ति महान्‌ - 
असीम है, अत: आप अनन्तशक्तिसम्पन्न हो | 
43. महान्‌ अर्थात्‌ आदि, मध्य और अन्त से शून्य है; अतिप्रमाणवाला है । 
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नभःस्पृशं दीघप्तमनेकवर्ण व्यात्ताननं दीप्तविशालनेत्रम्‌ । 

दृष्ट्वा हि तां प्रव्यवितान्तरात्मा धृति न विन्दामि शर्म च विष्णो ॥24 ॥ 
न केवल प्रव्यथित एवाहं त्वां टृष्ट्वा कि तु प्रव्यधितो5न्तरात्मा मनो यस्य सोऊहं धृतिं यैय॑ 
देहेन्द्रियादिधारणसामर्थ्य शर्म च मनःप्रसादं ने विन्दामि न लभे हे विष्णो । त्वां कीटृर्श नभः- 
स्पृशमन्तरिक्षव्यापिनं दीप्त॑ प्रज्यलितमनेकवर्ण भयंकरनानासंस्थॉनयुक्‍्त व्यात्ताननं विवृतमुखं 
दीघप्तविशालनेत्र प्रज्वलितविस्तीर्णचक्षुषं त्वां दृष्ट्वा हि एव प्रव्यधितान्तरात्माउह धृर्ति श्मं च न 
विन्दामीत्यन्वय: ॥ 24 ॥ 


दंष्ट्राकरालानि च ते मुखानि दृष्ट्वैव कालानलसंनिभानि । 
दिशो न जाने न लभे च शर्म प्रसीद देवेश जगन्निवास ॥ 25॥ 


दंष्ट्राभि: करालानि विकृतत्वेन भयंकराणि प्रलयकालानलसद्ृशानि च ते मुखानि दृष्ट्वैव न तु 
तानि प्राप्प भयवशेन दिशः पूर्वापरादिविवेकेन न जाने । अतो न लभे च शर्म सुखं त्वद्रूपद- 


हि विष्णो ! आकाश का स्पृश किये हुए, दीप्त - प्रदीध्त अनेक वर्णों से युक्त, व्यात्त - विवृत्त 
मुखवाले, और दीप्त - प्रज्यलित विशाल नेत्रोंवाले आपको देखकर ही प्रव्यधित - व्यथित अन्तरात्मा 
- अन्तःकरवाला मैं धैर्य और शान्ति का अनुभव नहीं कर रहा हूँ ॥ 24 ॥] 

हे विष्णो/ ! आपको देखकर न केवल प्रव्यधित - व्यथित ही मैं, किन्तु व्यधित अन्तरात्मा 5 
मन है जिसका वह मैं अर्थात्‌ पीडितमना मैं धृति > धैर्य अर्थात्‌ देह, इन्द्रिय आदि को धारण करने 
के सामर्थ्य और शम - शान्ति - मनःप्रसाद को नहीं पा रहा हूँ | कैसै आपको देखकर - आकाश 
का स्पर्श किये हुए 5 अन्तरिक्षव्यापी, दीप्त - प्रज्यलित अनेक वर्णवाले अर्थात्‌ भयंकर नाना प्रकार 
के संस्थानों से युक्त, व्यात्तानन अर्थात्‌ विवृत -- खुले हुए मुखवाले और दीप्त विशालनेत्रोंवाले अर्थात्‌ 
प्रज्यलित विस्तीर्ण चक्षुओंवाले आपको देखकर ही व्यथित - अन्तरात्मा मैं धैर्य और शम - शान्ति 
का अनुभव नहीं कर रहा हूँ -- यह अन्वय है ॥ 24 ॥ 

[आपके दाढ़ों से विकराल - भयंकर और कालाग्रिसदृश मुखों को देखकर ही मैं न तो दिशाओं 
को जान पा रहा हूँ और न शर्म - सुख ही पा रहा हूँ, इसलिए हे देवेश ! हे जगन्निवास ! आप 
प्रसन्न होइये || 25 ॥] 

आपके दाढ़ों से कराल-विकराल अर्थात्‌ विकृतरूप होने से भयंकर और प्रलयकाल की अग्रि के 
सदृश मुखों को देखकर ही, न कि उनको प्राप्त कर, भयवश मैं दिशाओं के पूर्व-पश्चिमादि भेद 
को नहीं जान पा रहा हूँ, अतः आपके रूप-स्वरूपदर्शन में भी सुख नहीं पा रहा हूँ | अतः हे 
देवेश ! हे जगन्रिवास* ! आप मेरे प्रति प्रसन्न होइये, जिससे कि भय का अभाव होने से मैं आपके 


44. आपकी व्यापनशीलता मैंने देख ली, अब और अधिक देखने का सामर्थ्य नहीं है - यह सूचित करते हुए 
अर्जुन ने 'हे विष्णो !” सम्बोधन किया है | अथवा, व्यापनशील आप तो मनोगत विचार को भी जानते हो - 
इस आशय से उक्त सम्बोधन है | हे विष्णो ! आप व्यापक हैं (बृहत्वातू विष्णुरुच्यते- महाभारत, 5.70.3), आप 
सब भूतों में रहते हैं और सब भूत आपमें ही प्रवेश करते हैं (विशति सर्वभूतानि विशन्ति सर्वभूतानि अत्रेति वा) 
अतएव आपसे आक्रान्त देश को त्यागकर अन्यत्र जाना भी सम्भव नहीं है- इस भाव से उक्त सम्बोधन है । 
45. जो स्वयंप्रकाश हैं वे देव हैं और जो अपनी सतन्रिधि से सबके ऊपर शासन करते हैं वे ईश हैं, अत: जो 
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श्रीमद्भगवद्वीता [ अध्यायः ॥ 


शनि5पि । अतो हे देवेश हे जगन्रिवास प्रसीद प्रसन्नो भव मां प्रति । यथा भयाभावेन त्वद्रर्शनजं 
सुख प्राप्ुयामिति शेषः ॥ 25 ॥ 

अस्माक॑ जयं परेषां पराजयं च सर्वदा द्रद्डुमि््ं पश्य मम देहे गुडकेश यच्चान्यदृद्रएमिच्छसीति 
भगवदादिष्टमधुना पश्यामीत्याह पञ्चमि: - 


अमी च त्ां धृतराष्ट्रस्य पुत्राः सर्वे सहैवावनिपालसझः । 
भीष्मो द्रोणः सूतपुत्रस्तथाउसौ सहास्मदीयैरपि योधमुख्यैः ॥ 26 ॥ 


वक्त्राणि ते त्वरमाणा विशन्ति दंष्ट्राबालानि भयानकानि । 


केचिद्विलग्रा दशनान्तरेषु संदृश्यन्ते चूर्णितैरत्तमाड़ैः ॥ 27 ॥ 
अमी च्‌॒ धृतराष्ट्रस्य पुत्रा दुर्योधनप्रभृतयः शत सोदरा युयुत्सुं विना सर्वे त्वां त्वरमाणा 
विशन्तीत्यग्रेतनेनान्‍वयः । अतिभयसूचकत्वेन क्रियापदन्यूनत्वमत्र गुण एवं । सहैवावनिपालानां 
शल्यादीनां राज्ञां संघैस्त्वां विशन्ति । न केवल दुर्धोधनादय एवं विशन्ति कि तु अजेयत्वेन 
सर्वे: संभावितो5पि भीष्मों द्रोणः सूतपुत्रः कर्णस्तथाउसौ सर्वदा मम विदेष्टा सहास्मदीयैरपि 
परकीयैरिव धृष्ठयुम्नप्रभृतिभियों धमुस्यैस्त्वां विशेन्‍्तीति संबन्धः ॥ 26 ॥ 
अमी धृतराष्ट्रपुत्रप्रभतयः सर्वेषपि ते तव दंष्ट्राकशलानि भयानकानि वक्त्राणि त्वरमाणा विश- 


दर्शन से होनेवाले सुख को प्राप्त करूँ -- यह अध्याहार करना चाहिए || 25 ॥ 
अपनी जय और शत्रुओं की पराजय जो तुमकों सर्वदा देखने में इष्ट - अभीष्ट है, हे गुडाकेश ! 
मेरे शरीर में देखो और जो कुछ देखना चाहते हो -- यह भगवान्‌ से आदिष्ट इस समय देख रहा 
हूँ - यह पाँच श्लोकों से कहते हैं :- 

[राजाओं के समूहों सहित ही ये सब धृतराष्ट्र के पुत्र आपमें प्रवेश कर रहे हैं | हमारे भी प्रधान 
योद्धाओं सहित भीष्मपितामह, द्रोणाचार्य तथा यह सूतपुत्र-कर्ण आपके दाढ़ों से कराल-विकराल 
भयानक मुखों में शीघ्रता करते हुए प्रवेश कर रहे हैं और कोई तो अपने चूर्ण हुए मस्तकों सहित 
आपके दाँतों के बीच में लगे हुए दिखायी दे रहे हैं ॥। 26-27 ॥ 

ये धृतराष्ट्र के पुत्र > दुर्योधनादि सौ सोदर-सहोदर भाई युयुत्सु को छोड़कर सब शीघ्रता करते हुए 
आपमें प्रवेश कर रहे हैं -- 'विशन्ति” - क्रिया आगे के श्लोक से अच्चित है | अत्यन्त भय की 
सूचक होने से क्रियापद की न्यूनता यहाँ गुण ही है । अवनिपाल अर्थात्‌ शल्यादि राजाओं के समूंहों 
सहित ही ये सब आपमें प्रवेश कर रहे हैं । न केवल दुर्योधन आदि ही प्रवेश कर रहे हैं, अपितु 
अजेय होने से सबके द्वारा संभावित - सम्मानित भी भीष्म-पितामह, द्रोणाचार्य और यह सूतपुत्र 
- कर्ण, जो मेरा सर्वदा विद्देषी है, शत्रुवीरों के समान हमारे भी धृथ्द्रुम्नादि प्रधान योद्धाओं सहित 
आपमें प्रवेश कर रहे हैं - यह अन्वय है ॥ 26 ॥ 

ये ध्रृतराष्ट्रप््र आदि सभी आपके दाढ़ों से कराल - भयानक मुखों में शीघ्रता करते हुए प्रवेश कर 


देवस्वरूप ईश हैं वे 'देवेश' हैं | जो जगत्‌ के आधार हैं, सभी प्राणी जिनको आश्रय कर जीवित रहते हैं वे 
“जगन्रिवास” हैं । उक्त प्रकार से मैंने आपके देवेशल्व और जगत्रिवासत्व का प्रत्यक्ष अनुभव कर लिया है जिसके 
लिए मेरी प्रार्थना थी - यह सूचित करने के लिए सम्बोधनद्वय हैं । 





सनमनर, 
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न्ति । तत्र चे केचिच्चू्ितैरुत्तमाड़ैः शिरोभिर्विशिष्टा दशनान्तरेषु विलग्रा विशेषेण संलग्ना 
दृश्यन्ते मया सम्यगसंदेहेन ॥27॥ 
राज्ञां भगवन्मुखप्रवेशने निदर्शनमाह- 


यथा नदीनां बहवोःम्बुवेगाः समुद्रमेवाभिमुखा द्रवन्ति । 

तथा तकमी नरलोकवीरा विशन्ति वक्त्राण्यभितो ज्वलन्ति ॥28॥ 
यथा नदीनामनेकमार्गप्रवृत्तानां बहवो5म्बूनां जलानां वेगा वेगवन्तः प्रवाहाः समुद्राभिमुखाः 
सन्‍्तः समुद्रमेव द्रवन्ति विशन्ति तथा तवामी नरलोकवीरा विशन्ति वक्त्राण्यभितः सर्वतो 
ज्वलन्ति । अभिविज्वलन्तीति वा पाठः ॥28 ॥ 
अबुद्धिपूर्वकप्रवेशे नदीवेगं द्ृष्टान्तमुक्त्वा बुद्धिपूर्वकप्रवेशे दृष्टान्तमाह-- 


यथा प्रदीघ्तं ज्वलनं पतड़ा विशन्ति नाशाय समृद्धवेगाः । 
तथैव नाशाय विशन्ति लोकास्तवापि वक्‍त्राणि समृद्धवेगाः ॥29॥ 
यथा पतड़ा शलभाः समृद्धवेगाः सन्‍्तो बुद्धिपूर्व प्रदीध्त ज्वलनं विशन्ति नाशाय मरणायैव 


रहे हैं | उनमें से कोई तो मुझको सम्यकूरूपेण निस्सन्देह चूर्ण हुए शिरों से विशिष्-युक्त आपके 
दाँतों के बीच में विलग्र - विशेषरूप से लगे हुए दिखाई दे रहे हैं” || 27 ॥ 

राजाओं के भगवान्‌ के मुख में प्रवेश करने में दृधन्त कहते हैं :-- 

जिसे नदियों के बहुत से जलप्रवाह समुद्र की ओर ही अभिमुख होकर बहते हैं अर्थात्‌ समुद्र में 
ही प्रवेश करते हैं, वैसे ही ये नरलोक -- मनुष्यलोक के वीर पुरुष आपके चारों ओर से 
ज्वलित--प्रज्वलित मुखों में प्रवेश कर रहे हैं || 28 ॥] 

जिस प्रकार अनेक मार्गों में प्रवृत्त - प्रवाहित -- बहती हुईं नदियों के बहुत से जलों के वेग ८ 
वेगवान्‌ प्रवाह समुद्र की ओर अभिमुख होकर समुद्र में ही द्रवित होते हैं-- मिलते हैं अर्थात्‌ प्रवेश 
करते हैं, उसी प्रकार ये नरतोक के वीरपुरुष आपके अभितः - सर्वतः ८ सब ओर से जलते 
हुए मुखों में प्रवेश कर रहे हैं | अथवा, 'अभितो ज्वलन्ति” के स्थान पर “अभिविज्वचलन्ति! - 
यह पाठ होने पर भी उक्त अर्थ ही है ॥ 28 ॥ 

अबुद्धिपूर्वक प्रवेश में नदीवेग का दृधधन्‍्त कहकर बुद्धिपूर्वक प्रवेश में दृधन्त कहते हैं :- 

जिसे पतड्ा अपने नाश के लिए प्रदीप्त -- प्रज्यलित अग्नि में अतिवेग से युक्त हुए प्रवेश करते हैं, 
वैसे ही ये दुर्योधन आदि लोक - प्राणी भी अपने नाश के लिए आपके मुखों में अतिवेग से युक्त 
हुए प्रवेश कर रहे हैं ॥ 29 ॥] 

जिसप्रकार पतड्जा -- शलभ अतिवेगवान्‌ होकर बुद्धिपूर्वक ८ जान-बूझकर स्वनाश के लिए अर्थात्‌ 
46. नीलकण्ठी व्याख्या के अनुसार अन्वय यह है -'अवनिपालसंधैः सहैव अमी सर्व धृतराष्ट्रस्य पुत्राः त्वां (विशन्ति)।| 
अस्मदीयैरपि योधमुख्यै: सह भीष्मो द्रोण: तथा5सौ सूतपुत्रः ते दंध्राकरालानि भयानकानि वक्त्राणि त्वरमाणा विशन्ति 
किचित्‌ चूर्णितैरत्तमाड़ैं: दशनान्तरेषु विलग्ना: संदृश्यन्ते । | अतएवं भाव यह है - ये पापिष्ठ धृतराष्ट्र के पुत्र आप 
- भगवानू- त्रैलोक्यशरीर में ही प्रवेश कर रहे हैं अर्थात्‌ ये पापानुरूप भगवद्‌ - शरीर के पायुस्थान में स्थित 
नरकों को ही जा रहे हैं | भीष्मादि भक्त तो जिससे अग्नि, ब्राह्मण और वेद उत्नन्न हुए हैं एवंचप आप - भगवान्‌ 


के मुख में प्रवेश कर रहे हैं - इस प्रकार की वैषम्यगति को सूचित करते के लिए “धृतराष्ट्रस्य पुत्रा: त्वां विशन्ति 
और “भीष्मादयस्ते वक्‍त्राणि विशन्ति' - यह विभागदर्शन युक्त ही है । 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः ॥ 


तवैव॑ नाशाय विशन्ति लोका एते दुर्योधनप्रभृतयः सर्वेषपि तव वक्त्राणि समृद्धवेगा 

बुद्धिपूर्वमनायत्या ॥29॥ 

योद्धुकामानां राज्ञां भगवन्मुखप्रवेशप्रकारमुक्त्वा तदा भगवतस्तद्धासां च प्रवृत्तिप्रकारमाह- 
लेलिहासे ग्रसमानः समन्ताल्लोकान्समग्रान्वदनैर्ज्वलद्धिः । 
तेजोमिंरांपूर्य जगत्समग्रं भासस्तवोग्राः प्रतपन्ति विष्णो ॥30 ॥ 

एवं वेगेन प्रविशतो लोकानदुर्योधनादीन्समग्रान्सरवन्ग्रसमानोउन्तः प्रवेशयज्ज्वलद्धिवदनैः 

समन्तात्सर्वतस्त्व॑ लेलिह्मस. आस्वादयसि तेजोभिभ्भाभिरापूर्य जगत्समग्रं यस्मात्त्व 

भाभिर्जगदापूरयसि तस्मात्तवोग्रास्तीव्रा भासो दीप्तयः प्रज्वलतो ज्वलनस्येव प्रतपन्ति संन्तापं 

जनयन्ति हे विष्णो व्यापनशील ॥30॥ 

यस्मादेव तस्मातु- 


आख्याहि मे को भवानुग्ररूपो नमो5स्तु ते देववर प्रसीद । 
विज्ञातुमिच्छामि भवन्तमाद्य॑ न हिं प्रजानामि तब प्रवृत्तिम्‌ ॥3॥ 


एवमुग्ररूपः क्रूराकारः को भवानित्याख्याहि कथय मे महामत्यन्तानुग्राह्माय | अत एवं नमो- 








मरण के लिए ही प्रदीत्त - प्रज्वलित अग्रि में प्रवेश करते हैं, उसीप्रकार ही ये दुर्योधन आदि सभी 


लोक - प्राणी अपने नाश के लिए आपके मुखों में अतिवेगवान्‌ होकर अनायत्या  अवश-विवश 
होने के कारण बुद्धिपूर्वक -- जानबूझकर प्रवेश कर रहे हैं || 29 ॥ 

युद्ध की कामना -- इच्छा करनेवाले राजाओं का भगवान्‌ के मुख में प्रवेश के प्रकार को कहकर 
उस समय भगवान्‌ और उनके भास-तेज की प्रवृत्ति के प्रकार को कहते हैं :-- 

[आप अपने प्रज्वलित मुखों से समग्र - सब लोकों को सब ओर से ग्रसते हुए  निगलते हुए 
चाट रहे हैं | हे विष्णो ! आपका उग्र - प्रचण्ड भास -- तेज अपने प्रकाश से सम्पूर्ण जगत्‌ को 
आपूरित - व्याप्त करके संतप्त कर रहा है ॥ 30 ॥] 

इस प्रकार वेग से प्रवेश करते हुए दुर्योधन आदि समग्र -- सब लोकों - प्राणियों को ग्रसते हुए - 
निगलते हुए अर्थात्‌ अपने अन्दर प्रवेश कराते हुए अपने प्रज्वलित मुखों से समन्तात्‌ -- सर्वत: « सब 
ओर से आप चाट रहे हैं -- चबा रहे हैं अर्थात्‌ उनका आस्वादन कर रहे हैं । हे विष्णो ! > हे 
व्यापनशील ! क्योंकि आप अपने तेज अर्थात्‌ भा - प्रभा से सम्पूर्ण जगत्‌ को आपूरित > व्याप्त कुर 
रहे हैं, इसलिए आपकी उग्र - तीव्र प्रभाएँ > दीपियाँ प्रज्यलित अग्नि के समान समस्त जगत्‌ को 
प्रतप्त कर रही हैं -- जगत्‌ में संताप उत्पन्न कर रही हैं | 30 ॥ 

क्योंकि ऐसा है, इसलिए : -- 

मुझको कहिये - बताइये कि उग्ररूप आप कौन हैं ? आपको नमस्कार हो | हे देववर ! आप 
प्रसन्न होइये । मैं आदिस्‍्वरूप आपको विशेषरूप से जानना चाहता हूँ, क्योंकि मैं आपकी प्रवृत्ति 
को नहीं जानता हूँ ॥ 3] ॥] 

इस प्रकार के उग्ररूप. > क्रूर आकारवाले आप कौन है” ? यह मुझ अत्यन्त अनुग्राह्म - कृपापात्र 


47. मैंने तो पहले आपको शुद्ध सत्त्वप्रधान, सौम्यस्वभावयुक्त, व्यापनशील विष्णुरूप से जाना है, इस समय 
तमोगुणप्रधान उग्रस्वभाववानू आप कौन है ? -- यह भाव है । 


विश्वरूपदर्शनप] गूढ्ार्थदीपिका 609 
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6] 


3स्तु ते तुभ्यं सर्वगुरवे हे देववर प्रसीद प्रसादं क्रौर्यत्यागं कुरु । विज्ञातुं विशेषेण ज्ञातुमिच्छामि 
भवन्तमाद्य सर्वकारणं, न हि यस्मात्तव सखाउपि सन्य्रजानामि तब प्रवृत्ति चेष्टाम ॥3॥ 
एवमर्जुनेन प्रार्थितो यः स्वयं यदर्था च स्वप्रवृत्तिस्तत्सव॑ त्रिभिः श्लोकैः- 


श्रीभगवानुवाच 

कालो5स्मि लोकक्षयकृत्मवृद्धों लोकान्समाहर्तुमिह प्रंवृत्तः । 

ऋते5पि त्वा न भविष्यन्ति सर्वे ये5वस्थिताः प्रत्यनीकेषु योधाः ॥32॥ 
कालः क्रियाशक्त्युपहितः सर्वस्य संहर्ता परमेश्वरो5स्मि भवामीदानीं प्रवृद्धो वृद्धि गतः । यदर्थ 
प्रवृत्तस्तऋणु-- लोकान्दुर्यो धनादीन्समाहतु भक्षयितु प्रवृत्तोडहमिहास्मिन्काले । मत्प्रवृत्ति विना 
कथमेवं स्यादिति चेन्नेत्याह-- ऋते5पि त्वा त्वामर्जुन योद्धारं विनाउपि त्वदृव्यापारं विनाउपि 
मदृव्यापारेणैव न भविष्यन्ति विनडृक्ष्यन्ति सर्वे भीष्मद्रोणकर्णप्रभृतयो योद्धुमनर्हत्वेन संभाविता 
अन्येषपि ये5वस्थिताः प्रत्यनीकेषु प्रतिपक्षसैन्येषु योधा योद्धारः सर्वेषपि मया हतत्वादेव न 
भविष्यन्ति । तत्र तव व्यापारो5किचित्कर इत्यर्थः ॥32॥ 


को कहिये - बताइये | अतएव सर्वगुरु - सबके गुरु आपको नमस्कार है | है देववर” ! हे 


देवश्रेष्ठ ! प्रसन्न होइये, क्रूरता का त्याग कीजिये । मैं आद्य” - सर्वकारण 5 सबके कारण आपको 
विशेषरूप से जानना चाहता हूँ, हि - यस्मात्‌ - क्योंकि आपका सखा होकर भी मैं आपकी प्रवृत्ति 
- चेथ् को नहीं जानता हूँ || 3] ॥ 

इस प्रकार अर्जुन के प्रार्थना करने पर 'वे स्वयं जो थे और जिसके लिए अपनी प्रवृत्ति थी! - 
वह सब तीन श्लोकों से भगवान्‌ कहते हैं :-- 

[(श्रीभगवान्‌ ने कहा - मैं लोकों का क्षय -- विनाश करनेवाला प्रवृद्ध - बढ़ा हुआ काल हूँ । मैं 
यहाँ लोकों का संहार करने के लिए प्रवृत्त हुआ हूँ । जो प्रतिपक्षियों के सेना में अवस्थित-स्थित 
हुए योद्धा हैं वे सब तेरे बिना भी नहीं रहेंगे अर्थात्‌ तुम्हारे युद्ध न करने पर भी इन सबका विनाश 
होगा ॥ 32 ॥] 

मैं क्रियाशक्ति से उपहित काल हूँ, सबका संहर्ता - संहार करनेवाला परमेश्वर हूँ, इस समय प्रवृद्ध 
- वृद्धि को प्राप्त हुआ हूँ अर्थात्‌ बढ़ा हुआ हूँ | जिसके लिए प्रवृत्त हुआ हूँ वह सुनो - इह « 
अस्मिन्काले ! < इस समय मैं दुर्योधन आदि सब लोकों - प्राणियों का समाहार - सम्यक्‌ आहार 
48. मैं आपको आज्ञा नहीं कर रहा हूँ, अपितु विनग्रतापूर्वक आपसे पूछ रहा हूँ कि उग्ररूप आप कौन है ? - 
इस प्रकार के आशय से अर्जुन ने नमस्कार किया है | 

49. देववर - देवश्रेष्ठ आपकी ही प्रसन्नता मुझको अपेक्षित है, न कि देवताओं की प्रसन्‍नता अपेक्षित है - इस 
आशय से 'देववर !” सम्बोधन है | 

50. आद्य: 5 आदी भवः ८ जो सबके आदि हैं अर्थात्‌ जो सब कारणों के कारण हैं वे 'आद्य' हैं | अथवा, 
आद्य: ८ आ - समन्तात्‌ अत्तुं प्रवृत्त:ः - जो सब ओर से सबको खाने के तिए प्रवृत्त हैं अर्थात्‌ जो सर्व - 
संहारकर्ता हैं वे 'आद्य हैं । 

5. यदि यहाँ शझ्ज हो कि 'इह” का 'अस्मिन्‍लोके' या 'अस़॒न्‌ संग्रामे' - यह अर्थ आचार्यों ने क्‍यों नहीं किया 
है, तो इसका उत्तर है कि यहाँ प्रसंगत: “काल' ही प्रकृत है, और वही यहाँ प्रधान है तथा नियम है कि सर्वनाम 
प्रधान का ही परामर्श करता है, इसीलिए कहा गया है कि 'इस समय मैं कालरूप लोकों के संहार के लिए प्रवृत्त 
हुआ हूँ! | 


640 श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः ॥ 


62 यस्मादेवम्‌- 


तस्मात्त्वमुत्ति् यशो लभस्व जित्वा शंत्रून्भुद्टक्ष्व राज्यं समृद्धम्‌ । 
मयैवैते निहताः पूर्वमेव निमित्तमात्रं भव सव्यसाचिन्‌ ॥33॥ 

63 तस्मात्त्वदृव्यापारमन्तरेणापि यस्मादेते विनडृक्ष्यन्त्येव तस्मात्त्वमुत्तिष्ठो्ुक्तो भव युद्धाय देवैरपि 
दुर्जया भीष्मद्रोणादयो5तिरथा झटित्येवार्जुनेन निर्जिता इत्येबंभूत॑ यशो लभस्व । महद्धिः पुण्यैरेव 
हि यशो लभ्यते । अयत्नतश्च जित्वा शबरून्दुर्योधनादीन्‍्भुद्क्ष्य स्वोपसर्जनत्वेन भोग्य्यतां प्रापय 
समृद्ध राज्यमकण्टकम्‌ । एते च तव शत्रवों मयैव कालात्मना निहताः संहतायुष- 
स्त्वदीययुद्धात्यूवमेव केवल तव यशोलाभाय रथान्न पातिताः । अतस्त्वं निमित्तमात्रमर्जुनेनेते 


अर्थात्‌ भक्षण करने के लिए प्रवृत्त हुआ हूँ | यदि अर्जुन कहे कि मेरी प्रवृत्ति के बिना ऐसा कैसे 
होगा ? तो भगवान्‌ कहते हैं :-- तुम्हारे बिना भी - तुम योद्धा अर्जुन के बिना भी अर्थात्‌ तुम्हारे 
युद्ध व्यापार के बिना भी मेरे व्यापार से ही ये नहीं रहेंगे अर्थात्‌ विनष्ट हो जायेंगे । भीष्म, द्रोण, 
कर्ण आदि सब योद्धा जौ कि युद्ध करने के योग्य न होने से सम्माननीय हैं तथा अन्य भी योद्धा 
जो प्रत्यनीक - प्रतिपक्षियों की सेना में अवस्थित - स्थिर हैं वे सब भी मेरे द्वारा हत - मारे 
गये होने से नहीं रहेंगे - नहीं बचेंगे | इसमें तुम्हारा व्यापार अकिजग्चित्कर -- अर्थहीन है - यह 
अर्थ है ॥ 32 ॥ 

62 क्‍योंकि ऐसा है :- 

[इसलिए हे सव्यसाचिनू ! है अर्जुन ! तुम युद्ध के लिए खड़े हो जाओ और शत्रुओं को जीतकर 
यश प्राप्त करो तथा समृद्धिशाली राज्य का भोग करो | ये सब शूरवीर पहले से ही मेरे द्वारा ही 
मारे हुए हैं, अत: तुम तो केवल निमित्तमात्र ही जाओ ॥ 33 ॥] 

63 इसलिए अर्थात्‌ तुम्हारे व्यापार के बिना भी क्‍योंकि ये नंध् होंगे ही, बचेंगे नहीं, इसलिए तुम खड़े 
हो जाओ अर्थात्‌ युद्ध के लिए तैयार हो जाओ । देवताओं से भी दुर्जय - अजेय भीष्म, द्रोण 
आदि अतिरथों 2 को अर्जुन ने तुरन्त ही जीत लिया! - इस प्रकार का यश प्राप्त करो | यश 
तो महान पुण्यों से ही प्राप्त होता है । बिना यल के ही दुर्योधन आदि शत्रुओं को जीतकर समृद्ध 
+ अकण्टक राज्य का भोग करो अर्थात्‌ स्वाधीनतापूर्वक उसको अपना भोग्य बनाओ । ये तुम्हारे 
शत्रु तुम्हारे युद्ध करने से पहले ही मुझ कालात्मा के द्वारा ही मारे हुए हैं -- क्षीणायु किये हुए हैं, 
केवल तुम्हारे यशलाभ के लिए ही रथ से नहीं गिराये गए हैं | अत: तुम तो केवल निमित्तमात्र 
हो जाओ” अर्थात्‌ “अर्जुन के द्वारा ये जीते गये हैं” - इस प्रकार की सार्वलौकिक उक्ति के पात्र 
बन जाओ | हे सव्यसाचिन्‌ ! सव्य > बायें हाथ से भी बाणों को सचित- सन्धान करने का स्वभाव 


52. अतिरथ 5 एक अद्वितीय योद्धा जो .अपने रथ में बैठा हुआ ही युद्ध करता है (अमितान्योधयेद्यस्तु 
संप्रोक्तोउइतिरथस्तु सः) | 

53. अर्जुन की ओर से यदि शंका हो कि मेरे बिना भी ये शत्रु नहीं रहेंगे तो फिर भगवान्‌ मुझको युद्ध करने के 
लिए क्‍यों कह रहे हैं, तो भगवान्‌ कहते हैं कि तुम्हारे यशोलाभ के लिए मैं तुमको युद्ध में प्रवृत्त कर रहा हूँ- 
इसी आशय से यहाँ भगवान्‌ ने कहा है - यश प्राप्त करो | 

54. अर्जुन की यदि शंड्ला हो कि ये शत्रु यदि भगवान्‌ के द्वारा मारे हुए ही हैं तो युद्धक्षेत्र में ये कैसे स्थित हैं, 
तो भगवान्‌ कहते हैं कि तुमको निमित्त बनाने के लिए ही स्थित हैं- इसी आशय से यहाँ भगवान्‌ ने कहा है - 
तुम तो केवल निमित्तमात्र हो जाओ | 


विश्वरूपदर्शनर] गूढ्ार्थदीपिका हवा 
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निर्जिता इति सार्वलोकिकव्यपदेशास्पदं भव हे सव्यसाचिन्सव्येन वामेन हस्तेनापि शरान्सचितुं 


संधातुं शीलं यस्‍्य तादूशस्य तव भीष्मद्रोणादिजयों नासंभावितस्तस्मात्त्वदृव्यापारानन्तरं मया 
रथात्पात्यमानेष्वेतेषु तवैव कर्तृत्वं लोकाः कल्पयिष्यन्तीत्यमिप्रायः ॥33॥ 

ननु द्रोणो ब्राह्मणोत्तमो धुर्वेदाचार्यों मम गुरुविशेषेण च दिव्यास्रसंपन्नस्तथा भीष्म 
स्वच्छन्दमृत्युदिव्याद्नसंपन्नश्च॒परशुरामेण दंद्युद्धमुपगम्यापि न पराजितस्तथा यस्य पिता 
वृद्धक्षत्रस्तपश्चरति मम पुत्रस्य शिरों यो भूमौ पातयिष्यति तस्यापि शिरस्तत्कालं भूमौ 
पतिष्यतीति स जयद्रथोडपि जेतुमशक्य:ः स्वयमपि महादेवाराधनपरो दिव्यास्रसंपन्नश्व तथा 
कर्णोषपि स्वयं सूर्यसमस्तदाराधनेन दिव्याख्संपन्नश्व॒वासवदत्तया चैकपुरुषघातिन्या 
मोघीकर्तुमशक्यया शक्त्या विशिष्टस्तथा कृपाश्वत्थामभूरिश्रवःप्रभृतयों महानुभावा: सर्वया 


दुर्जया एवैतेषु सत्सु कथ॑ जित्वा शतून्राज्यं भोक्ष्ये कं वा यशो लप्स्य इत्याशझ्टामर्जुनस्यापनेतुमाह 
तदाशड्ूटाविषयान्नामभिः कथयन्‌ - 


है जिसका ऐसे हे सव्यसाचिन्‌- ! तुम्हारे लिए भीष्म, द्रोण आदि पर विजय प्राप्त करना असंभव 
नहीं है । इसलिए तुम्हारे व्यापार के बाद मेरे द्वारा रथ से इनके गिराये जाने पर लोकजन इस 
विजय में तुम्हारे ही कर्तृत्व की कल्पना करेंगे - यह अभिप्राय है ।| 33 ॥ 

ब्राह्मणों में उत्तम, ध्ुर्वेदाचार्य, मेरे गुरु और विशेषरूप से दिव्य अब़्ों से सम्पन्न द्रोणाचार्य; तथा 
स्वच्तन्दमृत्यु “, दिव्याद्रों से सम्पन्न और परशुराम के साथ भी दन्द्रयुद्ध कने पर अपराजित 
भीष्म-पितामह; तथा जिसके पिता वृद्धक्षत्र ” इस उद्देश्य से तपस्या कर रहे हैं कि “जो मेरे पुत्र 
का शिर भूमि पर गिरायेगा उसका भी शिर तत्काल भूमि पर गिर जायेगा'; - वह जयद्रथ भी 
जीतने के योग्य नहीं है, स्वंय भी वह महादेव की आराधना में तत्पर और दिव्याख्रों से सम्पन्न है 
अतएव एवंभूत अजेय जयद्रथ; तथा वासव - इन्द्र की दत्त - दी हुई, एक पुरुष का घात 
करनेवाली और मोघ - निष्फल करने में अशक्य -- असंभव शक्ति से विशिष्ट, सूर्य की आराधना 
से दिव्यास्रों से सम्पन्न और स्वयं सूर्यसम कर्ण भी; तथा कृपाचार्य, अश्वत्थामा, भूरिश्रवा आदि 
महानुभाव सर्वथा दुर्जय - अजेय ही हैं | इन सबके रहते हुए मैं किस प्रकार शत्रुओं को जीतकर 
2 उक्त सम्बोधन यह सूचित करता है कि 'हे अर्जुन ! तुम तो निमित्तमात्र होकर अपने सव्यसाचित्व को सार्थक 
करो! । 

56. स्वच्न्दमृत्यु ८ स्वेच्छामृत्यु अर्थात्‌ इच्छा के अनुसार मृत्यु को पाना - यह भीष्मपितामह का विशेषण है । 

5. वृद्धक्षत्र - सिन्धुराज जयद्रथ के पिता का नाम है । वृद्धक्षत्र ने दीर्थकाल के बाद जयद्रथ को पुत्ररूप में प्राप्त 
किया था । जयद्रथ के जन्म के समय एक आकाशंवाणी ने यह घोषणा की कि जयद्रथ अपने कुल और शील 
आदि गुणों के अनुरूप होगा किन्तु अन्त समय संग्रामभूमि में युद्ध करते समय कोई क्षत्रियशिरोमणि शूरवीर उसका 
शत्रु होकर उसका शिर काट डालेगा | इस आकाशवाणी को सुनकर वृद्धक्षत्र ने यह कहा कि जो कोई उनके पुत्र 
का शिर काटकर भूमि पर गिरायेगा उसका भी शिर भूमि पर गिरकर टुकड़े-टुकड़े हो जायेगा - ऐसा कहकर 
वृद्धक्षत्र जयद्रथ को राज्यसिंहासन पर स्थापित कर स्वयं वन में जाकर तपस्या करने लगे (महाभारत, 7.6) । 
58. कर्ण कन्या कुन्ती के द्वारा दुर्वासा ऋषि को अपनी सेवा से प्रसन्न किये जाने पर फलस्वरूप महर्षि से प्राप्त 
मन्त्र के द्वारा आहूत सूर्य से उत्पन्न है अतएव वह “कानीन' अर्थात्‌ कन्याजात और “सूर्यपुत्र' है । पितासम तेजस्वी 
होने से स्वयं सूर्यससम है | दोपहर के समय जब कर्ण भगवान्‌ सूर्य की स्तुति करता था तो उस समय बहुत से 
ब्राह्मण धनयाचना के लिए उसके पास आते थे । उस समय उसके प्रास ऐसी कोई वस्तु नहीं थी जो ब्राह्मणों को 
अदेय हो | एकबार ब्राह्मण का वेश बनाकर इन्द्र ने कर्ण के पास आकर उससे उसका कवच और कुण्डल माँग 
लिया और बदले में उसको एक अमोघशक्ति प्रदान की थी (महाभारत, 3.30) । 
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श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः ॥ 


द्रोणं च भीष्म च जयद्र॒थ च कर्णतथाउन्यानपि योधवीरान्‌ । 
मया हतांस्त्वं जहि मा व्यधिष्ठा युध्यस्व जेतासि रणे सपत्नान्‌ ॥34 ॥ 
द्रोणादीस्त्वदाशट्राविषयी भूतान्सवनिव योधवीरान्कालात्मना मया हतानेव त्वं जहि । हतानां 
हनने को वा परिश्रमः । अतो मा व्यविष्ठाः कथमेवं शक्ष्यामीति व्यथां भयनिमित्तां पीडां मा 
गा भयं त्यक्त्वा युध्यस्व, जेतासि जेष्यस्यचिरेणैव रणे सडूग्रामे संपत्नान्सर्वानिषि शत्रून्‌ । 
अन्न द्रोणं च भीष्म॑ च जयद्रथं चेति चकारत्रयेण पूर्वोक्ताजेयत्वशट्राउनूबते | तथाशब्देन कर्णेडपि । 
अन्यानपि योधवीरानित्यत्रापिशब्देन । तस्मात्कुतो5पि स्वस्थ पराजयं वधनिमित्त पापं च मा 
शद्दिष्ठा इत्यभिप्रायः । 
“कथं भीष्ममहं संख्ये द्रोणं च मधुसूदन । 
इषुभिः प्रतियोत्स्यामि & 23 ॥! 
इत्यत्रेवात्रापि समुदायान्वयानन्तरं प्रत्येकान्वयो द्रष्टव्य: ॥ 34 ॥ 
द्रोणभीष्मजयद्रथकर्णेषु जयाशाविषयेषु हतेषु निराश्रयों दुर्योधनो हत एवेत्यनुसंधाय जयाशां 
परित्यज्य यदि धृतराष्ट्रः संधि कुर्यात्तदा शान्तिरुभयेषां भवेदित्यभिप्रायवांस्ततः कि 
वृत्तमित्यपेक्षायाम्‌ - 


राज्य का भोग करूँगा अथवा किस प्रकार यश को पाऊँगा - ऐसी अर्जुन की आशड्जा को निवृत्त 
करने के लिए उस आशड्डा को विषयगत नामों का उल्लेख करते हुए भगवान्‌ कहते हैं :-- 

[तुम मेरे द्वारा मारे हुए द्रोण, भीष्म, जयद्रथ, कर्ण तथा अन्य भी शूरवीर योद्धाओं को मारो, भय 
से व्यधित मत होओ, युद्ध करो, तुम युद्ध में शत्रुओं को जीतोगे || 34 ||] 

कालात्मा - कालस्वरूप मेरे द्वारा मारे हुए ही, तुम्हारी आशड्डा के विषयीभूत द्रोण आदि सभी शूरवीर 
योद्धाओं को तुम मारो | हत-मृत-मारें हुओं को मारने में क्या परिश्रम है । अतः व्यधित मत होओ 
- “मैं ऐसा कैसे कर सकूँगा' - इस प्रकार की व्यथा 5 भयनिमित्तक पीड़ा को मत प्राप्त होओ, भय 
का त्याग कर युद्ध करो | तुम शीघ्र ही रण-संग्राम में सभी शत्रुओं को जीतोगे । 

यहाँ 'द्रोणं च भीष्मं च जयद्रथं च' - तीन चकारों से पूर्वोक्त अजेयत्व की शड्जा का अनुवाद किया 
गया है ।तथा” शब्द से कर्ण के भी अजेयत्व का अनुवाद किया गया है| “अः्न्यानपि योधवीरान्‌! 
इसके “अपि' शब्द से अन्य वीरों के अजेयत्व का अनुवाद है | इस कारण किसी से भी अपनी 
पराजय और वधनिमित्तक पाप की शट्ठा मत करो - यह अभिप्राय है । “कथ॑ भीष्ममहं संख्ये द्रोणं 
च मधुसूदन । इषुमि: प्रतियोत्स्यामि पूजाहीं . . . ॥” (गीता, 2.4) - इस श्लोक के समान यहाँ 
भी समुदाय का अन्वय करने के पश्चात्‌ प्रत्येक का अन्वय समझना चाहिए || 34 ॥ 

“जयाशा के विषय द्रोण, भीष्म, जयद्रथ और कर्ण के हत होने पर - मारे जाने पर निराश्रय 
दुर्योधन हत ही है” -- ऐसा समझकर और जयाशा का परित्याग कर यदि धृतराष्ट्र सन्धि कर लें 
तो दोनों- कौरव और पाण्डवों में शान्ति हो जाय - ऐसे अभिप्राय से “तब क्‍या हुआ! ? - 
इसकी अपेक्षा में सज्जय ने कहा :-- 

[संजय ने कहा - केशव भगवान्‌ के इस वचन को सुनकर किरीटी 5 मुकुटधारी अर्जुन ने. हाथ 
जोडे हुए और काँपते हुए भगवान्‌ को नमस्कार कर फिर भी अत्यन्त भयभीत हुए प्रणाम कर 
गद्गद वाणी से भगवान्‌ कृष्ण से कहा ॥ 35 ॥] 
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संजय उवाच 

एतरुत्वा वचन केशवस्य कृताञ्जलिवेंपमान: किरीटी । 

नमस्कृत्वा भूय एवा55ह क्ृष्णं सगदुगदं भीतभीतः प्रणम्य ॥ 35 ॥ 
एतत्ूबोक्त केशवस्य वचन श्रुत्वा कृताउजलिः किरीटीन्‍्द्रदत्तकिरीटः परमवीरत्वेन प्रसिद्धो 
वेपमानः परमाश्चर्यदर्शनजनितेन संभ्रमेण कम्पमानो5र्जुनः कृष्णं भक्ताधकर्षणं भगवन्तं 
नमस्कृत्वा नमस्कृत्य भूयः पुनरप्याहोक्तवान्सगद्वदं भयेन हर्षण चाश्रुपूर्णनेत्रत्वे सति 
कफरुद्धकण्ठतया वाचो मन्दत्वसकम्पत्वादिविकारः सगद्गदस्तयुक्त यथा स्थात्‌, भीतभीतो- 
इतिशयेन भीतः सन्पूर्व नमस्कृत्य पुनरपि प्रणम्यात्यन्तनप्रो भूत्वा55हेति संबन्धः ॥ 35 ॥ 


एकादशभिः - 
अर्जुन उवाच 
स्थाने हषीकेश तव प्रकीर्त्या जगद्महष्यत्यनुरज्यते च 
रक्षांसि भीतानि दिशो द्रवन्ति सर्वे नमस्यन्ति च सिद्धसंघा: ॥ 36 ॥ 


केशव - कृष्ण भगवान्‌ के इस > पूर्वोक्त वचन को सुनकर हाथ जोड़े हुए” किरीटी* - इन्द्र 
द्वारा प्रदत्त किरीटधारी परमवीररूप से प्रसिद्ध काँपते हुए > परम आश्चर्यदर्शन से उत्पन्न सम्प्रम 
से कॉपते हुए अर्जुन ने भक्तों के पापों को नध् करनेवाले भगवान्‌ कृष्ण को नमस्कार कर फिर भी 
कहा । गद्गदयुक्त होकर 5 भय और हर्ष से अश्रुपूर्ण नेत्र होने पर कफ के कारण कण्ठ रुक 
जाने से जो मन्दत्व, सकम्पत्वादि वाणी को विकार होता है उसको “गद्गद', कहते हैं, उससे जिस 
प्रकार युक्त हो उस प्रकार गद्गदयुक्त होकर भीतभीत 5 अत्यन्त भयभीत होकर पहले नमस्कार 
कर फिर भी प्रणाम कर 5 अत्यन्त नम्र होकर आह” - कहा - इस प्रकार सम्बन्ध है || 35 ॥ 
ग्यारह श्लोकों से अर्जुन ने कहा :- 

(अर्जुन ने कहा - हे हृषीकेश ! यह युक्त ही है कि आपकी श्रेष्ठ कीर्ति से सम्पूर्ण जगत्‌ हर्षित 
हो रहा है और आपके प्रति अनुरक्त हो रहा है | राक्षतषजन भयभीत हुए दिशाओं में भाग रहे हैं 
और सब सिद्धसमुदाय नमस्कार कर रहे हैं || 36 ॥] 

59. केशव - क - ब्रह्मा (सृध्किता), ईश -- महेश्वर (संहारकर्ता), व - विष्णु (पालनकर्ता), अत: 'केशव' 
शब्द से सृष्टि, स्थिति और प्रलयकर्ता को सूचित किया गया है । 

60. कृताज्जलित्वादि चिह्न से तो यह सूचित होता है कि किरीटी-अर्जुन भगवान्‌ के वचन का उल्लंघन नहीं करेगा । 
6. पूर्वकाल में अर्जुन ने जब दानवों से युद्ध किया था तथा इन्द्र ने अर्जुन के शिर पर सूर्य के समान उज्धल 
किरीट रख दिया था, अतः तब से ही अर्जुन को 'किरीटी' कहा जाता है | 

62. नीलकण्ठीव्याख्या के अनुसार यहाँ यदि “आह” - यह पदच्छेद करने पर पुनः “अर्जुन उवाच” - यह प्रयोग 
करेंगे तो पुनरुक्तिदोष होगा | अत: 'प्रणम्य अर्जुन उवाच” - यही सम्बन्ध है, न कि 'प्रणम्य आह” । यदि “आह! 
क्रिया नहीं है, अपितु प्रसिद्ध अर्थ में अव्यय है तो दोष नहीं होगा । इस प्रसंग में धनपति का कथन कि “नीलकण्ठ 
के अनुसार प्रकृत में पुनरुक्तिदेष का आपादान और उसका समाधान अर्थहीन है' - युक्तिपूर्ण है, क्योंकि यहाँ 


“तत: स विस्मयाविधे हृथ्रोमा धनंजयः । प्रणम्य शिरसा देवं कृताञ्जलिरभाषत । अर्जुन उवाच” - के समान ही 
प्रयोग है, यह कविशैली है | 


64 श्रीमद्भगवद्गीता . [ अध्यायः ॥] 


70 स्थान इत्यव्ययं युक्तमित्यर्थ । हे हषीकेश सर्वेन्द्रियंप्रवर्तक यतस्त्वमेवमत्यन्ताद्भुतप्रभावो 
भक्तवत्सलश्च ततस्तव प्रकीर्त्या प्रकृष्या कीर्त्या निरतिशयप्राशस्त्यस्य कीर्तनेन श्रवणेन च न 
केवलमहमेव प्रहृष्यामि कि तु सर्वमेव जगचेतनमात्र रक्षोविरोधि प्रहृष्यति प्रकृष्टं हर्षमाप्रोतीति 
यत्तत्स्थाने युक्तमेवेत्यर्थः | तथा सर्व जगदनुरज्यते च तद्विषयमनुरागमुपैततीति च यत्तदपि युक्तमेव । 
तथा रक्षांसि भीतानि भयाविष्टानि सन्ति दिशो द्रवन्ति गच्ठन्ति सर्वासु दिक्षु पलायन्त इति यत्तदरपिं 
युक्तमेव । तथा सर्वे सिद्धानां कपिलादीनां संघा नमस्यन्ति चेति यत्तदपि युक्तमेव । सर्वत्र तव 
प्रकीर्त्येत्यस्यान्वयः स्थान इत्यस्य च । अयं श्लोको रक्षोप्रमन्त्रत्वेन मन्त्रशाज्रे प्रसिद्ध: । स च 


नारायणाष्टक्षरसुदर्शनास्रमन्त्राभ्यां संपुटितो ज्ञेय इति रहस्यमू॥ 36 ॥ 
7 भगवतो हर्षादिविषयत्वे हेतुमाह - 


कस्माच ते न नमेरन्महात्मन्गरीयसे ब्रह्मणो5प्यादिकर्त्रे । 
अनन्त देवेश जगन्निवास त्वमक्षरं सदसत्तत्परं यत्‌ ॥ 37 ॥ 

72 कस्माच्च हतोस्ते तुभ्यं न नमेरन्‍न नमर्कुर्युः सिद्धसंघाः सर्वेषपि हे महात्मन्परमोदारचित्त हेउनन्त 

70 'स्थाने! - यह सप्तम्यन्त प्रतिरूपक अव्यय है, यह युक्त ८ उचित-योग्य अर्थ में प्रयुक्त होता है, 
अतएव - यह युक्त - उचित ही है, हे हषीकेश” ! हे सर्वेन्द्रियप्रवर्तक - समस्त इन्द्रियों के प्रवर्तक 
! क्योंकि आप अल्वन्त अद्भुत प्रभाववाले हैं और भक्तवत्सल हैं उसी से+ आपकी प्रकीर्ति - प्रकृष्ट 
कीर्ति से अर्थात्‌ आपके निरतिशय प्राशस्त्य के कीर्तन और श्रवण से न केवल मैं ही हर्षित हो रहा 
हूँ, अपितु राक्षसों का विरोधी चेतनमात्र सम्पूर्ण ही जगत प्रहर्षित हो रहा है अर्थात्‌ प्रकृष्ट हर्ष को 
प्राप्त हो रहा है, जो वह स्थाने* > युक्त ही है | तथा सम्पूर्ण जगत्‌ आपके प्रति अनुरक्त हो रहा है 
अर्थात्‌ भगवद्विषयक अनुराग को प्राप्त हो रहा है, जो वह भी युक्त- उचित ही है| तथा राक्षसजन 
भयभीत हुए - भय से आविष्ट - ग्रस्त हुए दिशाओं में द्रवित हो रहे हैं अर्थात्‌ सब दिशाओं में 
पलायन कर रहे हैं - भाग रहे हैं, जो वह भी युक्त-उचित ही है | तथा कपिलादि सब सिद्धों के 
समूह आपको जो नमस्कार कर रहें हैं वह भी उचित ही है । “तव प्रकीर्त्या” और 'स्थाने” - इन पदों 
का अन्वय सभी के साथ है। यह श्लोक “रक्षोघ्न मन्त्ररूप से मन्त्रशाख्र में प्रसिद्ध है तथा इसको 
नारायणाथक्षर और सुदर्शनास््र मन्त्रों से संपुटित समझना चाहिए - यह रहस्य है ॥ 36 | 

7 भगवान्‌ के हर्षादि और नमस्कार का विषय होने में हेतु कहते हैं :- 
हि महात्मन्‌ ! हे अनन्त ! हे देवेश ! हे जगन्निवास ! आप ब्रह्मा से भी गुरुतर और उसके भी 
आदिकर्ता हैं; इसके अतिरिक्त जो सतू, असत्‌ और उनसे परे अक्षर अर्थात्‌ सच्चिदानन्दघन ब्रह्म है 
वह आप ही हैं, फिर वे आपको नमस्कार क्‍यों नहीं करें ? ॥ 37 ॥] 

72 हे महालन्‌ 5 परम उदारचित्त ! हे अनन्त 5 सब परिच्छेदों से शून्य ! हे देवेश - हिरण्यगर्भादि 
63. है हंषीकेश 5 हृषीकाणामिन्द्रियाणामीश: - है इन्द्रियों के ईश्वर ! सर्वेन्द्रियनियन्ता-सर्वान्तियमी - सर्वसुहृद्‌ - 
एतदर्थ ही सम्बोधन है । 

64. अथवा, 'स्थाने' 'प्रहष्यति' का विशेषण ८ क्रियाविशेषण न होकर, हर्षादि के विषय भगवान्‌ का ही विशेषण 
< विषयविशेषण है, अतएव अर्थ होगा - भगवान्‌ सम्पूर्ण जगतू के हर्षादि के विषय हैं और सम्पूर्ण जगत्‌ उनके 
प्रति अनुरक्त है - यह स्थाने ८ युक्त ही है, क्योंकि वे ईश्वर, सर्वाल्मा और सर्वभूतसुहद्‌ हैं | 

65. रक्षोष्नः 5 रक्षो राक्षसं हन्तीति | हनू + टक्‌ 5 रक्षोघनमन्त्र: | यथा सुश्रुते - वेदनारक्षोपधूपैर्धूपयेद्रक्षोध्नीश्च 
मन्त्रै रक्षां कुर्वीत (.5) । 
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सर्वपरिच्छेदशून्य हे देवेश हिरण्यगर्भादीनामपि देवानां नियन्तः, हे जगन्निवास सर्वाश्रिय । तुभ्यं 
कीट्ृशाय ब्रह्मणो5पि गरीयसे गुरुतराया55दिकर्त्रे ब्रह्मणोडपि जनकाय । नियन्तृत्वमुपदेष्टत्व॑ 
जनकत्वमित्यादिरेकेको5पि हेतुर्नमस्कार्यताप्रयोजकः कि पुनर्महात्मत्वानन्तत्वजगत्रिवा- 
सत्वादिनानाकल्याणगुणसमुचित  इत्यनाश्चर्यतासूचनार्थ नमस्कारस्थ कस्माचेति 
वाशब्दार्थश्चकारः । कि च सत्‌, विधिमुखेन प्रतीयमानमस्तीति, असनिषेधमुखेन प्रतीयमानं 
नास्तीति, अथवा सद्रव्यक्तमसदत्यक्तं त्वमेव | तथा तत्परं ताभ्यां सदसदृभ्यां परं मूलकारणं 
यदक्षरं ब्रह्म तदपि त्वमेव त्वद्धित्न॑ किमपि नास्तीत्यर्थः । तत्परं यदित्यत्र यक्छब्दात्राक्वकारमपि 
केचित्पठन्ति । एतैर्ेतुभिस्त्वां सर्वे नमस्यन्तीति न किमपि चित्रमित्यर्थ: ॥ 37 ॥ 


भक्त्युद्रेकात्युनरपि स्तौति - 

त्वमादिदेवः पुरुषः पुराणस्त्वमस्य विश्वस्य परं॑ निधानम्‌ । 

वेत्ताउसि वेद च परं च धाम त्वया ततं विश्वमनन्तरूप ॥ 38 ॥ 
त्वमादिदेवो जगतः सर्गहितुत्वात्‌, पुरुषः पूरयिता, पुराणो5नादिः त्वमस्य विश्वस्य परं निधानं 


देवों के भी नियन्ता ! हे जगन्निवास सबके आश्रय ! सभी सिद्धसमुदाय आपको नमस्कार क्‍यों 
नहीं करें ? आप भी कैसे हैं ? आप ब्रह्मा से भी गरीयस्‌ - गुरुतर और ब्रह्मा के भी आदिकर्ता 
- जनक हैं” । नियन्तृत्व, उपदेष्टव, जनकत्व इत्यादि एक-एक हेतु भी नमस्कार्यता का प्रयोजक 
है, फिर आप महात्मत्व, अनन्तत्व, जगन्निवासत्व आदि कल्याणमय गुणों से युक्त हैं, तो कहना ही 
क्या है ? - इस प्रकार यह कथन नमस्कार की आश्चर्यशून्यता सूचित करने के लिए है। “कस्माच्च! 
- इसमें चकार “वा” शब्द के अर्थ में है। इसके अतिरिक्त सत्‌ ८ विधिमुख से प्रतीयमान “अस्ति! 
रूप और असत्‌ - निषेधमुख से प्रतीयमान “नास्ति रूप, अथवा सतू - व्यक्तरूप और असत्‌ ८ 
अव्यक्तरूप आप ही हैं | तथा उनसे 5 उन सत्‌ और असत्‌ से परे ८ उनका मूलकारण जो अक्षर 
ब्रह्म है वह भी आप ही हैं अर्थात्‌ आपसे भिन्न कुछ भी नहीं है | कोई “तत्परं यत्‌” -- यहाँ पर 
“थत्‌” शब्द से पहले चकार भी पढ़ते हैं | इन हेतुओं” से सब आपको नमस्कार कर रहे हैं, इसमें 
कोई भी आश्चर्य नहीं है - यह अर्थ है ॥ 37 ॥ 

भक्ति के उद्रेक से फिर भी स्तुति करते हैं :- 

हि अनन्तरूप ! आप आदिदेव हैं, पुरुष हैं, पुराण हैं, आप इस विश्व-जगत्‌ के परम निधान-आश्रय 
हैं, ज्ञाता हैं, ज्ञेय हैं और परमंधाम हैं, यह सम्पूर्ण विश्व आपसे ही व्याप्त है ॥ 38 ॥ ] 

जगत्‌ की सृष्टि के कारण होने से आप आदिदेव हैं, पुरुष-पूरयिता-पूरित करनेवाले हैं और पुराण 
से गुरुतर हैं | यदि कहें कि सत्यसंकल्पत्वादि गुण मुझमें और ब्रह्मा में समान हैं तो फिर मेरा उनसे अतिशय कैसे 
है ? तो उत्तर है कि आपका अतिशय इसलिए है कि आपने पञ्चमहाभूत की सृष्ि द्वारा ब्रह्मा की सृष्टि की है 
अतएव आप ब्रह्मा के आदिकर्ता - आदिकारण- अभिन्ननिमित्तोपाद्ानकारण हैं | 'जगद्व्यापारवर्ज प्रकरणादसत्रिहिलाच 
(ब्रह्मसूत्र, 4.4.7) के अनुसार नित्यसिद्ध ईश्वर आपकी आज्ञा से ही ब्रह्मा आदि सब देवता ऐश्वर्य प्राप्त करते 
हैं, न कि वे आपके समान होते हैं | अतएव आप ब्रह्मा से भी गुरुतर और ब्रह्मा के भी आदिकर्ता हैं | 

67. आप महात्मा हो, अनन्त हो, देवेश हो, जगन्निवास हो, ब्रह्मा से गुरुतर हो, ब्रह्मा के भी जनक हो, सत्‌ हो, 
असत्‌ हो और सदसत्‌ से परे उनके मूलकारण अक्षर ब्रह्म हो - इन नौ हेतुओं से सब आपको नमस्कार कर रहे 
हैं अथवा करते हैं - इसमें कोई आश्चर्य नहीं है - यह अर्थ है । 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः ॥] 


लय्स्थानत्वान्रिधीयते सर्वमस्मित्रिति । एवं सृष्टिप्रलयस्थानत्वेनोपादानत्वमुक्त्वा सर्वज्ञत्वेन प्रधान 
व्यावर्तयन्निमित्ततामाह वेत्ता वेदिता सर्वस्यासि । द्ैतापत्ति वारयति -- यच् वेय॑ तदपि त्वमेवासि 
वेदनरूपे वेदितरि परमार्थसंबन्धाभावेन सर्वस्य वेबस्यथ कल्पितत्वातू । अत एवं परं च धाम 
यत्सचिदानन्दधनमवियातत्कार्यनिर्मुक्त विष्णोः परम पद तदपि त्वमेवासि । त्वया सदूपेण 
स्फुरणरूपेण च कारणेन ततं व्याप्तमिदं स्वतःसत्तास्फूर्तिशून्यं विश्व॑ कार्य मायिकसंबन्धेनैव 
स्थितिकाल हेंडनन्तरूंपापरिछ्िन्नस्वरूप ॥ 38 ॥ आओ 


वायुर्यमो5 प्रिर्वरुणः शशाडूः प्रजापतिस्त्व॑ प्रपितामहश्च । 
नमो नमस्ते5स्तु सहस्रकृत्वः पुनश्च भूयो5पि नमो नमस्ते ॥ 39 ॥ 
वायुर्यमो 5 ग्निर्वरुणः शशाडूः सूर्यादीनामप्युपलक्षणमेतत्‌ । प्रजापतिर्विराडूहिरण्यगर्भश्च, प्रपिता- 


मिथ 


अर्थात अनादि हैं | लयस्थान होने से आप इस विश्व के परम निधान हैं -- जिसमें सब निहित 
- स्थित होता है वह निधान हैं | इस प्रकार सृष्टि और प्रलय के स्थान होने से भगवान्‌ के 
उपादानत्व - उपादानकारणत्व को कहकर सर्वज्ञत्व से प्रधान - प्रकृति की व्यावृत्ति करते हुए 
उनकी निमित्तता - निमित्तकारणता को कहते हैं - आप सबके वेत्ता ८ वेदिता - ज्ञाता हैं । 
इससे द्वैत की आपत्ति हो सकती है अतएव द्वैतापत्ति कां वारण करते हैं - जो कुछ वेद्य - ज्ञेय 
है वह भी आप ही हैं, क्योंकि वेदन - ज्ञान रूप वेदिता - ज्ञाता में परमार्थ -- यथार्थ सम्बन्ध 
के अभाव के कारण सब वेद्य - ज्ञेय कल्पित होता है” | अतएव जो परमधाम - विष्णु का 
अविद्या और उसके कार्य से शून्य सच्चिदानन्दधन परमपद है वह भी आप ही हैं? | हे अनन्तरूप 
! हे अपरिछिन्नस्वरूप ? ! स्थितिकाल में यह स्वतःसत्ता-स्फूर्तिशून्य विश्व अर्थात्‌ कार्य मायिकसम्बन्ध 
से ही सद्रंप और स्फुरणरूप़ कारण आप ही से व्याप्त है ॥ 38 ॥ 

(आप ही वायु, यम, अग्नि, वरुण, चन्द्रमा, प्रजापति - ब्रह्मा और प्रपितामह -- ब्रह्मा के भी पिता 
हैं । आपको हजारों बार नमस्कार, नमस्कार हो | आपको फिर भी बार-बार नमस्कार, नमस्कार 
हो ॥ 39 ॥] 

आप वायु, यम, अग्नि, वरुण, चद्रमा-यह सूर्य आदि का भी उपलक्षण” है, प्रजापति> विराट्‌ 
68. प्रकृत प्रसंग में यह प्रश्न उपस्थित होने पर कि भगवान्‌ यदि ज्ञाता और ज्ञेय अर्थात्‌ दृ्ध और दृश्य - दोनों 
ही हैं तो द्वैतापत्ति होगी, यह कहा गया है कि ज्ञेय - दृश्य वस्तु की कोई पारमार्थिक सत्ता नहीं होती है, कारण 
कि सब दृश्य - ज्ञेय वस्तु कल्पित अर्थात्‌ मिथ्या होती हैं | अखण्ड अद्वैत परमात्मा ही भ्रान्तिवश ज्ञेय - दृश्य 
वस्तुरूप से प्रतीत होता है | अतएव ज्ञानस्वरूप ज्ञाता - परमात्मा ही एकमात्र पारमार्थिक सत्यवस्तु है, और सब 
भ्रान्ति द्वारा कल्पित है | इसलिए कल्पित दृश्य वस्तु का अकल्पित पारमार्थिक सद्वस्तुओं के साथ जो सम्बन्ध है 
वह भी कल्पित - मिथ्या ही है, अकल्पित या परमार्थ-यथार्थ सम्बन्ध नहीं है । अतएव यहाँ अद्वैतहानि की भी 
सम्भावना नहीं है | 

69. उक्त प्रसंग में प्रश्न हो सकता है कि मुक्ति के लिए जो ब्रह्मावलम्बन का उपदेश श्रुति में किया गया है वह 
ब्रह्म क्या उक्त ज्ञाता - वेत्ता भगवान्‌ से पृथक है ? इसका उत्तर है कि नहीं, क्योंकि भगवान्‌ ही मोक्षकारण और 
परमधाम > मोक्षधाम हैं अर्थात्‌ अविद्या और अविद्या के कार्यों से शून्य सच्चिदानन्दघधन परमपद < मोक्ष भगवान्‌ 
ही हैं। 


70. भगवान्‌ देश, काल या वस्तु से परिक्तिन्र - सीमित नहीं होते हैं अतएव वे अनन्त अर्थात्‌ अपरिक्तिनस्वरूप 
हैं । 


7. “थोड़े शब्दों से समध् का ज्ञान कराने के लिए जो संकेत होता है उसको उपलक्षण' कहा जाता है । 
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महश्च पितामहस्य हिरण्यगर्भस्यापि पिता च त्वम्‌ । यस्मादेवं सर्वदेवात्मकत्वात्त्ममेव सर्वैर्नम- 
स्कार्योडसि तस्मान्ममापि वराकस्य नमो नमस्ते तुभ्यमस्तु सहस्रकृत्वः, पुनश्च भूयोषपि 
पुनरपि नमो नमस्ते । भक्तिश्रद्धातिशयेन नमस्कोरेष्वलंप्रत्ययाभावोडनया नमस्कारावृत्त्या 
सूच्यते ॥ 39 ॥ 


नमः पुरस्तादथ पृष्ठतस्ते नमो5स्तु ते सर्वत एवं सर्व । 

अनन्तवीर्यामितविक्रमस्त्व॑ सर्व समाप्रोषि ततो5सि सर्वः ॥ 40 ॥ 
तुभ्य॑ पुरस्तादग्रभागे नमोस्तु तुभ्यं पुरो नमः स्तादिति वा। अथशब्दः समुच्चये । प्रृष्ठतो5पि 
तुभ्यं नमः स्तातू । नमोस्तु ते तुभ्य॑ सर्वत एवं सर्वासु दिक्षु स्थिताय हे सर्व । वीर्य शारीरबलं 
विक्रमः शिक्षा श्रप्रयोगकौशलम्‌ । “एक वीर्याधिक मन्य उतैक शिक्षया5धिकम्‌? इत्युक्ते्भीमदु- 
योधनयोरन्येषु चैकैक व्यवस्थितम्‌ । त्वं तु अनन्तवीर्यश्चामितविक्रमश्चेति समस्तमेक॑ पदम्‌ । 
अनन्तवीर्येति संबोधन वा। सर्व समस्त जगत्समाप्रोषि सम्यगेकेन सद्गूपेणा555प्रोषि सर्वात्मना 
व्याप्रोषि ततस्तस्मात्सवॉ5सि त्वदतिरिक्तं किमपि नास्तीत्यर्थः ॥ 40 ॥ 


पी मम 


और हिरण्यगर्भ, तथा प्रपितामह 5 पितामह - हिरण्यगर्भ के भी पिता है। क्योंकि इस प्रकार 


सर्वदेवात्मक होने से आप ही सबके नमस्कार्य हैं इसलिए मुझ वराक-दीन का भी आपको हजारों 
बार”? नमस्कार, नमस्कार हो, फिर भी बार-बार नमस्कार, नमस्कार हो | इस नमस्कार की आवृत्ति 
से भक्ति और श्रद्धा के अतिशय के कारण नमस्कारों में अलंप्रत्यय -- अलंबुद्धि - पर्याप्त सन्‍्तोष 
का अभाव सूचित होता है ॥ 39 ॥ 

(आपको आगे से और पीछे से नमस्कार हो । हे सर्वात्मन्‌ - सर्वरूप ! आपको सब ओर से ही 
नमस्कार हो । आप अनन्तवीर्य और अमितविक्रम > असीम पराक्रमवाले हैं | आप सम्पूर्ण जगत्‌ 
को व्याप्त किये हुए हैं, इसलिए आप ही सर्वरूप हैं ॥ 40 ॥] 

आपको पुरस्तात्‌ - आगे से - आगे के भाग में नमस्कार है अर्थात्‌ पूर्वभाग - पूर्वदिशा में तद्गूप 
से स्थित आपको नमस्कार है | अथवा, 'पुरों नमः स्तात्‌” - इस प्रकार अन्वय करके “आपको 
पहले नमस्कार हो' । “अथ'शब्द समुच्चय अर्थ में है । पीछे से भी आपको नमस्कार है | हे 
सर्वात्मनन्‌ ! सब ओर से ही सब दिशाओं में स्थित आपको नमस्कार है” | “वीर्य” शारीरिक बल 
है और “विक्रम' शिक्षा -- शम्नप्रयोग का कौशल है | “एक वीर्याधिकं मन्य उतैक शिक्षयाउधिकम्‌! 
(श्रीमद्भागवत पुराण, 0.79.26) 5 “मैं एक को ८ भीम को बल में अधिक मानता हूँ और एक 


बार-बार नमस्काररूप अनुछान की आवृत्ति को सूचितं करने के लिए यहाँ ' कृत्वसुच्‌' प्रत्यय का प्रयोग हुआ है, 
नियम है -- “क्रिया की बार-बार आवृत्ति (गिनना अर्थ) होने में वर्तमान संख्यावाची प्रातिपदिकों से स्वार्थ में 
*कृत्वसुचू८ “कृत्वस' प्रत्यय होता है” (सड्ख्याया: क्रियाभ्यावृत्तिगणने कृलसुच्‌ (पाणिनियूत्र, 5.4.7) । कृत्वो5र्थक 
होने से 'सहस्रकृत्:' अव्यय है | 

73. नीलकण्ठ ने श्लोकस्थ प्रथम दो पादों का अर्थ किया है- 'पुरस्तातू ८ कर्मणामादौ-कर्मानुथ्न के आदि में, 
पृष्ठत: ८ तेषां समाप्ती -- कर्मानुष्ान की समाप्ति में और सर्वतः ८ मध्ये5पि - कर्मानुष्यान के मध्य में भी आपको 
नमस्कार है' | किन्तु यहाँ धनपति के अनुसार 'कर्मणाम्‌* - इस पद का अध्याहार करने के कारण अध्याहारदोष 
है और 'सर्वतः' इत्यादि के संकोच में कोई प्रमाण भी नहीं है । अतएव भाष्यसम्मत अर्थ ही उपयुक्त है । 


678 


श्रीमद्धगवद्वीता [ अध्यायः ॥ 


77 यतोहहं त्वन्माहात्म्यापरिज्ञानादपराधानजम्नमकार्ष ततः परमकारुणिक त्वां प्रणम्यापराधक्षमां 


कारयामीत्याह द्वाभ्याम्‌ - 
सखेति मत्वा प्रसभं युक्त हे कृष्ण हे यादव हे सखेति । 
अजानता महिमानं तवेदं मया प्रमादा्मणयेन वाउपि ॥ 4] ॥ 
यद्चावहासार्थमसत्कृतो5सि विहारशय्यासनभोंजनेषु । 
एको5थवा5प्यच्युत तत्समक्षं तत्क्षामये त्वामहमप्रमेयम्‌ ॥ 42 ॥ 


78 त्वं मम सखा समानवया इति मत्वरा प्रसभं स्वोत्कर्षख्यापनरूपेणामि भवेन यदुक्त मया तवेदं विश्व- 


पा 
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रूपं तथा महिमानमैश्वर्यातिशयमजानता । पुंल्लिड्रपाठ इम विश्वरूपात्मकं महिमानमजानता । 
प्रमादाच्चित्तविक्षेपात्मणयेन स्लेहेन वाउपि किमुक्तमित्याह हे कृष्ण हे यादव हे सखेति ॥ 4॥ 


<वटदनल्टटट न हिलनब्नटन बञदटूमलटबरमं८ ८८ रे <टररबनरबधक्‍नम मम दम ८ ददट बचत दब व भर व वकर८रूम न थटन्‍दमटमदर 5 दरन धणनरकन धररर दर रब रम ८० ८८८८ चर दभभ८ ०८ रण ० कट दर, 


को - दुर्योधन को शिक्षा में अधिक समझता हूँ” -- इस बलराम की उक्ति के अनुसार भीम और 
दुर्योधन में तथा अन्यों में एक-एक गुण व्यवस्थित रहता है, किन्तु आप तो अनन्तवीर्य और 
अपरिमित विक्रमवाले हैं | यहाँ “अनन्तवीर्यामितविक्रम:' -- यह समासयुक्त एक ही पद है, अथवा 
इसमें “अनन्तवीर्य! सम्बोधन है । आप सर्व - समस्त जगत्‌ को समाप्रोषि - सम्यगेकेन सद्रूपेणा5 5प्रोषि 
+ एक सद्रूप से सम्यक्‌ व्याप्त किये हुए हैं अर्थात्‌ सर्वात्मिभाव से व्याप्त किये हुए है”, इसलिए 
आप सर्व हैं अर्थात्‌ आपसे अतिरिक्त कुछ भी नहीं है ॥ 40 ॥ 

क्योंकि मैंने आपका माहात्म्य न जानने के कारण आपके प्रति निरन्तर > बार-बार अपराध किये 
हैं, इसलिए परमकारुणिक आपको मैं प्रणाम कर अपने अपराधों को क्षमा कराता हूँ - यह दो 
श्लोकों से कहते हैं :-- 

(अपने सखा हो” -- ऐसा मानकर, आपकी इस महिमा को न जानते हुए मैंने प्रमाद या प्रणय - 
प्रेम से भी 'हे कृष्ण ! हे यादव ! हे सखे !” - इस प्रकार जो कुछ आपसे प्रसभपूर्वक - हठपूर्वक 
कहा है तथा अवहास - परिहास के लिए विहार, शय्या, आसन और भोजन में अकेले अथवा 
उन सखाओं के सामने भी जो आपका असत्कार - तिरस्कार किया है, हे अच्युत ! वह सब 
अपराध अप्रमेयस्वरूप अर्थात्‌ अचिन्त्य प्रभाववाले आपसे मैं क्षमा कराता हूँ || 4-42 ॥] 

“आप मेरे सखा हो, समवयस्क हो” -- ऐसा मानकर, आपके इस विश्वरूप तथा महिमा-ऐश्वर्यातिशय 
को न जानते हुए - यहाँ पुंल्लिड्र पाठ होने पर “इमं विश्वरूपात्मकं महिमानमजानता “” - आपके 
इस विश्वरूपात्मक माहाल्य को न जानते हुए मैंने प्रसभपूर्वक -- बलातू > अपने उत्कर्ष के ज्ञापनरूप 
अभिभव -तिरस्कार से प्रमाद के कारण - चित्त के विक्षेप के कारण अथवा प्रणय - ख्रेह के 
कारण भी जो कहा है सो कया कहा है -- यह कहते हैं -- 'हे कृष्ण ! हे यादव ! हे सखे” -- 
इस प्रकार जो कहा है ॥ 4] ॥ 

74. जिस प्रकार स्वर्ण अपने कार्य - कुण्डल, हार आदि को बाहर - भीतर से व्याप्तकर स्थित रहता है उसीप्रकार 
आप भी सर्वभूतात्मा होने के कारण समस्त जगत को बाहर-भीतर से व्याप्तकर स्थित हैं - यह अभिप्राय है । 
75. भाष्यकार का उल्लेख है कि श्लोकस्थ 'इदं महिमानम्‌” पाठ में 'इदम्‌! शब्द नपुंसकलिज्ठ में है और “महिमानम्‌' 
शब्द पुंल्लिड्ट में है, इस प्रकार दोनों पदों में समान लिड्ठ न होने के कारण यहाँ वैयधिकरण्य सम्बन्ध है, अतएव यहाँ 
“महिमानं तवेमम्‌' - यह पाठ शुद्ध होगा, कारण कि इसमें “महिमानम्‌” और “इमम्‌” - दोनों पदों में समान लिशझ्ड 
हो जाने से सामानाधिकरण्य सम्बन्ध है | भाष्यकार का ही मधुसूदन- सरस्वती, धनपति आदि ने अनुकरण किया है । 
76. श्लोकस्थ 'हे सखेति' -- पद में जो गुणसन्धि है वह आर्ष है | 
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79 यच्चावहासार्थ परिहासार्थ विहारशय्यासनभोजनेषु विहारः क्रीडा व्यायामो वा । शब्या 
तूलिकायास्तरणविशेषः । आसन सिंहासनादि भोजन बहूनां पडूक्तावशन तेषु विषयभूतेषु 
असत्कृतो5सि मया परिभूतो5सि एकः सखीन्विहाय रहसि स्थितो वा त्वम्‌ । अथवा तत्समक्ष 
तेषां सखीनां परिहसतां समक्ष वा, हेउच्युत सर्वदा निर्विकार, तत्सर्व वचनरूपमसत्करणरूप॑ 

“चापराधजातं क्षामये क्षामयामि त्वामप्रमेयमचिन्त्यप्रभावेन निर्विकोरेण च परमकारुणिकेन 
भगवता त्वन्माहात्म्यानभिज्ञस्य ममापराधाः क्षन्तव्या इत्यर्थः ॥ 42 ॥ 

80 अचिन्त्यप्रभावतामेव प्रपञ्चयति- 


पिता$सि लोकस्य चराचरस्य त्वमस्य पूज्यश्च गुरुर्गरीयान्‌ । 
न त्वत्समो5स्त्यभ्यधिकः कुतो5न्यो लोकत्रयेडप्यप्रतिमप्रभाव ॥ 43 ॥ 

8। अस्य चराचरस्य लोकस्य पिता जनकस्त्वमसि पूज्यश्चासि सर्वेश्वरत्वातू। गुरुश्चासि शास्रोपदेष्टा। 
अतः सर्व: प्रकौरेरगरीयान्गुरुतरोडसि । अत एव न त्वत्समोःस्त्यभ्यधिकः कुतो5न्‍्यो लोकत्रये5पि 
हेउप्रतिमप्रभाव । यस्य समो5पि नास्ति द्वितीयस्य परमेश्वरस्याभावात्तस्याधिको5न्यः कुतः 
स्पास्सर्वथा न संभाव्यत एवेत्यर्थ:॥ 43॥ 

79 तथा अवहास - परिहास के लिए विहार, शय्या, आसन और भोजन में > विहार -- क्रीडा अथवा 
व्यायाम, शय्या - तूलिका - रूई आदि के बने गद्दे आदि से युक्त पलंग विशेष, आसन-सिहासनादि 
और भोजन - बहुतों की पंक्ति में बैठकर भोजन करना - इन विषयभूत प्रसंगों में मैंने आपका 
अकेले में अर्थात्‌ मित्रों को छोड़कर एकान्त में रहने पर, अथवा उनके समक्ष अर्थात्‌ उन परिहास 
करते” हुए मित्रों के सामने जो असत्कार - परिभव 5 तिरस्कार किया है । हे अच्युत” । हे सर्वदा 
निर्विकार ! उन सब वचनरूप और असत्काररूप अपराधों को मैं अप्रमेयस्वरूप आपसे क्षमा कराता 
हूँ अर्थात्‌ अचिन्त्यप्रभाव, निर्विकार और परमकारुणिक भगवान्‌ आप आपके माहात्य को न 
जाननेवाले मेरे ये अपराध क्षमा करें ॥ 42 ॥- 

80 भगवान्‌ की अचिन्त्य प्रभावता को ही विस्तृत करते हैं :-- 

'हे अप्रतिमप्रभाव ! हे अचिन्त्यप्रभाव ! आप इस चराचर लोक - जगत्‌ के पिता, पूज्य, गुरु और 

गरीयान्‌ - गुरुतर हैं | तीनों लोकों में आपके समान कोई नहीं है, फिर आपसे अधिक तो और 

कोई कहाँ से हो सकता है ? | 43 ॥] 

हे अप्रतिमप्रभाव ! आप इस चराचर लोक - जगत्‌ के.पिता -- जनक हैं, सर्वेश्वर होने से पूज्य 

हैं और गुरु हैं - शात्रों का उपदेश करनेवाले हैं अत: सब प्रकार से गरीयान्‌ - गुरुतर हैं । 

अतएव तीनों लोकों में भी आपके समान कोई नहीं है, फिर आपसे अधिक तो कोई दूसरा कहाँ 

77. आप तो सर्वदा निर्विकार हो, अतएव अपने स्वरूप से कभी च्युत नहीं होते हो, अतएव जाने - अनजाने में 

मेरे द्वारा किये हुए आपके प्रति असत्कार से आपमें किसी प्रकार की विकृति होना संभव नहीं है, अतएव आप 

अनायास ही मेरे अपराध को क्षमा करोगे-यह मेरा विश्वास है - इस प्रकार के भाव को सूचित करने के लिये 
ही अर्जुन ने यहाँ भगवान्‌ को “अच्युत” कहकर सम्बोधन किया है | 

78. पहले अपना सखा और अपना मातुलेय जानकर मैंने आपका असत्कार किया, अब आपको अप्रमेय अर्थात्‌ 


प्रमाणातीत परमेश्वर समझकर अपने अपराधों के लिए क्षमायाचना कर रहा हूँ - इस आशय से अर्जुन ने यहाँ 
भगवान्‌ को अप्रमेयस्वरूप कहा है । 


0० 
कि 


620 श्रीमद्धगवद्वीता [ अध्यायः ॥ 


82. यस्मादेवम्‌- 


तस्मात्मणम्य प्रणिधाय काय॑ प्रसादये त्वामहमीशमीड्यम्‌ । 
पितेव पुत्रस्य सखेव संख्यु: प्रिय: प्रियायाउहसि देव सोहुम्‌ ॥ 44 ॥ 
83 तस्मांत्मणम्य नमस्कृत्य त्वां प्रणिधाय प्रकर्षेण नीचैर्धृत्वा कार्य दण्डवद्भूमौ पतित्वेति यावत्‌ । 
प्रसादये त्वामीशमीडड्य सर्वस्तुत्यमहमपराधी । अतो हे देव पितेव पुप्रस्थापराधं सखेव सस्युरपराध॑ 
प्रियः पतिरिव प्रियायाः पतिव्रताया अपराध॑ ममापराध॑ त्वं सोदुं क्षन्तुमहसि अनन्यशरणत्वान्मम । 
प्रियाया5हसीत्यत्रेवशब्दलोपः संधिश्च च्छान्दसः ॥ 44 ॥ 
84 एवमपराथक्षमां प्रार्थ्य पुन: प्राग्रूपदर्शन॑ विश्वरूपोपसंहारेण प्रार्थयते द्वाभ्याम्‌ - 


अद्ृृष्पपूर्व हषितो5स्मि दृष्ट्वा भयेन च प्रव्यधितं मनो मे । 
तदेव मे दर्शय देव रूप॑ प्रसीद देवेश जगन्निवास ॥ 45 ॥ 

85 कदाः्प्यट्वष्यपूर्व पूर्वमद्गृष्ट विश्वरूपं दृष्ट्वा हषितो हृष्टोईस्मि | तद्विकृतरूपदर्शनजेन भयेन च 
प्रव्यधितं व्याकुलीकृतं मनो मे । अतस्तदेव प्राचीनमेव मम प्राणापेक्षयाउपि प्रियं रूप मे दर्शय 
हे देव हे देवेश हे जगन्निवास प्रसीद प्राग्रूपदर्शनरूपं प्रसाद मे कुरु ॥45॥ 
से हो सकता है ? दूसरा परमेश्वर न होने के कारण जिसके समान भी कोई नहीं है उससे अधिक 
तो कोई दूसरा कहाँ से हो सकता है ? अर्थात्‌ सर्वथा असम्भाव्य ही है ॥ 43 ॥ 

82 क्योंकि ऐसा है - 

[इसलिएं मैं अपने शरीर को दण्ड के समान पृथ्वी पर गिराकर प्रणाम करके सर्वस्तुत्य आप ईश्वर 
को प्रसन्न करता हूँ | हे देव ! जिस प्रकार पुत्र के अपराध को पिता, सखा के अपराध को सखा 
और प्रिया के अपराध को प्रिय सह लेता है उसी प्रकार आप भी मेरे अपराध को सहन करने के 
लिए योग्य हैं || 44 ॥] 

83 इसलिए अपना शरीर प्रणिधाय - अत्यन्त नीचा रखकर अर्थात्‌ दण्ड के समान भूमि पर गिरकर 
आपको प्रणाम- नमस्कार करके मैं अपराधी ईडूय - सर्वस्तुत्य आप ईश्वर को प्रसन्न करता हूँ। अतः 
हे देव ! पुत्र के अपराध को पिता के समान, सखा के अपराध को सखा के समान, और पतिव्रता 
प्रिया के अपराध को प्रिय पति के समान आप मेरे अपराध को सहन करने- क्षमा करने के योग्य हैं, 
क्योंकि मेरा दूसरा शरण -- आश्रय नहीं है अर्थात्‌ आप ही एकमात्र मेरे आश्रय हैं। “प्रियाया5र्ईसि' 
- यहाँ पर 'इव” शब्द का लोप है और सन्धि छान्दस है || 44 | 

84 इस प्रकार अपराध के लिए क्षमा की प्रार्थना कर पुनः विश्वरूप के उपसंहारपूर्वक पूर्वरूप का दर्शन 
कराने के लिए दो श्लोकों से प्रार्थना करते हैं :-- 

(अदृथ्पूर्व अर्थात्‌ जिसको पहले कभी नहीं देखा ऐसे आपके इस विश्वरूप को देखकर मैं हर्षित 
हो रहा हूँ और मेरा मन भय से अत्यन्त व्यधित - व्याकुल भी हो रहा है | हे देव ! आप मुझको 
अपना वह पूर्वरूप ही दिखाईये । हे देवेश ! हे जगन्निवास ! आप प्रसन्न होइये || 45 ॥] 

85 अदृथ्पूर्व अर्थात्‌ जिसको पहले कभी नहीं देखा ऐसे आपके इस विश्वरूप को देखकर मैं हर्षित 
हुआ हूँ और उस विकृत-विकट रूप के दर्शन से उत्पन्न भय से मेरा मन अलन्त व्यथित - व्याकुल 
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तददेव रूपं विवृणोति - 

किरीटिन गदिन चक्रहस्तमिच्छामि त्वां द्रष्दुमह तयैव । 

तेनैव रूपेण चतुर्भुजेन सहस्नवाहों भव विश्वमूर्ते ॥ 46 ॥ 
कीरीटवन्तं गदावन्तं चक्रहस्तं च त्वां द्रष्टुमिच्छाम्यहं तथैव पूर्ववदेव । अतस्तेनैव रूपेण चतुर्भुजेन 
वसुदेवात्मजत्वेन भव हे इंदानीं सहस्नबाहो-हे विश्वमूर्ते । उपसंहत्य विश्वरूपं पूर्वरूपेणैव प्रकटो 
भवेत्यर्थः । एतेन सर्वदा चतुर्भुजादिरूपमर्जुनेन भगवतो दृश्यत इत्युक्तम्‌ ॥ 46 ॥ 


एवमर्जुनेग प्रसादितो भयबाधितमर्जुनमुपलभ्योपसंहत्य विश्वरूपमुचितेन_ वचनेन 
तमाश्वासयंत्रिभिः - 


श्रीभगवानुवाच 
मया प्रसन्नेन तवार्जुनेदं रूप परं दर्शितमात्मयोगात्‌ । 
तेजोमयं विश्वमनन्तमाद्य॑ यन्मे त्वदन्येन न दृष्टपूर्वम्‌ ॥ 47 ॥ 


अललिललटननल्‍रनननिनालरलनटनमल 


भी है । अतः आप वही प्राचीन ही मेरे प्राणों की अपेक्षा से भी प्रिय रूप मुझको दिखाइये । हे 
देव” ! हे देवेश ! हे जगन्निवास” ! आप प्रसन्न होइये अर्थात्‌ आप मुझ पर अपने प्राचीनरूप का 
दर्शनरूप प्रसाद कीजिये ॥ 45 ॥ 

उसी पूर्वरूप का विवरण करते हैं -- 

[मैं आपको उसीप्रकार ही मुकुट धारण किये हुए, गदाधारी और चक्र हाथ में लिये हुए देखना 
चाहता हूँ | हे विश्वस्वरूप ! हे सहस्रबाहो ! आप उस ही चतुर्भुजरूप से युक्त होइये ।| 46 ॥] 
मैं आपको उसी प्रकार ही - पूर्ववत्‌ ही किरीटवान्‌ - मुकुटधारी, गदावान्‌ -- गदाधारी और चक्र 
हाथ में लिये हुए देखना चाहता हूँ | अत: आप उस चतुर्भुजरूप से ही अर्थात्‌ वसुदेव के पुत्ररूप 
से ही युक्त होइये | इस समय आप सहसबाहु हैं अतएव हे सहस्रबाहो ! हे विश्वमूर्त ! आप 
अपने इस विश्वरूप का उपसंहार कर पूर्वरूप से ही प्रकट होइये -- यह अर्थ है | इससे यह कहा 
गया है कि अर्जुन सर्वदा भगवान्‌ का चतुर्भुजादि रूप ही देखते हैं || 46 ॥ 

इस प्रकार अर्जुन के द्वारा प्रसन्न किये हुए भय से पीडित अर्जुन को देख विश्वरूप का उपसंहार कर 
उचित वचन से उसको आश्वासन देते हुए- ढाढस बँधाते हुए तीन श्लोकों से भगवान्‌ ने कहा :-- 
[श्रीभगवान्‌ ने कहा - हे अर्जुन ! मैंने प्रसन्न होकर अपनी योगशक्ति के प्रभाव से तुमको अपना 
यह परम तेजोमय, विश्वात्मक, अनन्त और आध्य रूप दिखाया है, जिसको तुम्हारे अतिरिक्त अन्य 
किसी ने पहले नहीं देखा है ॥| 47 ॥|] 

79. जिस रूप में आपने विश्वरूप दिखाया है वही मुख्यरूप है, अतएव हे भगवन्‌ ! विश्वरूप के अधिथ्यन होने 
से अधिथ्यनस्वरूप मुख्यरूप का ही प्रद्योतनमात्र आपका कर्तव्य है, न कि विश्वरूपात्मक उत्पाद्ररूप का प्रदर्शन 
आपका कर्तव्य है | - यह “हे देव !” सम्बोधन की गूढाभिसन्धि है.। अथवा, श्लोक में प्रयुक्त 'देवरूपम्‌! - 
एक पद है, जिसका अर्थ है - द्योतनात्रक रूप । 

80. आप देवेश - देवेश्वर हैं और आप जगत्रिवास - जगतू के आश्रय हैं - इस प्रकार आपके स्वरूप का मैंने 
प्रत्यक्ष अनुभव कर लिया है, अत. आपके स्वरूप के ज्ञान के लिए मेरी जिज्ञासा समाप्त हो गई है, अतएव अब 
मेरे लिए ही इस विश्वरूप का तिरोधान करना उचित ही है - यह सूचित करने के लिए ही 'हे देवेश ! हे 
जगत्रिवास !” - ये दो सम्बोधन हैं | अर्जुन ने 'हे देव ! हे देवेश ! हे जगप्निवास !' - इस प्रकार एक साथ 
भगवान्‌ को तीन सम्बोधन जो किये हैं, इससे अर्जुन के मन की अतिशय व्याकुलता ही सूचित हो रही है । 


622 श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः ॥ 


89 हेडर्जुन मा मभैषीः । यतो मया प्रसन्नेन त्वविषयकृपातिशयवतेदं विश्वरूपात्मकं पर श्रेष्ठ रूप 
तव दर्शितमात्मयोगादसाधारणान्निजसामर्थ्यात्‌ । परत्वं विवृणोति तेजोमयं तेजःप्रचुरं विश्व 
समस्तमनन्तमायं च यन्मम रूप॑ त्वदन्येन केनापि न दृष्टपूर्व पूर्व न दृष्टम्‌ ॥ 47 ॥ 
एतदूपदर्शनात्मकमतिदुर्ल॑भं मत्प्रसादं लब्ध्वा कृतार्थ एवासि त्वमित्याह - 


न वेदयज्ञाध्ययनैर्न दानैर्न च क्रियाभिर्न तपोभिरुग्रैः । 
एवंरूपः शक्‍्य अहं नृलोके द्रष्ुं त्ववन्येन कुरुप्रवीर ॥ 48 ॥ 


9] वेदानां चतुर्णामपि अध्ययनैरक्षरगग्रहणरूपैः, तथा मीमांसाकल्पसूत्रादिदारा बज्ञानां 
वेदबोधितकर्मणामध्ययनैरर्थविचाररूपैर्वेदयज्ञाध्ययनैः, दानैस्तुलापुरुषादिभिः, क्रियाभिरग्रिहो- 
त्रादिश्रौतकर्मभिः, तपोभिः कृछचान्द्रायणादिभिरुग्रैः कार्येन्द्रियशोषकत्वेन दुष्करैरेवंरूपो5 हं न 
शक्यो नृलोके मनुष्यलोके द्रष्ुं त्वदन्येन मदनुग्रहहीनेन हे कुरुप्रवीर | शक्‍्यो5हमिति वक्तव्ये 
विसर्गलोपश्छान्दसः । प्रत्येक नकाराभ्यासो निषेधदा्ल्याय । न च॒ क्रियाभिरित्यत्र चकाराद- 
नुक्तसाधनान्तरसमुचयः ॥ 48 ॥ 


89 है अर्जुन” ! मत डरो, क्योंकि मैंने प्रसन्न होकर > तुम्हारे ऊपर अत्यन्त कृपा कर आत्मयोग से - 
अपनी योगशक्ति के प्रभाव से - अपने असाधारण सामर्थ्य से तुमको यह विश्वरूपात्मक परम श्रेष्ठ 
रूप दिखाया है | उस रूप के परत्व - श्रेष्त्व का विवरण करते हैं - यह रूप तेजोमय > तेज की 
प्रचुरता -- अधिकता से युक्त, विश्व अर्थात्‌ समस्त, अनन्त और आद्य है अतएव परम श्रेष्ठ है, जिसको 
अर्थात्‌ मेरे इस रूप को तुम्हारे अतिरिक्त अन्य किसी ने भी पहले नहीं देखा है || 47 ॥ 

90 मेरा एतद-रूपदर्शनात्मक अतिदुर्लभ प्रसाद पाकर तुम कृतार्थ ही हो - .यह कहते हैं :-- 
है कुरुप्रवीर ! हे कुरुश्रेष्ठ ! मनुष्यलोक में तुम्हारे अतिरिक्त अन्य किसी के द्वारा एवंरूप ८ 
विश्वरूपात्मक मैं न वेद और यज्ञों के अध्ययनों से देखा जा सकता हूँ, न दानों से, न क्रियाओं 
से और न उग्र तपों से ही देखा जा सकता हूँ ॥ 48 ॥] 

9 हे कुरुप्रवीर? ! मनुष्यलोक में तुम्हारे अतिरिक्त मेरे अनुग्रह से हीन-शून्य अन्य कोई भी पुरुष 
एवंरूप - विश्वरूप मुझको वेद और यज्ञों के अध्ययनों से - चारों वेदों के अक्षरग्रहणरूप अध्ययनों 
से तथा मीमांसा, कल्पसमूत्र आदि द्वारा यज्ञों - वेदबोधित - वेदप्रतिपादित कर्मों के अर्थविचाररूप 
अध्ययनों से, तुलापुरुष आदि दानों से, क्रियाओं - अग्निहोत्रादि श्रौत् कमों से और उग्र > शरीर 
और इन्द्रियों के शोषक होने से दुष्कर कृच्छ-चान्द्रायण आदि तपों से भी नहीं देख सकता है । 
“शक्यो5हम्‌” -- ऐसा कहना उचित है, किन्तु यहाँ विसर्ग का लोप छान्दस है प्रत्येक में नकार 
का अभ्यास > पुनः-पुनः कथन निषेध की दृढ़ता के लिए है। “न च॒ क्रियाभि:” -- यहाँ चकार 
से अनुक्त दूसरे साधनों का भी समुच्चय है ॥ 48 ॥ 

8]. शुद्ध अन्तःकरण न होने से कोई भी भगवान्‌ के इस विश्वरूप का दर्शन करने में समर्थ नहीं होता है, यह 
विश्वरूपदर्शन भगवत्कृपा अर्थात्‌ ईश्वरप्रसाद से होता है और भगवदनुग्रह शुद्ध अन्तःकरणवाले भक्त पर ही होता 
है | अर्जुन ने ही सर्वप्रथम भगवान्‌ के इस विश्वरूप का भगवत्कृपा से ही दर्शन किया है, अतएव अर्जुन 
22022 0 होने के कारण शुद्धबुद्धि और भगवान्‌ के भक्त हैं - यह सूचित करने के लिए यहाँ “अर्जुन! 
सम्बाधन 523 

82. अन्य कुरु हैं और कोई कुरुवीर हैं, किन्तु तुम मेरे विश्वरूप का दर्शन करने से प्रकर्ष - उल्कर्ष को भी प्राप्त 
हुए हो, अतएव “कुरुप्रवीर' हो -- यह सूचित करने के लिए उक्त सम्बोधन है | 


9 


द्ढ 
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92 


93 


क््व 


92 


93 


94 


एवं त्वदनुग्रहार्थमाविर्भूतेन रूपेणानेन चेत्तवोदेगर्स्तर्हि - 


मा ते व्यथा मा च विमूढभावो दृष्ट्वा रूपं घोरमीदटृड्डूमेदम्‌ । 

व्यपेतभीः प्रीतमनाः पुनस्त्व॑ तदेव मे रूपमिदं प्रपश्य ॥ 49 ॥ 
इदं घोरमीदृगनेकबाद्वादियुक्तत्वेन भयंकर रूप दृष्ट्वा स्थितस्य ते तव या व्यथा भयनिमित्ता 
पीडा सा मा भूत्‌ । तथा मद्गूपदर्शनेईपि यो विमूठभावों व्याकुलचित्तत्वमपरितोषः सो5पि मा 
भूत्कि तु व्यपेतभीरपगतभय: प्रीतमनांश्च सन्पुनस्त्व॑ तदेव चतुर्भुजं वासुदेवत्वादिविशिष्टं त्वया 
सदा पूर्वद्ृष्टं रूपमिद विश्वरूपोपसंहारेण प्रकटीक्रियमाणं प्रपश्य प्रकर्षण भयराहित्येन संतोषेण 
च पश्य ॥ 49 ॥ 


संजय उवाच 
इत्यर्जुन॑ वासुदेवस्तथोक्त्वा स्वक रूप दर्शयामास भूयः । 
आश्वासयामास च भीतमेनं भूत्वा पुनः सौम्यवृपुर्महात्मा ॥ 50 ॥ 
बासुदेवो<र्जुनमिति प्रागुक्तमुक्त्वा यथा पूर्वमासीत्तथा स्वक रूपं किरीटमकरकुण्डलगदाचक्रादियुक्त 
च॒तुर्भुज॑ श्रीवत्सकौस्तुभवनमालापीताम्बरादिशोभितं दर्शयामास भूय: पुनराश्वासयामास च 


भीतमेनमर्जुनं भूत्वा पुनः पूर्ववत्सौम्यवपुरनुग्रशरीरों महात्मा परमकारुणिकः सर्वेश्वरः सर्वज्ञ 
इत्यादिकल्याणगुणाकरः ॥ 50 ॥ 


'रनरटटसिनटट मिनिट भरत रलट ट ४ 


इस प्रकार तुम्हारे ऊपर अनुग्रह करने के लिए आविर्भूत- आविष्कृत इस रूप से यदि तुमको उद्वेग 
हो रहा है तो - 

मिरे इस प्रकार के इस घोर - भयानक रूप को देखकर तुमको व्यथा न हो और विमूढभाव भी 
न हो । तुम निर्भय होकर प्रसन्न मन से पुनः मेरा यह वही रूप देखो ॥ 49 ॥॥] 

मेरे इस प्रकार के इस घोर अर्थात्‌ अनेक बाहुओं आदि से युक्त होने से भयंकर रूप को देखकर 
स्थित हुए तुमको जो व्यथा ८ भयजनित पीड़ा हो रही है वह न हो ।-तथा मेरा रूप देखने पर 
भी जो विमूढ़भाव - व्याकुलचित्तत्व अर्थात्‌ अपरितोष - असन्तोष हो रहा है वह भी न हो, किन्तु 
व्यपेतभी: -- अपगतभय अर्थात्‌ भयरहित और प्रसन्नचित्त होकर तुम पुनः वही तुम्हारे द्वारा पहले 
सदा देखा हुआ, विश्वरूप के उपसंहारद्वारा प्रकट किया हुआ यह वासुदेवत्वादि से विशिष्ट चतुर्भुज 
रूप प्रपश्य > प्रकर्ष से अर्थात्‌ भयराहित्य और सन्तोष से देखो ॥ 49 ॥ 

[संजय ने कहा -वासुदेव ने अर्जुन से इस प्रकार कहकर फिर वैसे ही अपने चतुर्भुजरूप को 
दिखाया और फिर महात्मा ने सौम्यमूर्ति होकर इस भयभीत हुए अर्जुन को आश्वासन दिया ॥50॥] 
वासुदेव ने अर्जुन से इस प्रकार ८ पूर्वोक्त कहकर जैसा पहले था वैसा ही अपना किरीट, मकराकृति 
कुण्डल, गदा, चक्र आदि से युक्त चतुर्मुण और श्रीवत्स, कौस्तुभ, वनमाला, पीताम्बर आदि से 
शोभित रूप दिखाया और फिर महात्मा ८ परमकारुणिक, सर्वेश्वर, सर्वज्ञ इत्यादि कल्याणमय गुणों 


83. भगवान्‌ जो वासुदेवत्वादि से विशिष्ट चतुर्भुजरूप को विश्वरूप के उपसंहार द्वारा प्रकट कर रहे हैं वह अब 
अर्जुन के ७! प्रत्यक्ष रूप से देखे जाने योग्य है - यह सूचित करने के लिए 'इदम्‌ ८ यह” शब्द का प्रयोग 
किया गया है । 


624 श्रीमद्धगवद्वीता [ अध्यायः ॥ 


95 ततो निर्भयः सन्‌ - 
अर्जुन उवाच 


दृष्ट्वेदं मानुषं रूपं तव सौम्यं जनार्दन । 
. इदानीमस्मि संवृत्तः सचेताः प्रकृति गतः ॥ 5 ॥ 

96 इदानीं सचेता भयकृतव्यामोहाभावेनाव्याकुलचित्तः संवृत्तोडस्मि तथा प्रकृति भयकृत- 
व्यधाराहित्येन स्वास्थ्यं गतो5स्मि । स्पष्टमन्यत्‌ ॥ 5 ॥ 

97 स्वकृतस्यानुग्रहस्यातिदुर्लभत्व॑ दर्शयंश्चतुर्मिः- 

श्रीभगवानुवाच 
सुदुर्दर्शमिदं रूप टदृष्टवानसि यन्मम । 
देवा अप्यस्य रूपस्य नित्य दर्शनकाइूक्षिणः ॥ 52 ॥ 

98 मम यद्वूपमिदानीं त्वं दृष्टानसि, इदं विश्वरुप॑ सुदुर्दर्शमत्यन्तं द्रष्टमशक्यम्‌ । यतो देवा अप्यस्य 
रूपस्य नित्यं सर्वदा दर्शनकाइूक्षिणो न तु त्वमिव पूर्व द्ृष्टवन्तो न वाउप्रे द्रक्ष्यन्तीत्यभिप्रायः । 
दर्शनाकाइूक्षाया नित्यत्वोक्तेः ॥ 52 ॥ 

99 कस्मादेवा एतद्ूपं न दृष्टवन्तो न वा द्रक्ष्यन्ति मद्धक्तिशून्यत्वादित्याह - 
के आकर भगवान्‌ ने पुनः > पूर्ववत्‌ सौम्यवपु > अनुग्र शरीर होकर इस भयभीत अर्जुन को 
आश्वासन दिया ॥ 50 ॥ 

95 उसके उपरान्त निर्भय होकर - 

(अर्जुन ने कहा - हे जनार्दन / ! आपका यह सौम्य मानुष रूप देखकर अब मैं शान्तचित्त हुआ 
हूँ और अपने स्वभाव को प्राप्त हो गया हूँ ॥ 5 ॥॥] 

96 अब मैं सचेता - भयकृत व्यामोह का अभाव होने से अव्याकुल - शान्त चित्त हुआ हूँ तथा प्रकृति 
5 भयकृत व्यथारहित होने से स्वास्थ्य को प्राप्त हो गया हूँ | शेष स्पष्ट है ॥ 5 ॥ 

97 स्वकृत अनुग्रह के अति दुर्लभत्व को दिखलाते हुए चार श्लोकों से श्रीभगवान्‌ ने कहा - 
हि अर्जुन ! मेरा यह रूप देखना अत्यन्त दुर्लभ है जिसको तुमने देखा है, देवता भी सदा इस रूप 
के दर्शन की इच्छावाले रहते हैं || 52 ॥॥] 

98 मेरा जो रूप इस समय तुमने देखा है यह विश्वरूप सुदुर्दर्श - देखने के लिये अत्यन्त अशक्य है, 
क्योंकि देवता भी नित्य-- सर्वदा इस रूप के दर्शन की इच्छावाले रहते हैं । अभिप्राय यह है कि 
इन्होंने इसको तुम्हारे समान न तो पहले देखा है और न ये आगे ही देखेंगे, कारण कि उनकी 
दर्शन की आकांक्षा की नित्यता कही गई है || 52 ॥ 

99 देवताओं ने इस रूप को क्यों नहीं देखा है और ये क्यों नहीं देखेंगे ? मेरी भक्ति से शून्य होने के 
कारण इन्होंने इसको नहीं देखा है और न ये देखेंगे - यह कहते हैं :-- 


84. भक्तों के दुःखों का जो अर्दन - नाश करते है वे “जनार्दन' हैं | भगवान्‌ ने अपने सौम्यरूप के दर्शन से 
भयभीत अर्जुन का भय और मोह दूर कर अर्जुन को आश्वासन - धीरज दिया इसलिए अर्जुन ने उनको “जनार्दन' 
कहकर सम्बोधन किया है । 
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नाहं वेदैर्न तपसा न दानेन न चेज्यया । 
शक्य एवंविधो द्र॒ष्ठु दृष्वानसि मां यथा ॥ 53 ॥ 


00 न वेदयज्ञाध्ययनैरित्यादिना गतार्थः श्लोकः परमदुर्लभत्वख्यापनायांभ्यस्तः ॥ 53 ॥ 
0+ यदि वेदतपोदानेज्याभिर्द्रष्टमशक्यस्त्वं त्हिं केनोपायेन द्र॒ष्ठु शक्यो5सीत्यत आह - 


भक्त्या त्वनन्यया शक्‍्य अहमेवंविधोडर्जुन । 
ज्ञातुं द्रष्ठु च तत्त्वेन प्रवेष्ठं च परंतप ॥ 54 ॥ 


02 साधनान्तरव्यावृत्त्यर्थस्तुशब्दः । भक्त्यैवानन्यया मंदेकनिष्ठया निरतिशपप्रीत्यैदंविधो दिव्यरूप- 


]00 


0 


किन 
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धरो5हं ज्ञातुं शक्यः शात्नतो हेउर्जुन | शक्य अहमिति च्छान्दसो विसर्गलोपः पूर्ववत्‌ । न 
केवल शाद्रतो ज्ञातुं शक्योडनन्यया भकत्या कि तु तत्त्वेन द्रष्;ु च स्वरूपेण साक्षात्कतुँ च 
शक्यो वेदान्तवाक्यश्रवणमनननिदिध्यासनपरिषाकेण । ततश्च स्वरुपसाक्षात्कारा- 
दवियातत्कार्यनिवृत्ती तत्त्वेन प्रवेष्ठु च मद्रूपतयैवा5 5प्रुं चाहं शक्यो हे परंतप, अज्ञानशत्रुदमनेति 
प्रवेशयोग्यतां सूचयति ॥ 54 ॥ 


(तुमने मुझको जैसा देखा है उस प्रकार मैं न तो वेदों से, न तप से, न दान से और न यज्ञ से 
ही देखा जा सकता हूँ || 53 ॥] 

“न वेदयज्ञाध्ययने:” - इत्यादि पूर्वोक्त श्लोक से यह श्लोक गतार्थ है | विश्वरूपदर्शन की परम 
दुर्लभता कहने के लिए इसकी पुन: आवृत्ति कर दी है ॥ 53 ॥ 

यदि आप वेद, तप, दान और यज्ञ से नहीं देखे जा सकते हैं तो फिर किस उपाय से देखे जा 
सकते हैं ? इस पर कहते हैं - 

है अर्जुन ! हे परन्तप* ! इस प्रकार का मैं तो अनन्य भक्ति से ही जाना, देखा और तत्त्वतः 
प्राप्त किया जा सकता हूँ || 54 ॥] 

यहाँ “तु” शब्द अन्य साधन की व्यावृत्ति के लिए है। हे अर्जुन ! इस प्रकार का दिव्यरूपधारी मैं 
अनन्य भक्ति” < मदेकनिष्ठ - मुझ एक में ही निष्ठ निरतिशय प्रीति से ही शा्रद्वारा जाना जा 
सकता हूँ | 'शक्य अहम्‌” - यहाँ विसर्ग का लोप पूर्ववत्‌ छान्दस है | अनन्य भक्ति से मैं न 
केवल शाख्र द्वारा जाना ही जा सकता हूँ, अपितु तत्वतः देखा भी जा सकता हूँ अर्थात्‌ वेदान्त 
के वाक्यों के श्रवण, मनन और निदिध्यासन के परिपाक द्वारा मेरा स्वरूप से साक्षात्कार भी किया 
जा सकता है | तल्श्चात्‌ स्वरूप का साक्षात्कार होने से अविद्या और उसके कार्य की निवृत्ति हो 
जाने पर तत्त्वतः मुझमें प्रवेश भी किया जा सकता है अर्थात्‌ मेरे रूप से ही मुझको प्राप्त भी किया 


85. “अर्जुन! शब्द का अर्थ शुद्धवुद्धि है । जीव शुद्धबुद्धि सम्पन्न होने से ही अज्ञानरूप शत्रु का तपन - नाश 
करने में समर्थ होता है, इसलिए अर्जुन 'परन्तप” है । अज्ञान और उसके कार्य से अपने को मुक्त कर भगवान्‌ 
को यथार्थरूप से जानने और देखने तथा उनमें प्रवेश करने की सामर्थ्य अर्जुन की है - यह सूचित करने के लिए 
ही सम्बोधनद्वय है | 

86. जो भक्ति भगवान्‌ के अतिरिक्त अन्यत्र किसी पृथक्‌ वस्तु में कभी भी नहीं होती है वह अनन्यभक्ति है अर्थात्‌ 
जिस भक्ति के कारण भक्त को समस्त इन्द्रियों द्वारा एक वासुदेव भगवान्‌ के अतिरिक्त अन्य किसी वस्तु की 
उपलब्धि नहीं होती है उसको “अनन्य भक्ति” कहते हैं । 
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626 श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः ॥] 
03 अधुना सर्वस्य गीताशास्रस्य सारभूतो$ र्थो निःश्रेयसार्थिनामनुष्ठानाय पुज्जीकृत्योच्यते - 


मत्कर्मकृन्मत्परमो मद्धक्तः सड़वर्जितः । 
निर्वैरः सर्वभूतेषु यः स मामेति पाण्डव ॥ 55 ॥ 
इति श्रीमहाभारते शतसाहसयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्भगवद्वी- 
तासूपनिषत्सु ब्रह्मविद्यायां योगशास्रे श्रीकृष्णार्जुनसंवादे विश्वरूपदर्शन 
नामैकादशो5ध्याय: ॥ ] ॥ 

]04 मदर्थ कर्म वेदविहितं करोतीति मत्कर्मकृत्‌ । स्वर्गादिकामनायां सत्यां कथमेवमिति नेत्याह 
मत्यरमः, अहमेव परमः प्राप्तव्यत्वेन निश्चितो न तु स्वर्गाटि्यस्थ सः । अत एवं मत्ग्राप्याशया 
मद्धक्तः सर्वे: प्रकौर्मम भजनपरः । पुत्रादिषु स्रेहे सति कथमेवं स्यादिति नेत्याह-सड़ूवर्जितः, 
बांह्मवस्तुस्पृहाशून्यः । शत्रुषु देषे सति कथमेव॑ स्यादिति नेत्याह-निर्वैरः सर्वभूतेषु अपकारिष्वपि 
देषशून्यो यः स मामेत्यभेदेन हे पाण्डद । अयमर्थस्त्वया ज्ञातुमिष्यो मयोपदिष्टो नातः पर 
किचित्कर्तव्यमस्तीत्यर्थः ॥ 55 ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्य श्रीविश्वेश्वरसरस्वतीपादशिष्य श्री म धुसूदनसरस्वतीविरचितायां 
श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिकायां विश्वरूपदर्शननिरूपणं नामैकादशो5ध्यायः ॥  ॥ 


अटलल्‍रटरनरलरलटसनररमभीर सर न्‍र रमन भर > न टनरल्‍ल्‍रन्‍र 
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जा सकता है हे परन्तप ! हे अज्ञानरूप शत्रु का दमन करनेवाले ! इसप्रकार सम्बोधन से भगवान्‌ 
अर्जुन की अपने में प्रवेश करने की योग्यता को सूचित करते हैं ॥ 54 ॥ 

03 अब मोक्षार्थियों के अनुष्यान के लिए सम्पूर्ण गीताशात्न का सारभूत अर्थ एकत्रित करके कहा जाता 
है *्-- 


है पाण्डव ! जो मेरे लिए ही कर्म करनेवाला, मुझको ही परम अर्थात्‌ प्राप्तव्य समझनेवाला, मेरा भक्त, 
सड्गरहित और समस्त प्राणियों में वैरभाव से रहित होता हैं वह मुझको ही प्राप्त होता है ॥| 55 ॥] 
04 जो मेरे लिए ही वेदविहित कर्म करता है वह 'मत्कर्मकृत' है | स्वर्गादि की कामना रहने पर यह कैसे हो 
सकता है ? इस पर कहते हैं- नहीं, जो 'मत्यरम” है अर्थात्‌ जिसका मैं ही परम - प्राप्तव्यरूप से निश्चित 
हूँ, न कि स्वर्गादि वह 'मत्परम' है, अतएव मेरी प्राप्ति की आशा से जो "मेरा भक्त! है अर्थात्‌ सब प्रकार 
से मेरे भजन में ही लीन रहता है । पुत्रादि में ल्रेह रहने पर यह कैसे हो सकता है ? इस पर कहते हैं -- 
नहीं, जो 'सड्भवर्जित' है अर्थात्‌ बाह्य वस्तुओं के प्रति स्पृष्ा - ख्रेहशून्य है । शत्रुओं के प्रति द्वेष रहने 
पर यह कैसे हो सकता है ? इस पर कहते हैं - नहीं, जो “निर्वैर' है अर्थात्‌ समस्त प्राणियों के प्रति 
वैरशून्य है, अपना अपकार करनेवालों के प्रति भी द्वेषशून्य है वह मुझको अभेदभाव से प्राप्त होता है, हे 
पाण्डव ! यह अर्थ तुमको जानना इष्ट था, सो मैंने इसका उपदेश कर दिया, इससे बढ़कर कोई कर्तव्य 
नहीं है - यह तात्पर्य है॥ 55 ॥ 
इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचार्य-श्रीविश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य श्रीमधुसूदनसरस्वती 
विरचित श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद का विश्वरूपदर्शन नाम 
एकादश अध्याय समाप्त होता है । 


“8 ब्टब७ कक 2-3: 
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] 


अथ द्वादशोषध्यायः 


पूर्वाध्यायान्ते-- 


“मत्कर्मकृन्मत्परमो मद्धक्तः सड्डवर्जितः। 
.. , निर्विरः सर्वभूतेषु यः स भामेति पाण्डव ॥? 
इत्युक्तम्‌ । तत्र मच्ब्दार्थे संदेहः कि निराकारमेव सर्वस्वरूपं वस्तु मक्ब्देनोक्त भगवतार्कि 
वा साकारमिति । उभयत्रापि प्रयोगदर्शनात्‌ । 


“बहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्मां प्रषयते । 

वासुदेवः सर्वमिति स महात्मा सुदुर्लभः ॥ 
इत्यादौ निराकारं वस्तु व्यपदिष्टं, विश्वरूपदर्शनानन्तर च-- 

“नाहं वेदैर्न तपसा न दानेन न चेज्यया । 

शक्य एवंविधो द्र॒ष्ठुं दृष्टानसि मां यथा ॥? 
इति साकार वस्तु । उभयोश्च भगवदुपदेशयोरधिकारि भेदेनैव व्यवस्थया भवितंव्यमन्यथा विरोधात्‌। 
तत्रैवं सति मया मुमुक्षुणा कि निराकारमेव वस्तु चिन्तनीयं कि वा साकारमिति स्वाधिकारनिश्च- 
याय सगुणनिर्गुणविद्ययोर्विशेषबुभुत्सया-- 


अर्जुन उवाच 


एवं सततयुक्ता ये 22002 78403 । 
ये चाप्यक्षरमव्यक्त तेषां के :॥॥ 


पूर्व अध्याय के अन्त में “मत्कर्मकृन्मत्परमो मद्भक्त: सड्भवर्जितः । निर्वैरः सर्वभूतेषु यः स मामेति 
पाण्डव” -- यह श्लोक कहा है | उसमें “मत्‌'शब्द के अर्थ में सन्देह है कि क्या भगवान्‌ ने “मत्‌' 
शब्द से निराकार ही सर्वस्वरूप वस्तु को कहा है अथवा साकार को भी कहा है ? क्योंकि निराकार 
और साकार - दोनों ही अर्थों में 'मत्‌” शब्द का प्रयोग देखा जाता है । जैसे:-- “बहूनां जन्मनामन्ते 
ज्ञानवान्मां प्रपद्यते | वासुदेव: सर्वमिति स महात्मा सुदुर्लभ: ॥ (गीता, 7.9)- इत्यादि में निराकार 
वस्तु को “मत्‌' शब्द से कहा गया है और विश्वरूपदर्शन के पश्चात्‌ “नाहं वेदैर्न तपसा न दानेन 
न चेज्यया | शक्‍्य एवंविधो द्रष्ठु दृष्वानसि मां यथा” (गीता, .53) - इस प्रकार उक्त श्लोक में 
साकार वस्तु को “मत्‌” शब्द से कहा गया है। भगवान्‌ के इन दोनों उपदेशों में अधिकारी के 
भेद से ही व्यवस्था होनी चाहिए, अन्यथा परस्पर विरोध होगा । ऐसी परिस्थिति में मुमुश्षु मुझको 
निराकार ही वस्तु का चिन्तन करना चाहिए अथवा साकार वस्तु का चिन्तन करना चाहिए -- इस 
प्रकार अपने अधिकार का निश्चय करने के लिए सगुण और निर्गुण - दोनों विद्याओं में विशेष 
- भेद जानने की इच्छा से अर्जुन ने कहा - 

[अर्जुन ने कहा - हे भगवन्‌ । इस प्रकार जो भक्त निरन्तर योगयुक्त होकर सगुण -- साकाररूप 
आपकी उपासना करते हैं और जो अक्षर -- अविनाशी, अव्यक्त - निराकार ब्रह्म की ही उपासना 
करते हैं -- उन दोनों प्रकार के उपासकों में से कौन अति उत्तम योगवेत्ता हैं ? | ] ॥|] 
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श्रीमद्भधगवद्गीता [ अध्यायः 42 


एवं मत्कर्मकृदित्यायनन्तरोक्तप्रकारेण सततयुक्ता नैरन्तर्येण भगवत्कर्मादौ सावधानतया प्रवृत्ता 
भक्ताः साकारवस्त्वेक शरणाः सन्तस्त्वामेवंविधं साकार ये पर्युपासते सततं चिन्तयन्ति । ये चापि 
सर्वतो विरक्तास्त्यक्तसर्वकर्माणो5क्षरं न क्षरत्यश्नुते वेत्यक्षमम्‌ 'एतद्वै तदक्षरं गार्गि ब्राह्मणा 
अभिवदन्त्यस्थूलमनण्वहस्वमदीर्धम्‌” इत्यादिश्रुतिप्रतिषिद्धसर्वोपाधि निर्गुण ब्रह्म | अत एवान्यक्त 


- सर्वकरणागोचर निराकारं त्वां पर्युपासते तेषामुभयेषां मध्ये के योगवित्तमा अतिशयेन योगविदः, 


योगं समाधि विन्दन्ति विदन्तीति वा योगविद उभये5पि । तेषां मध्ये के श्रेष्ठा योगिनः केषां 
ज्ञानं मयाउनुसरणीयमित्यर्थः ॥  ॥ 
तत्र सर्वज्ञो भगवानर्जुनस्थ सगुणविद्यायामेवाधिकारं पश्यंस्तं प्रति तां विधास्यति यथाधिकारं 
तारतम्योपेतानि च साधनानि । अतः प्रथम साकार्रह्मवियां प्ररोचयितु स्तुवन्ग्रथमाः श्रेष्ठा . 
इत्युत्तरमू-- 
श्रीभगवानुवाच 
मय्यावेश्य मनो ये मां नित्ययुक्ता उपासते । 


श्रद्धया परयोपेतास्ते मे युक्ततमा मताः ॥ 2 ॥ 
मयि भगवति वासुदेवे परमेश्वरे सगुणे ब्रह्मणि मन आवेश्यानन्यशरणतया निरतिशयप्रियतया 
च प्रवेश्य हिड्गुलरडु इव जतु तन्मयं कृत्वा ये मां सर्वयोगेश्वराणामीश्वर॑ सर्वज्ञं समस्तकल्याण- 


इसप्रकार अर्थात्‌ 'मत्कर्मकृत” - इत्यादि में उक्त प्रकार से सततयुक्त- निरन्तर भगवक्कर्म आदि में 
सावधान होकर प्रवृत्त जो भक्त साकार वस्तु की एकशरण होकर एवंविध साकार आपकी सब 
प्रकार उपासना करते हैं > साकाररूप आपका निरन्तर चिन्तन करते हैं और जो सब ओर से विरक्त 
अतएव सम्पूर्ण कर्मों का त्याग कर अक्षर 5 जी क्षर - नश्वर नहीं होता है अथवा जो व्याप्त होता 
है -- ऐसे अक्षर अर्थात्‌ 'गार्गि ।.इस उस अक्षर को ही ब्राह्मण अस्थूल, अनणु, अहस्व और 
अदीर्घ कहते,हैं” - इत्यादि श्रुति से समस्त उपाधियों रहित निर्गुण ब्रह्म अतएव अव्यक्त 5 समस्त 
इन्द्रियों से अगोचर निराकार आपकी सब प्रकार उपासना करते हैं, उनमें से > दोनों प्रकार के 
उपासकों में से कौन योगवित्तम < अतिशय से योगविद हैं | यद्यपि दोनों योगविद हैं + योग - 
समाधि को विन्दन्ति - पाते हैं अथवा विदन्ति - जानते हैं, तथापि उनमें से कौन श्रेष्ठ योगी हैं 
अर्थात्‌ किनके ज्ञान का मुझको अनुसरण करना चाहिए ॥ ॥ 

उन सगुण और निर्गुण - दोनों विद्याओं में से सर्वज्ञ भगवान्‌ अर्जुन का सगुणविद्या में ही अधिकार 
देखते हुए अर्जुन के प्रति सगुणविद्या का विधान करेंगे-और अधिकार के अनुसार तारतम्यसहित 
उसके साधनों का भी निरूपण करेंगे । अतः पहले साकार ब्रह्मविद्या की प्ररोचना - व्याख्या करने 
के लिए उसकी स्तुति - प्रशंसा करते हुए “उक्त दोनों प्रकार के योगविदों में से प्रथम ही श्रेष्ठ हैं” 
- यह उत्तर भगवान्‌ ने कहा - 

[श्री भगवान्‌ ने कहा - हे अर्जुन ! मुझमें ही मन को एकाग्र करके निरन्तर प्रयल करते हुए जो 
भक्तजन अतिशय श्रेष्ठ श्रद्धा से युक्त हुए मेरी उपासना करते हैं उनको मैं सर्वोत्तम - सबसे श्रेष्ठ 
योगवेत्ता मानता हूँ ॥ 2 ॥] 

मुझ भगवान्‌ वासुदेव परमेश्वर सगुण ब्रह्म में ही मन लगाकर ८ अनन्यशरणता - एकनिष्ता और 
निरतिशयप्रियता -- अतिशय प्रीति से मन का प्रवेशकर अर्थात्‌ हिडूगुल - सिंदूर के रंग में जतु-- 
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गुणनिलयं साकार नित्ययुक्ताः सततोथुक्ताः श्रद्धया परया प्रकृष्टया सात्तिक्योपेताः सन्त 
उपासते सदा चिन्तयन्ति ते युक्ततमा मे मम मता अभिप्रेताः । ते हि सदा मदासक्तचित्ततया 
मामेव विषयान्तरविमुखाश्चिन्तयन्तो5होरात्राण्यतिवाहयन्ति । अतस्त एवं युक्ततमा मता 
अभिमताः ॥2 ॥ 

5 निर्गुणब्रह्मविदपेक्षय[ सगुणब्रह्मविदां कोडतिशयो येन त एवं युक्ततमास्तवाभिमता इत्यपेक्षायां 
तमतिशयं वक्तुं तन्रिरूपकान्निर्गुणब्रह्मविदः प्रस्तौति दाभ्याम्‌ - 


ये त्वक्षरमनिर्देश्यमव्यक्त पर्युपासते । 
सर्वत्रगमचिन्त्यं च कूटस्थमचलं ध्रुवम्‌ ॥ 3 ॥ 
संनियम्येन्द्रियग्रामं सर्वत्र समबुद्धयः । 

ते प्राप्रुवन्ति मामेव सर्वभूतहिते रताः ॥ 4 ॥ 

6 येऊक्षरं मामुपासते तेडपि मामेव प्राप्रुवन्तीति द्वितीयगतेनानवयः । पूर्वेभ्यों वैलक्षण्यद्योतनाय 
तुशब्दः । अक्षर निर्विशेषं ब्रह्म वाचक्नवीब्राह्मणे प्रसिद्ध तस्य समर्पणाय सप्त विशेषणानि । 
अनिर्देश्यं शब्देन व्यपदेष्ठुमशक्यं यतोडव्यक्तेशब्दप्रवृत्तिनिमित्तर्जातिगुणक्रियासम्बन्धे रहितम्‌ । 
शातिर किया तन वो दोगकता शल्य वतन लिए पकत्यकागात । कतों आलयादिराहि, 
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लाख के समान मन को तन्मय कर जो नित्ययुक्त ८ सत्तत - निरन्तर प्रयलशील होकर परा ८ 
प्रकृष्ट अर्थात्‌ सात्तिकी श्रद्धा से युक्त होकर सब योगेश्वरों के ईश्वर, सर्वज्ञ, समस्त कल्याणमय 
गुणों के आकर, साकार मेरी उपासना करते हैं - मेरा सदा चिन्तन करते हैं वे ही युक्ततम मुझको 
अभिमत - अभिप्रेत हैं अर्थात्‌ उनको ही मैं युक्ततम मानता हूँ | क्योंकि वे सदा मुझमें ही 
आसत्तचित्त रहने के कारण अन्य विषयों से विमुख होकर मेरा ही चिन्तन करते हुए दिन - रात्रि 
बिताते हैं, इसलिए उनको ही मैं युक्ततम मानता हूँ | 2 ॥ 

5 नीर्गुण ब्रह्मवेत्ताओं की अपेक्षा सगुण ब्रह्मवेत्ताओं में ऐसा क्या अतिशय - विशेष है जिससे वे ही 

आपको युक्ततम अभिमत हैं ? -- इस अपेक्षा में उस अतिशय - विशेष को बतलाने के लिए 
उसके निरूपक निर्गुण ब्रह्मवेत्ताओं का दो श्लोकों से प्रस्ताव करते हैं :- 
(जो जन तो इन्द्रियों के समूह को भलीभाँति नियन्त्रित कर, सर्वत्र समबुद्धि रखकर और समस्त 
प्राणियों के हित में रत-- तत्पर होकर शब्द से कथन करने के अयोग्य, अव्यक्त, सर्वत्रग - सर्वव्यापी, 
अचिन्त्य, कूटस्थ - अज्ञान और उसके कार्य के अधिष्ठानभूत अतएव निर्विकार, नित्य, अविनाशी 
निर्गुण - निर्विशेष ब्रह्म की उपासना करते हैं वे भी मुझको ही प्राप्त करते हैं || 3-4 ॥] 

6 जो पुरुष अक्षरत्रह्मरूप मेरी उपासना करते हैं वे भी मुझको ही प्रांप्त करते हैं -- इस प्रकार द्वितीय 
श्लोक के साथ अन्वय है । पूर्व अर्थात्‌ सगुण ब्रह्मवेत्ताओं से वैलक्षण्य - विलक्षणता सूचित करने 
के लिए तु” शब्द का प्रयोग है| अक्षर 5 निर्विशेषं ब्रह्म, जो बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के वाचक्नवी 
ब्राह्मण में प्रसिद्ध है उसको समर्पित करने के लिए सात विशेषण दिये हैं ।“अनिर्देश्य!- शब्द से 
कथन करने के लिए अशक्य - अयोग्य है, क्योंकि “अव्यक्त' है ८ शब्दप्रवृत्ति के निमित्त जाति, 
गुण, क्रिया और सम्बन्ध से रहित है, कारण कि जाति, गुण, क्रिया और सम्बन्ध को द्वार बनाकार 
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त्यमत आह सर्वत्रगं सर्वव्यापि सर्वकारणम्‌ । अतो जात्यादिशून्यं परिक्िन्नस्य कार्यस्यैव 
जात्यादियोगदर्शनातूु, आकाशादीनामपि कार्यत्वाभ्युपगमाच्च । अत एवाचिन्त्यं शब्दवृत्तेरिव 
मनोवृत्तेरपि न विषयः, तस्या अपि परिक्तिन्नविषयत्वात्‌ । “यतो वाचो निवर्तन्ते । अप्राप्य 
मनसा सह इति श्रुतेः । 

तर्हि कथं'तं त्वौपनिषदं पुरुष पृच्छामि! इति “द्ृश्यते त्वग्रुयया बुद्ृध्या' इति च श्रुतिः । 
“शा्रयोनित्वात्‌” इति सूत्र च। उच्यते, अविद्याकल्पितसंबन्धेन शब्दजन्यायां बुद्धिवृत्ती चरमायां 
परमानन्दबोधरूपे शुद्धे वस्तुनि प्रतिबिम्बिते5 विद्यातत्कार्ययोः कल्पितयोर्निवृत्त्युपपत्तेरुपचारेण 
शब्दप्रवृत्ति होती है! और निर्विशेष ब्रह्म में उक्त निमित्तों के न रहने से शब्दप्रवृत्ति नहीं होती है | 
वह जाति आदि से रहित क्‍यों है ? इसपर कहते हैं - “सर्वत्रग सर्वव्यापी अर्थात्‌ सबका कारण 
है, अतः जाति आदि से शून्य - रहित है, क्योंकि परिक्तिन्न कार्य का ही जाति आदि के साथ 
योग देखा जाता है और आकाशादि भी कार्यरूप स्वीकार किये गए हैं । अतएव “अचिन्त्य! है 5 
शब्दवृत्ति के समान मनोवृत्ति का भी विषय नहीं है, क्योंकि मनोवृत्ति भी परिक्तिन्नविषयक ही होती 
है, जैसा कि श्रुति कहती है - “यतो वाचो निवर्तन्ते | अप्राष्य ममससा सह” ८ “जिससे मन के 
सहित वाणी उसको न पाकर लौट आती है! । 

यदि निर्गुण - निर्विशेष ब्रह्म मनोवृत्ति का विषय नहीं है तो 'तं त्वौपनिषदं पुरुष पृच्छामि! - “उस 
औपनिषद पुरुष को पूँछता हूँ”, “दृश्यते त्वग्र्यया बुद्ध्या' - “जो अग्र - श्रेष्ठ बुद्धि से देखा जाता 
है! - ये श्रुतियाँ और “शाखत्रयोनित्वात्‌'(ब्रह्मसूत्र, ..3) 5 “जो शाम्रप्रमाणक है” - यह सूत्र 





धायक धर्म “जाति' होता है (पदार्थस्य प्राणप्रदो धर्मों जाति: - काव्यप्रकाश) । जैसा कि भर्तृहरि ने अपने वाक्यपदीय 
नामक ग्रन्थ में कहा है कि "न हि गौ: स्वरूपेण गौर्नाप्यगौ: गोत्वाभिसम्बन्धात्तु गौ: ' 5 “ गौ स्वरूपत: न गौ 
होती है न अ-गौ । “गोत्व” जाति के सम्बन्ध से ही 'गौ' कहलाती है' | “जाति” का ही दूसरा नाम सामान्य है 
। अनुगत - एकाकार प्रतीति का हेतु 'सामान्य” कहलाता है (अनुवृत्तिप्रत्ययहेतु: सामान्यम) | यह सामान्य नित्य 
और अनेक में समवेत धर्म होता है (नित्यत्वे सत्यनेकसमवेतत्व॑ सामान्यम्‌) | वस्तु का विशेषाधानहेतु “गुण” कहलाता 
है (विशेषाधानहेतुर्गुण: - काव्यप्रकाश), क्योंकि शुक्ल आदि गुणों के कारण ही सत्ताप्राप्त वस्तु अपने सजातीय 
अन्य पदार्थों से विशेष भिन्नता को प्राप्त होती है | जैसे - गौ के साथ गुणवाचक शुक्ल विशेषण अन्य गौओं की 
अपेक्षा उसकी विशेषता या भिन्नता को सूचित करता है | साध्यरूप वस्तुधर्म दाल आदि के पकाने में चूल्हा जलाकर 
बटलोई रखने से लेकर उसके उतारने तक आगे - पीछे किंया जानेवाला पूर्वापरीभूत सारा व्यापारकलाप क्रियारूप 
अर्थात्‌ 'क्रिया' शब्द से वाच्य होता है (साध्य: पूर्वापरीभूतावयवः क्रि यारूप:-काव्यप्रकाश) । साक्षात्‌ और परम्परा 
भेद से 'सम्बन्ध' दो प्रकार का होता हैं | ईश्वर की इच्छा, अथवा वाच्यवाचकभाव के मूल तादात्य - सम्बन्ध 
> साक्षात्‌ - सम्बन्ध का नाम 'शक्ति' है | जिस अर्थ में शब्द की शक्ति होती है वह अर्थ उस शब्द का 'शक्य' 
कहलाता है । शक्यार्थ - सम्बन्ध को “लक्षणा' कहते हैं । जैसे - “गंगायां ग्राम: * - यहाँ “गंगा' शद्ध की 
शक्ति प्रवाह में है, इसलिए प्रवाह “गंगा' शब्द का शक्‍्य है और उस प्रवाह से तीर का संयोग - सम्बन्ध है | 
इस प्रकार शब्द का अर्थ से जो परम्परा सम्बन्ध है वह “लक्षणा' कही जाती है । उक्त दोनों सम्बन्धों में से परस्पर 
साक्षात्‌ - सम्बन्ध तो किसी - किसी का ही होता है, सबका नहीं होता और परस्पर परम्परा - सम्बन्ध तो सभी 
पदार्थों का सम्भव होता है, जैसे - गोत्व और अश्वत्व का भी परस्पर “व्यधिकरणता - सम्बन्ध' है | घटाभाव 
और घट का यद्यपि परस्पर विरोध है तथापि घट में घटाभाव का “प्रतियोगिता - सम्बन्ध' है और घट का अपने 
अभाव में 'स्ववृत्ति - प्रतियोगितानिरूपकता - सम्बन्ध' है | इस प्रकार सभी पदार्थों का परस्पर परम्परा - सम्बन्ध 
सम्भव होता है | इसलिए साक्षात -- सम्बन्ध और परम्परा - सम्बन्ध के भेद से शब्द - वृत्तियाँ दो प्रकार की 
होती हैं - शक्ति और लक्षणा । 
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विषयत्वाभिधानात्‌ । अतस्तत्र कल्पितमविद्यासंबन्धं प्रतिपादयितुमाह-कूटस्थं, यन्मिध्याभूत 
सत्यतया प्रतीयते तत्कूटमिति लोकैरुच्यते। यथा कूटकार्षापणः कूटसाक्षित्वमित्यादौ। अज्ञानमपि 
मायाख्यं सह कार्य::पञ्चेन मिथ्याभूतमपि लौकिकैः सत्यतया प्रतीयमानं कूट तस्मिन्नाध्यासिकेन 
संबन्धेनाधिष्यानतया तिष्ठतीति कूटस्थमन्नानतत्कार्याधिष्ठानमित्यर्थः: । एतेन सर्वानुपपत्तिः 
परिहारः कृतः ।_ अत एवं सर्वविकाराणामविद्याकल्पितत्वात्तदधिष्धानं साक्षिचैतन्यं 
निर्विकारमित्याह--अचलं, चलने विकारः । अचलत्वादेव प्रुवमपरिणामि नित्यम्‌। एतादूशं शुद्ध 
ब्रह्म मां पर्युपासते श्रवणेन प्रमाणगतामसंभावनामपोह्य मननेन च॒ प्रमेयगतामनन्‍्तरं 
विपरीतभावनानिवृत्तये ध्यायन्ति विजातीयप्रत्ययतिरस्कारेण तैलधारावदविक्तिन्नसमानप्रत्यय- 
प्रवाहेण निदिध्यासनसंन्ञेकेन ध्यानेन विषयीकुर्वन्तीत्यर्थः ॥ 3॥ 

8 कधथ॑ पुनर्विषयेन्द्रियसंयोगे सति विजातीयप्रत्ययतिरस्कारोइत आह--संनियम्य स्वविषयेभ्य 
उपसंहत्येन्द्रियग्रामं करणसमुदायम्‌ । एतेन शमदमादिसंपत्तिरुक्ता । विषयभोगवासनायां सत्यां 
कुत इन्द्रियाणां ततो निवृत्तिस्तत्राउ5ह -- सर्वत्र विषये समा तुल्या हर्षविषादाभ्यां रागदेषाभ्यां च 
रहिता मतिर्येषां सम्यग्ज्ञानेन तत्कारणस्याज्ञानस्यापनीतत्वादिषयेषु दोषदर्शनाभ्यासेन स्पृह्मया 


में परमानन्दबोधरूप शुद्ध वस्तु के प्रतिबिम्बित होने पर कल्पित अविद्या और उसके कार्यो की निवृत्ति 
होती है, अतः उपचार से ब्रह्म को शात्र या बुद्धि का विषय कहा गया है | इसीलिए उसमें कल्पित 
अविद्यामम्बन्ध का प्रतिपादन करने के लिए कहते हैं -- वह “कूटस्थ” है - जो मिथ्याभूत पदार्थ 
सत्यरूप से प्रतीत होता है वह लोक में 'कूट' कहां जाता है, जैसे -- कूटकार्षापण, कूटसाक्षी इत्यादि 
शब्द प्रसिद्ध हैं-- कार्यप्रपण्व सहित मायासंज्ञक अज्ञान भी मिथ्याभूत होते हुए भी लौकिक पुरुषों को 
सत्यरूप से प्रतीत होता है, अत: “कूट' है, उसमें आध्यासिक सम्बन्ध से अधिष्ठानरूप से स्थित है 
जो वह 'कूटस्थ” है अर्थात्‌ वह अज्ञान और उसके कार्य का अधिष्ठान है| इससे सब अनुपपत्तियों 
का परिहार किया गया है । अतएव सब विकारों के अविद्याकल्पित होने से उनका अधिष्ठान साक्षी - 
चैतन्य निर्विकार है -- यह कहते है:-- वह अचल है + चलन विकार है उससे रहित वह अचल - 
निर्विकार है । अचल होने से ही धुव - अपरिणामी अर्थात्‌ नित्य है । ऐसे शुद्ध ब्रह्म मेरी जो उपासना 
करते हैं - श्रवण से प्रमाणणत असम्भावना की निवृत्ति कर और मनन से प्रमेयगत असम्भावना की 
निवृत्ति कर विपरीतभावना की निवृत्ति के लिए शुद्ध ब्रह्म मेरा जो ध्यान करते हैं अर्थात्‌ विजातीय 
प्रत्यय के तिरस्कारपूर्वक तैलधारा के समान अविक्तिन्न समान प्रत्यय के प्रवाहरूप निदिध्यासनसंज्ञक 
ध्यान से शुद्ध ब्रह्म मुझको जो विषय करते हैं ॥ 3 ॥ 

8 विषयों के साथ इन्द्रियों का संयोग रहने पर विजातीय प्रत्यय-- ज्ञान का तिरस्कार कैसे होता है ? 
इस शड्जा से कहते हैं - इन्द्रियग्राम + इन्द्रियों के समूह अर्थात्‌ करणों के समुदाय -- समूह को 
अपने-- अपने विषयों से संनियम्य - भलीभाँति नियन्त्रित कर 5 उपसंहत कर अर्थात हटाकर 
(विजातीय प्रत्यय का तिरस्कार होता है) | इससे शम -- दम आदि षट्कसम्पत्ति को कहा गया 
है | विषयभोग की वासना रहने पर इन्द्रियों की उन विषयों से निवृत्ति कैसे होगी ? उसमें कहते 


2. “उपासन नाम यथाशाम््रमुपास्यस्यार्थस्य विषयीकरणेन सामीष्यमुपगम्य तैलधारावत्समानप्रत्ययप्रवाहेण दीर्घकालं यदासन 
तदुपासनमाचक्षते' ८ उपास्य वस्तु को शाख्रोक्त विधि से बुद्धि का विषय बनाकर उसके समीप आसन लगाने को 
अर्थात्‌ तैलधारावत्‌ समान प्रत्ययों-वृत्तियों के प्रवाह से दीर्घकाल तक उसमें स्थित रहने को “उपासना” कहते हैं । 
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निरसनाच ते सर्वत्र समबुद्धयः । एतेन वशीकारसंज्ञा वैराग्यमुक्तम्‌। अत एव सर्वत्रा5त्मटृषट्या 
हिंसाकारणद्वेषरहिंतत्वात्सवभूतहिते रताः “अभयं सर्वभूतेभ्यो मत्तः स्वाहा इति मन्त्रेण 
दत्तसर्वभूताभयदक्षिणाः कृतसंन्यासा इति यावत्‌ “अभयं सर्वभूतेभ्यो दत्त्वा संन्यासमाचरेत्‌” 
इति स्मृतेः । एवंविधाः सर्वसाधनसंपन्नाः सन्तः स्वयं ब्रह्मभूता निर्विचिकित्सेन साक्षात्कारेण 
सर्वताधनफलभूतेन मामक्षरं ब्रह्मेव ते प्राप्नुवन्ति, पूर्वमपि मद्ूपा एवं सन्तो5विद्यानितृत्त्या मदूपा 
एव तिशन्तीत्यर्थः । “ब्रह्मेव सन्ब्रह्माप्येति!, “ब्रह्म वेद ब्रहौव भवति” इत्यादिश्रुतिभ्यः । इहापि 
च "ज्ञानी त्वात्मैव मे मतमि त्युक्तम्‌ ॥ 4 ॥ 
इदानीमेतेभ्यः पूर्वधामतिशयं दर्शयन्नाह - 

क्लेशो5घिकतरस्तेषामव्यक्तासक्तचेतसाम्‌ । 

अब्यक्ता हि गति्दुःखं देहवद्धिरवाप्यते ॥ 5 ॥ 
पूर्वषामपि विषयेभ्य आहत्य सगुणे ब्रह्मणि मनआवेशे सततं तत्कर्मपरायणत्वे च परश्रद्धोपेतत्वे 
च क्लेशो5धिको भवत्येव । कि तु अव्यक्तासक्तचेतसां निर्गुणब्रह्मचिन्तनपराणां तेषां पूर्वोक्त- 


हैं - जिनकी सर्वत्र-सब विषयों में समान - तुल्य अर्थात्‌ हर्ष-विषाद और राग-द्वेष से रहित मति 
- बुद्धि रहती है वे सम्यकु--ज्ञान से उस विषमता के कारणभूत अज्ञान का अपनयन - निवारण 
होने से और विषयों में दोषदर्शन के अभ्यास से स्पृष्ा - इच्छा कां निरसन - उन्मूलन होने से 
सर्वत्र समबुद्धि होते हैं | इससे वशीकारसंज्ञक वैराग्य कहा गया है । अतएव सर्वत्र आत्मदृष्टि होने 
से हिंसा के कारणभूत द्वेष से रहित होने के कारण संमस्त प्राणियों के हित में रत रहते हैं > 
अभयं सर्वभूतेभ्यो मत्तः स्वाहा” - इस मन्त्र से समस्त प्राणियों को अभयदक्षिणा देकर 'अभयं 
सर्वभूतेभ्यो दत्त्वा संन्‍्यासमाचरेत्‌”- “समस्त प्राणियों को अभयदान देकर संन्यास ग्रहण करे 

स्मृति के अनुसार कृतसंन्यास अर्थात्‌ संन्यास लिए रहते हैं । इसप्रकार के वे निर्गुणोपासक सब 
साधनों से सम्पन्न होते हुए स्वयं ब्रह्मभूत होकर सब साधनों के फलभूत निर्विचिकित्स - नि:सन्दिग्ध 
साक्षात्कार से मुझ अक्षर ब्रह्म को ही प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ पूर्व में भी मद्रूप ही होते हुए अविद्या 
की निवृत्ति द्वारा मदरूप ही रहते हैं, जैसा कि “ब्रह्मैव सन्ब्रह्माप्येति' - “ब्रह्म ही होकर ब्रह्म को 
प्राप्त होता है; “ब्रह्म वेद ब्रह्मेद भवति” - “ब्रह्मवेत्ता ब्रह्म ही हो जाता है! - इत्यादि श्रुतियों से 
सिद्ध है और यहाँ भी > गीता में भी "ज्ञानी त्वात्मैव मे मतम्‌' (गीता, 7.8) - "ज्ञानी तो आत्मरूप 
ही रहते हैं - ऐसा मेरा मत है'- इस प्रकार कहा ही गया है ॥ 4 ॥ 

अब इन निर्गुणोपासकों से पूर्व--सगुणोपासकों का अतिशय - विशेष दिखलाते हुए कहते है!:- 
उन अतव्यक्त 5 निर्गुण ब्रह्म में आसक्त हुए चित्तवाले उपासकों के साधन में अत्यधिक क्लेश अर्थात्‌ 
परिश्रम विशेष होता है, क्योंकि देहाभिमानी जीवों से अव्यक्त - निर्गुणब्रह्मविषयक गति दुःखपूर्वक 
प्राप्त की जाती है ॥ 5॥ ] 

पूर्व-सगुणोपासकों को भी मन को विषयों से हटाकर सगुणब्रह्म में लगाने, निरन्तर तत्कर्मपरायण 
होने और परा - प्रकृष्ट अर्थात्‌ सात्तिकी श्रद्धा से युक्त होने में क्लेश तो अधिक होता ही है, 
किन्तु उन अव्यक्त में आसक्त हुए चित्तवाले अर्थात्‌ निर्गुण - ब्रह्मचिन्तनपरायण पूर्वोक्त साधनोंवाले 
उपासकों को क्लेश -- आयास - परिश्रम अधिकतर 5 अत्यधिक होता है | इसमें भगवान्‌ स्वयं 
ही हेतु कहते हैं - “अव्यक्ता हि गति:” + हि 5 यस्मात्‌ > क्योंकि अव्यक्तविषयक गति - अक्षरा- 
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॥ 


साधनवतां क्लेश आयासो5घिकतरो5तिशयेनाधिकः | अन्न स्वयमेव हेतुमाह भगवान्‌ 


- अव्यक्ता हि. गतिः, हि यस्मादक्षरात्मकं गन्तव्यं फलभूतं ब्रह्म दुःखं यथा स्यात्तथा 
कृष्छेण देहवद्धिदेहमानिभिरवाप्यते । सर्वकर्मसंन्यासं कृत्वा गुरुमुपसृत्य वेदान्तवाक्यानां 
तेन तेन विचारेण तत्तदभ्रमनिराकरणे महान्प्रयासः प्रत्यक्षसिद्धस्ततः क्लेशो5घिक- 
तरस्तेषामित्युक्तम्‌. । यद्यप्येकमेव फल तथाउपि ये. दुष्करेणोपायेन प्राप्रुवन्ति तदपेक्षया 
सुकरेणोपायेन प्रप्मुवन्तो भवन्ति श्रेष्ठा इत्यभिप्रायः ॥ 5 ॥ 

ननु फलैक्ये क्लेशाल्पत्वाधिक्याभ्यामुत्कर्षनिकर्षो स्थातां, तदेव तु नास्ति निर्गुणब्रह्मविदां हि 
फलमविद्यातत्कार्यनिवृत्त्या निर्विशिषपरमानन्दबोधब्रह्मरूपता, सगुणब्रह्मविदां त्वधिष्ठानप्रमाया 
अभावेनाविद्यानिवृत्त्यभावादैश्वर्यविशेषः कार्यब्रद्मतोकगतानां फलम्‌ । अतः फलाधिक्यार्थ- 
मायासाधिक्यं न न्यूनतामापादयतीति चेत्‌ । न, सगुणोपासनया निरस्तसर्वप्रतिबन्धानां विना 
गुरूपदेशं विना च श्रवणमनननिदिध्यासनायावृत्तिक्लेशं स्वयमाविर्भूतिन वेदान्तवाक्येने श्वरप्रसाद- 
सहकृतेन तत्त्वज्ञानोदयादविद्यातत्कार्यनिवृत्त्या ब्रह्मतोक एवैश्वर्यभोगान्ते निर्गुणब्रह्मविद्याफल- 
परमकैवल्योपपत्ते: । “स एतस्माज़ीवधनात्परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते' इति श्रुतेः स 
प्राप्तहिरण्यगर्भश्वर्यों भोगान्त एतस्माज़ीवधनात्सर्वजीवसमष्टिरुपात्पराद्धरेष्टाद्धिरण्यगर्भात्पर 
विलक्षणं श्रेष्ठ च पुरिशयं स्वहृदयगुहानिविष्ट पुरुष पूर्ण प्रत्यगभिन्नमद्वितीयं परमात्मानमीक्षते 
स्वयमाविर्भूतिन वेदान्तप्रमाणेन साक्षात्करोति, तावता च मुक्तो भवतीत्यर्थ: | तथा च विनाउपि 
प्रागुक्तक्लेशेन सगुणब्रह्मविदामीश्वरप्रसादेन निर्गुणब्रह्मविद्याफलप्राप्तिरितीममर्थमाह द्वाभ्याम्‌ - 


त्मक गन्तव्य - प्राप्तव्य फलभूत ब्रह्म देहवानों - देहाभिमानियों के द्वारा दुःख से -जैसे हो वैसे 
बडे कथ्ट के साथ प्राप्त किया जाता है । सम्पूर्ण कर्मों का संन्यास - त्याग करके गुरु के समीप 
जाकर वेदान्तवाक्यों के उस - उस विचार से उस - उस भ्रम का निराकरण करने में महान्‌ प्रयास 
प्रत्यक्षसिद्ध है - इसी से 'क्लेशो5धिकतरस्तेषाम्‌' - “उन निर्गुणोपासकों को अत्यधिक वलेश होता 
है! - कहा गया है | यद्यपि सगुणोपासक और निर्गुणोपासक - दोनों का प्राप्य फल एक ही है, 
तथापि जो उस फल को दुष्कर उपाय से प्राप्त करते हैं उनकी अपेक्षा उसका सुकर उपाय से प्राप्त 
करने वाले श्रेष्ठ होते हैं - यह अभिप्राय है ॥ 5 ॥ 

शड्गा -- फल एक होने पर क्लेश के अल्पलल और आधिक्य से उत्कर्ष और निकर्ष हो--यह तो 
ठीक है किन्तु यहाँ वही तो नहीं है, क्‍योंकि निर्गुणब्रह्मोप्सकों का फल अविद्या और उसके कार्य 
की निवृत्ति द्वारा निर्विशेष-परमानन्द--बोधब्रह्मरूपता है, जबकि सगुणब्रह्मोपासकों का अधिष्ठान का 
ज्ञान न होने से अविद्या की निवृत्ति न होने के कारण कार्य-ब्रह्मतोकगत ऐश्वर्यविशेष फल है ; 
अतः फलाधिक्य के लिए आयासाधिक्य न्यूनता का आपादक नहीं है । उत्तर - ऐसा नहीं है, 
क्योंकि सगुणोपासना से जिनके सब प्रतिबन्ध निरस्त हो गये हैं उनको गुरूपेदेश के बिना और 
श्रवण, मनन, निदिध्यासनादि की आवृत्ति से जन्य क्लेश के बिना ईश्वरप्रसादसहकृत स्वयं - 
आविर्भूत वेदान्तवाक्य के द्वारा तत्नज्ञान का उदय हो जाने से अविद्या और उसके कार्य की निवृत्ति 
होकर ब्रह्मलोक में ऐश्वर्य भोगने के बाद निर्गुणब्रह्मविद्या का फल परम कैक्ल्य प्राप्त होता है। 'स 
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ये तु सर्वाणि कर्माणि मयि संन्यस्य मत्पराः । 

अनन्येनैव योगेन मां ध्यायन्त उपासते ॥ 6 ॥ 

तेषामहं समुद्धर्ता मृत्युसंसारसागरात्‌ । 

-भवामि नचिरात्पार्थ मय्यावेशितचेतसाम्‌ ॥ 7 ॥ 
तुशब्द उक्ताशइूानिवृत्त्यर्थः । ये सर्वाणि कर्माणि मयि संन्यस्य सगुंणे वासुदेवे समर्ष्य मत्परा 
अहं भगवान्वासुदेव एवं परः प्रकृष्टः प्रीतिविषयों येषां ते तथा सन्तो5्नन्येनैव योगेन न 
विद्यते मां भगवन्तं मुक्त्वाउन्यदालम्बनं यस्य तादूशेनैव योगेन समाधिनैकान्तभक्तियोगापरनाम्ना 
मां भगवन्तं॑ वासुदेव॑ सकलसौन्दर्यसारनिधानमानन्दधनविग्रह॑ द्विभुज॑ चतुर्भुज॑ वा 
समस्तजनमनोमोहिनी मुरलीमतिमनोहरैः सप्तभिः स्वरैरापूरयन्त॑ वा दरकमलकौ- 
मोदकीरथाडूसड्रिपाणिपललव वा नरसिंहराघवादिरूप॑ वा यधादर्शितविश्वरूप॑ वा 
ध्यायन्तश्चिन्तयन्त उपासते समानाकारमविद्धिन्नं चित्तवृत्तिप्रवाहं संतन्वते समीपवर्तितया5 5सते 
तिष्ठन्ति वा तेषां मय्यावेशितचेतसां मयि यथोक्त आवेशितमेकाग्रतया प्रवेशितं चेतो यैस्तेषामहं 
सततोपासितो भगवान्सृत्युसंसारसागरान्मृत्युयुक्तो यः संसारो मिथ्याज्ञानतत्कार्यप्रपष्वः स एव 


एतस्माज्जीवघनालरातरं पुरिशयं पुरुषमीक्षते'-- इस श्रुति के अनुसार वह सगुणब्रह्मोपासक हिरण्यगर्भ 
के ऐश्वर्य को प्रात्तर उसका भोग करने के पश्चात्‌ इस जीवघन अर्थात्‌ सर्वजीवसमश्रिप पर - 
श्रेष्ठ हिरण्यगर्भ से पर 5 विलक्षण और श्रेष्ठ पुरिशय 5 स्वहृदयगुहा में निविष् -- स्थित पुरुष 
अर्थात्‌ पूर्ण प्रत्यगभिन्न अद्वितीय परमात्मा को देखता है - स्वयं -- आविर्भूत वेदान्तप्रमाण से उसका 
साक्षात्कार करता है अर्थात्‌ उसी से ही मुक्त हो जाता है | इस प्रकार पहले कहे हुए क्लेश के 
विना भी सगुणब्रह्मवेत्ताओं को ईश्वरप्रसाद से निर्गुणब्रह्मविद्या के फल की प्राप्ति होती है -- यही 
अर्थ दो श्लोकों से कहते हैं:-- 

[जो भक्तजन तो सम्पूर्ण कर्मों को मुझमें अर्पण करके मेरे परायण हुए अनन्यभावरूप योग से ही 
मेरा ध्यान करते हुए उपासना करते हैं, हे पार्थ ! उन मुझमें ही चित्त लगानेवाले भक्तों का मैं शीघ्र 
ही इस मृत्युरूप संसारसागर से उद्धार करनेवाला होता हूँ || 6-7 ॥॥] 

“तु'शब्द उक्त आशझ्ज की निवृत्ति के लिए है। जो भक्तजन सम्पूर्ण कर्मों को मुझ सगुण वासुदेव 
में संन्यास कर 5 समर्पण कर मत्तर ८ जिनका मैं भगवान्‌ वासुदेव ही पर - प्रकृष्ट प्रीति का 
विषय हूँ वे मत्पर होते हुए अनन्य ही योग से अर्थात्‌ मुझ भगवान्‌ को छोड़कर जिसका अन्य 
कोई आलम्बन नहीं है वैसे ही योग से -- समाधि से ८ अपरनामोक्त एकान्तभक्तियोग से सकल- 
सौन्दर्यससारनिधान, आनन्दघनविग्रह, द्विभुज अथवा चतुर्भुज, समस्त जनों के मन को मोहित करनेवाली 
मुरली को अतिमनोहर सप्तस्वरों से पूरित करते हुए, अथवा करपल्लवों में शंख, पद्म, कौमोदकी 
गदा और चक्र लिये हुए, अथवा नृसिंह -- राघव आदि स्वरूप, अथवा यथादर्शित विश्वस्वरूप मुझ 
भगवान्‌ वासुदेव का ध्यान ८ चिन्तन करते हुए उपासना करते हैं अर्थात्‌ समानाकार अविक्तिन्न 
चित्तवृत्ति के प्रवाह को चलाते हैं अथवा मेरे समीपवर्ती होकर आसते - तिष्ठन्ति बैठते हैं, उन 
मय्यावेशितचेताओं का 5 यथोक्त मुझमें जिन्होंने अपने चित्त को आवेशित - आविष्ट - एकाग्रता 


भक्तियोगः ] गूढार्थदीपिका 635 


43 


]4 


33 


सागर इव दुरुत्तरस्तस्मात्समुद्ध्ता सम्यगनायासेनोदूर्ध्व सर्ववाधावधिभूते शुद्धे ब्रह्मणि धर्ता 
धारयिता ज्ञानावष्टम्भदानेन भवामि नचिरात्तिप्रमेद तस्मिन्नेव जन्मनि, हे पार्थेति 
संवोधनमाश्वासार्थम्‌ ॥ 6-7 ॥ 


तदेवमियता प्रबन्धेन सगुणोपासनां स्तुत्वेदानीं विधत्ते - 
' भय्येव मन आधत्स्व मयि बुद्धि निवेशय । 

निवसिष्यसि मय्येव अत ऊर्ध्व न संशयः ॥ 8 ॥ 
मय्येव सगुणे ब्रह्मणि मनः संकल्पविकल्पात्मकमाधत्स्व स्थापय सर्वा मनोवृत्तीर्मदिषया एव कुरु। 
एवकारानुषड्रेण मय्येव बुद्धिमध्यवसायलक्षणां निवेशय, सर्वा बुद्धिवृत्तीमदिषया एवं कुरु, 
विषयान्तरपरित्यागेन सर्वदा मां चिन्तयेत्यर्थः । ततः कि स्यादित्यत आह - निवसिष्यसि 
निवत्स्यसि लब्धज्ञानः सन्मदात्मना मय्येव शुद्धे ब्रह्मण्येवात ऊर्ध्वमेतद्वेहान्ते न संशयो नात्र 
प्रतिबन्धशट्ग कर्तयेत्यर्थः। एव अत ऊर्ध्वमित्यत्र संध्यभावः श्लोकपूरणार्थ: ॥ 8॥ 


से प्रवेशित - प्रविष्ट किया है उनका उनसे निरन्तर उपासित मैं भगवान्‌ मृत्युयुक्त संसारसागर' से 
+ मृत्युयुक्त जो संसार अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान और उसका कार्यभूत प्रपज्च है वह ही सागर के समान 
दुस्तर है उससे नचिरात्‌ - शीघ्र ही अर्थात्‌ उसी जन्म में ज्ञान का आश्रय देकर समुद्धर्ता > सम्यक्‌ 
- अनायास ही उत्‌ू - ऊर्ध्व अर्थात्‌ सब बाधाओं के अवधिभूत शुद्ध ब्रह्म में धर्ता - धारयिता 
- धारणा करानेवाला होता हूँ | हे पार्थ' ! - यह सम्बोधन आश्वासन के लिए है ॥ 6-7 ॥ 
इस प्रकार इतने प्रबन्ध से सगुणोपासना की स्तुति कर अब उसके अतिरिक्त साधन का विधान 
करते हैं 

तुम मुझमें ही मन को स्थिर करो, मुझ ही में बुद्धि को लगाओ, इससे तुम मुझमें ही निवास 
करोगे, इसमें कोई संशय नहीं है || 8 ॥] 

तुम मुझ सगुणब्रह्म में ही अपने संकल्पविकल्पात्तक मन को लगाओ अर्थात्‌ स्थिर करो ८ तुम 
अपनी समस्त मनोवृत्तियों को मद्विषयक -- मुझको विषय करनेवाली ही बनाओ । एवकार का 
आगे भी सम्बन्ध कर 'य्येव बुद्धि निवेशय' > मुझमें ही अध्यवसायस्वरूप बुद्धि को लगाओ ८ 
समस्त 2 | को मद्विषयक ही करो अर्थात्‌ विषग्रान्तर का परित्याग कर सर्वदा मद्विषयक 
- मेरा ही चिन्ता करोः | उससे क्‍या होगा ? इस पर कहते हैं -- तुम ज्ञान प्राप्त करके 'अत 
3. आनन्दगिरि के अनुसार 'मृत्यु' का अर्थ है अज्ञान और संसार” का अर्थ है अज्ञान का कार्य - इसप्रकार 
'मृत्युसंसार'- पद का अर्थ है -- अज्ञान और उसका कार्यप्रपज्व । मृत्यु - अज्ञान के साथ संसार सर्वदा ही युक्त 
रहता है, अतः मृत्यु- अज्ञानयुक्त संसार ८ विश्वप्रपज्च को 'मृत्युसंसार ” कहते हैं | 

4. हे पार्थ! ' - इस सम्बोधन से यह ध्वनित होता है कि जैसे पहले पृथा के पुत्रों की भक्ति से वशीभूत हो 
भगवान्‌ ने उन प्थापुत्रों को उन - उन संकटों से निकाला था वैसे ही अब भी पृथापुत्र अर्जुन का भगवान्‌ उद्धार 
करेंगे - यह सम्बोधन अर्जुन के आश्वासनार्थ है | 

5. सगुणब्रह्म के किसी रूप में मन और बुद्धि - दोनों को समाहित करने पर निर्विकल्पक समाधि ही प्राप्त होती 
है | मन में किसी भी प्रकार का विकल्प न रहने से कल्पनात्मक सगुणब्रह्मस्वरूप का भी अन्तर्ध्यान हो जाता है 
अर्थात्‌ उस समय दृश्यरूप से किसी भी पदार्थ का वहाँ रहना असम्भव हो जाता है, अतः द्रथ अथवा साक्षी 
आत्मा जो शुद्ध चैतन्यस्वरूप अद्वितीयब्रह्मय है वही प्रकट रहता है और जीव भी उसके साथ एक होकर ब्रह्मस्वरूपता 


को प्राप्त होता है । फलत: सगुणब्रह्मवेत्ताओं को भी ईश्वरप्रसाद से निर्गुणंब्रह्मविद्या के फल की ही प्राप्ति होती है 
- यही यहाँ भगवान्‌ के कहने का अभिप्राय है | 
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5 इदानीं सगुणब्रह्मध्यानाशक्तानामशक्तितारतम्येन प्रथम प्रतिमादौ बाह्य भगवदृध्यानाभ्यासस्त- 
दशक्तौ भागवतधर्मानुछठानं तदशक्तौ सर्वकर्मफलत्याग इति त्रीणि साधनानि त्रिभिः 
श्लोकैर्विधत्ते- 

अथ चित्त समाधातुं न शक्नोषि मयि स्थिरम्‌ । 
_ अभ्यासयोगेन ततो मामिच्छा55प्तुं धनज्जेय ॥ 9.॥ 

6 अथ पक्षान्तरे स्थिरं यथा स्यात्तथा चित्त समाधातुं स्थापयितुं मयि न शक्नोषि चेत्तत एकस्मिन्य्ति- 
मादावालम्बने सर्वतः समाहत्य चेतसः पुनः पुनः स्थापनमभ्यासस्तत्पूर्वको योग: समाधिस्तेना- 


भ्यासयोगेन मामाप्तुमिष्छ यतस्व हे धनज्जय बहूउ्शत्रूज्जित्वा धनमाहतवानसि राजसूयादर्थमेक॑ 
मनःशनुं जित्वा तत्त्वज्ञानघनमाहरिष्यसीति न तवा55श्चर्यमिति संबोधनार्थः॥ 9॥ 


अभ्यासे5प्यसमर्थो5सि मत्कर्मपरमो भव | 
मरदर्थमपि कर्माणि कुर्वन्सिद्धिमवाप्स्यसि ॥ 0 ॥ 


ऊर्ध्वमू - एतद्देहान्ती! इस देह का अन्त होने पर मदात्मा - मेरे स्वरूप होकर मुझ शुद्ध ब्रह्म 
मे ही निवास करोगे” - इसमें कोई संशय नहीं है अर्थात्‌ इसमें किसी प्रकार के प्रतिबन्ध - विध्न 
की शड्जा नहीं करनी चाहिए । "एव अत ऊर्ध्वम्‌! - यहाँ सन्धि का अभाव श्लोकपूर्ति के लिए 
किया है ॥ 8 ॥ 

5 अब सगुणब्रह्म का ध्यान करने में अशक्त- असमर्थ पुरुषों की अशक्ति -- असमर्थता के तारतम्य 
से पहले प्रतिमा आदि बाह्य आलम्बनों में भगवान्‌ के ध्यान का अभ्यास करना, उसमें अशक्त - 
असमर्थ होने पर भागवत धर्मों का अनुष्यान करना, उसमें भी असमर्थ होने पर समस्त कर्मफलों 
का त्याग करना - इन तीन साधनों का तीन श्लोकों से विधान करते हैं:-- 
हि धनज्जय ! यदि तुम अपने चित्त को मुझमें स्थिरतापूर्वक नहीं लगा सकते हो तो अभ्यासरूप 
योग के द्वारा मुझको प्राप्त करने के लिए इच्छा करो - यल करो ॥ 9 ॥] 

6 “अथ'शब्द पक्षान्तर में है, अतएव - यदि तुम अपने चित्त को जैसे हो वैसे स्थिरतापूर्वक मुझमें 
समाहित - स्थापित नहीं कर सकते हो तो अभ्यासरूप योग के द्वारा > चित्त को सब ओर से 
हटाकर प्रतिमा आदि किसी एक आलम्बन में पुनः पुनः स्थापित - स्थिर करना “अभ्यास” है, 
तत्यूवक 5 अभ्यासपूर्वक जो योग -- समाधि है उस अभ्यासयोगके द्वारा मुझको प्राप्त करनेके लिए 
इच्छा करो - यल करो | हे धनज्जय ! तुम राजसूयादि कि लिए बहुत से शत्रुओं को जीतकर 
धन लाये थे, अब मात्र एक - अकेले मनःशत्रु को जीतकर तत्त्वज्ञानरप धन ले आओगे -- यह 
तुम्हारे लिए कोई आश्चर्य नहीं है - यह उक्त सम्बोधन का अर्थ है ॥9॥ 

(यदि तुम उक्त अभ्यास करने में असमर्थ हो तो मुझसे सम्बन्ध रखनेवाले कर्मों में तत्पर हो जाओ । 
मेरे लिए कर्मों को करते हुए भी तुम मेरी प्राप्तिरप सिद्धि को ही प्राप्त होगे || 0 ॥] 

6. श्रुतिवचन भी है -'देहान्ते देवस्तारक॑ परब्रह्म व्याचथ्े! ८ 'देह का अन्त होने पर भगवान्‌ महादेव तारक परब्रह्म 
के मन्त्र का विशेषरूप से उपदेश करते हैं ।” 

7. जिस प्रकार अर्जुन अपनी धर्नुर्विद्या के अभ्यासबल से राजाओं से धन और भीष्मादि से गोधन लाये थे उसी 


प्रकार वे अपने अभ्यासयोग के द्वारा मुझ भगवान्‌ वासुदेव को भी ग्रहण करने के योग्य हैं - यही उक्त सम्बोधन 
से सूचित किया है | 
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मत्म्रीणनार्थ कर्म मत्कर्म श्रवणकीर्तनादिभागवतधर्मस्तत्परमस्तदेकनिष्ठो भव । अभ्यासासामर्थ्य 
मदर्थ भागवतधर्मसंज़्कानि कर्माण्यपि कुर्वन्सिद्धि ब्रह्मभावलक्षणां सत्त्वशुद्धिज्ञानो- 
त्पत्तिदारेणावाप्स्यसि ॥ 0 ॥ 


अयैतदप्यशक्तो5सि कर्तु मद्योगमाश्रितः । 
: सर्वकर्मफलत्यागं ततः कुरु यतात्मवान्‌ ॥  ॥ 
अथ बहिर्विषयाकृष्दचेतस्त्वादेतन्मत्कर्मपरत्वमपि कतुँ न शक्‍नोषि ततो मदोगं मदेक- 
शरणत्वमाश्रितो मयि सर्वकर्मसमर्पणं मद्योगस्तं वा$5श्रितः सन्यतात्मवान्यतः संयतसर्वेन्द्रिय 
आत्मवान्विवेकी च सन्सर्वकर्मफलत्यागं कुरु फलाभिसंधि त्यजेत्यर्थ:॥  ॥ 
इदानीमत्रैव साधनविधानपर्यवसानादिमं सर्वकर्मफलत्यागं स्तौति - 


श्रेयो हि ज्ञानमभ्यासाज्ज्ञानादृध्यानं विशिष्यते । 
ध्यानात्कर्मफलत्यागस्त्यागाच्छान्तिरनन्तरम्‌ ॥ 2 ॥ 
श्रेयः प्रशस्यतरं हि एव ज्ञान शब्दयुक्तिभ्यामात्मनिश्चयो5 भ्यासाज्ज्ञानार्थ श्रवणाभ्यासात्‌, ज्ञाना- 


मत्कर्मी > मेरी प्रसन्नता के लिए जो कर्म हैं अर्थात्‌ श्रवण, कीर्तन आदि जो भागवत धर्म हैं वे 

मत्कर्म हैं उन्हीं में परम < एकनिष्ठ हो जाओ । अभ्यास करने का सामर्थ्य न होने पर मेरे लिए 

भागवतधर्म संज्ञक कर्मों को भी करते हुए तुम सत्त्वशुद्धि - अन्तःकरणशुद्धि और ज्ञानोत्त्ति द्वारा 

ब्रह्मभावरूप सिद्धि को ही प्राप्त होओगे ॥ 0 ॥ 

(यदि तुम इसको भी करने में असमर्थ हो तो मुझमें सर्वकर्मसमर्पणरूप योग का आश्रय ले इन्त्रियों 

को अपने वश में करते हुए विवेकसम्पन्न हो समस्त कर्मफलों का त्याग करो ॥॥॥॥] 

यदि बाह्य विषयों में आकृध्चित्त होने के कारण तुम यह मत्कर्मपरत्व भी करने में समर्थ नहीं हो 

तो मद्योग 5 एकमात्र मेरी शरणता का ही आश्रय ले, अथवा - मुझमें सर्वकर्मसमर्पणरूप जो 

मदयोग है उसका आश्रय ले यतात्मवान्‌ 5 यत अर्थात्‌ समस्त इन्द्रियों को संयत करनेवाला और 

आलवानू + विवेकी होकर समस्त कर्मफलों का त्याग करो अर्थात्‌ फल की अभिलाषा को त्याग 

दो ॥ ॥॥ 

अब यहीं सम्पूर्ण साधनों के विधान के पर्यवस्तान से इस सर्वकर्मफलत्याग की स्तुति करते हैं:- 

(अभ्यास से तो ज्ञान ही श्रेष्ठ है, ज्ञान से ध्यान विशिष्ट है, और ध्यान से भी सब कर्मों के फल 

का व्ाग श्रेष्ठ है | कर्मफलों के त्याग से तत्काल ही परम शान्ति होती है || 2 ॥] 

अभ्यास अर्थात्‌ ज्ञान के लिए किये जानेवाले श्रवण के अभ्यास” से ज्ञान 5 शब्द और युक्तियों 

8. प्रकृत में 'मत्कर्म' से तात्पर्य है - विष्णु के नाम का श्रवण, कीर्तन, स्मरण, उनकी पादसेवा, अर्चना, वन्दना, 

उनके प्रति दास्य- सख्यभाव तथा आत्मनिवेदन -- यह नवविध भजनात्मक भगवान्‌ की प्रसन्नता के लिए किया गया 

हा । मत्कर्म के अन्तर्गत भगवान्‌ की प्रसन्नता के लिए किये गये एकादशीव्रत, उपवास आदि भी अनुष्ठान सम्मिलित 
। 

9. मुझको ईश्वर की आज्ञानुसार यथाशक्ति अपने कर्मों का अनुष्ठान करना चाहिए, पुनः उन कर्मों का दृष्ट अथवा 

अदृथ् फल परमेश्वर के आधीन है - इस प्रकार मुझ भगवान्‌ पर अपना भार आरोपित कर फलासक्ति का परित्याग 

कर भगवान्‌ की शरण होने से ईश्वरफ्रप्ताद से तुम कृतार्थ होगे - यह अभिप्राय है | 

]0. आलन्ञान प्राप्त करनेके लिए वेदान्त के ,महावाक्यादि का श्रवण करने के पश्चात्‌ उनकी बार - बार आवृत्ति 
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छुवणमननपरिनिष्पन्नादपि ध्यान निदिध्यासनसंज्ञ विशिष्यतेडतिशयितं भवति साक्षात्काराव्यव- 
हितहेतुत्वातू। तदेव॑ सर्वसाधनश्रेष्ठं ध्यानं ततो5प्यतिशयितत्वेनाज्ञकृतः कर्मफलत्यागः स्तूयते। 

2 ध्यानात्कर्मफलत्यागो विशिष्यत इत्यनुषज्यते । त्यागात्रियतचित्तेन पुंसा कृतात्सर्वकर्मफल- 
त्यागाच्छान्तिस्पशमः सहेतुकस्य संसारस्यानन्तरमव्यवधानेन न तु कालान्तरमपेक्षते । अत्र - 

“यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा. येजस्य हृदि स्थिताः । 

अधथ मर्त्योमृतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते ॥” 
इत्यादिश्रुतिषु 'प्रजहाति यदा कामान्‍्सर्वानि'नित्यादिस्थितप्रज्ञलक्षणेषु च॒ सर्वकामत्यागस्था- 
मृतत्वसाधनत्वमवगतं, कर्मफलानि च कामास्तत्त्यागोइपि कामत्यागत्वसामान्यास्सर्वकामत्याग- 
फलेन स्तूयते । यथा5गस्त्येन ब्राह्मणेन समुद्रः पीत इति, यथा वा जामदम्न्येन ब्राह्मणेन 
निःक्षत्रा पृथिवी कृतेति ब्राह्मणत्वसामान्यादिदानीतना अपि ब्राह्मणा अपरिमेयपराक्रमत्वेन 
स्तूयन्ते तदत्‌ ॥ 2 ॥ 
से किया गया आत्मनिश्चय ही श्रेयस्कर - प्रशस्यतर - श्रेष्ठ है। श्रवण और मनन से परिनिष्पन्न 
ज्ञान से भी निदिध्यासनसंज्ञक ध्यान विशिष्ट होता है - उत्कृष्ट होता है, क्योंकि वह आत्मसाक्षात्कार 
का अव्यवहित हेतु होता है | इस प्रकार सब साधनों में श्रेष्ठ ध्यान है, उससे भी अतिशय श्रेष्ठ 
अज्ञकृत कर्मफलत्याग है अतएव उसकी स्तुति की जाती है । 

2। “ध्यानात्कर्मफलत्यागो विशिष्यते-- ध्यान से कर्मफलत्याग विशिष्ट है!-इस प्रकार इसका सम्बन्ध है | 
त्याग से अर्थात्‌ संयतचित्त पुरुष के द्वारा किये गये सर्वकर्मफल के त्याग से अनन्तर ८ अव्यवधानपूर्वक 
हेतुसहित संसार की शान्ति हो जाती है”, तब उसको कालान्तर की अपेक्षा नहीं होती | यहाँ 'जब 
इसके हृदय में स्थित सभी कामनाएँ निवृत्त हो जाती हैं तो वह मर्त्त अमृत हो जाता है और यहीं 
उसको ब्रह्म की प्राप्ति हो जाती है! -- इत्यादि श्रुतियों में और 'प्रजहाति यदा कामान्सर्वान्‌! (गीता, 
2.55) « 'जब वह समस्त कामनाओं को त्याग देता है” -- इत्यादि स्थितप्रज्ञ के लक्षणों में सर्वकर्मत्याग 
की अमृतत्वसाधनता ज्ञात होती है | कर्मफल काम ही हैं, उनके त्याग की भी कामत्यागत्वसामान्य से 
सर्वकर्मत्यागफलरूप से स्तुति की जाती है, जैसे अगस्त्य ब्राह्मण ने समुद्र पी लिया था, अथवा जैसे 
जामदन्य -- परशुराम ब्राह्मण ने पृथ्वी को क्षत्रियविहीन कर दिया था -- इस प्रकार के ब्राह्मणत्वसामान्य 
से आजकल के ब्राह्मणों की भी अपरिमित पराक्रमता से स्तुति की जाती है ॥ 2 ॥ 


को “अभ्यास' कहते हैं, जब तक वह अभ्यास “अहं ब्रह्मास्मि'- इसप्रकार के अनुभवज्ञान से रहित होता है तबतक 
आत्मानात्मविवेक न होने के कारण वह अभ्यास अविवेकपूर्वक ही किया जाता है, अतः इस प्रकार के अविवेकपूर्वक 
अर्थात्‌ सम्यकू - ज्ञान से रहित अभ्यास की अपेक्षा ज्ञान निःसन्देह श्रेष्ठ ही है | 

]. यहा यह शड्जा हो सकती है -- यदि कर्मफलत्याग से.ही परम शान्ति हो सकती है अथवा मोक्षप्राप्ति हो सकती 
है तो “तरति शोकमात्मवित्‌', तमेव विदित्वातिमृत्युमेति', 'नान्यः पन्‍्था विद्यतेडयनाय', "ज्ञानादेव तु कैवल्यं', “ऋते 
ज्ञानान्न मोक्ष:”, 'नहि ज्ञानेन सदृशं पवित्रमिह विद्यते', 'ज्ञानं लब्ध्वां परां शान्तिमचिरेणाधिगच्छति' - इत्यादि श्रुति- 
स्मृति वाक्यों में प्रसिद्ध सिद्धान्त “ ज्ञान से ही मुक्ति होती है, परम शान्ति प्राप्त होती है” - से विरोध होगा | 
उत्तर है कि इस प्रकार की शंका युक्त नहीं है, क्योंकि 'त्यागाच्छान्तिरनन्तरम्‌' - यह वाक्य कर्मफलत्याग की केवल 
स्तुति करता है और स्तुति प्रवृत्ति में केवल रुचि उत्पन्न करने के लिए होती है | यहाँ अल्न्त मन्दबुद्धि मुमुक्षु के 
लिए चित्तशुद्धि के साधनरूप से ही कर्मफलत्याग का विधान किया गया है | यदि यही मुख्य साधन होता तो 
भगवान्‌ उसका सर्वप्रथम ही निर्देश करते | ऐसी परिस्थिति में 'मत्कर्मकृत्‌ मत्यरम:” - इत्यादि से जो पाँच साधन 
कहे हैं वे व्यर्थ होते । इसलिए यहाँ कर्मफलत्याग की केवल स्तुति की गई है । सभी कर्म ब्रह्म में समर्पित होने 
पर पुनः उन कर्मों और उनके फलों में संकल्प और काम की सम्भावना नहीं रहती है | काम और संकल्परहित 
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तदेव॑ मन्दमधिकारिणं प्रत्यतिदुष्करत्वेनाक्षरोपासननिन्दया  सुकरं सगुणोपासन 
विधायाशक्तितारतम्यानुवादेनान्यान्यपि साधनानि विदधौ भगवान्वासुदेवः कं नु नाम 


सर्वप्रतिबन्धरहितः. सन्नुत्तमाधिकारितया. फलभूतायामक्षरविद्यायामवतरेदित्यभिप्रायेण 
साधनविधानस्य फलार्थत्वात्‌ । तदुक्तम्‌ - 

“निर्विशेषं परं ब्रह्म साक्षात्कर्तुमनीश्वराः । 

ये मन्दास्ते5 नुकम्प्यन्ते सविशेषनिरूपणैः ॥ 

वशीकृते मनस्येषां सगुणब्रह्मशीलनात्‌ । 

तदेवा5 5 विभवित्साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ ॥ ! इति । 
भगवता पतउ्जलिना चोक्त - “समाधिसिद्धिरीश्वरप्रणिधानात्‌” इति । “तत:ः प्रत्यक्वेतना- 
धिगमो5प्यन्तरायाभावश्च” इति च | तत इतीश्वरप्रणिधानादित्यर्थः । तदेवमक्षरोपासननिन्दा 
सगुणोपासनस्तुतये न तु हेयतया, उदितहोमविधावनुदितहोमनिन्दावत्‌ “न हि निन्‍्दा निन्‍्य॑ 
निन्दितुं प्रवर्ततीडपि तु विधेयं स्तोतुम्‌” इति न्यायात्‌ । तस्मादक्षरोपासका एवं परमार्थतो 
योगवित्तमाः । 

“प्रियो हि ज्ञानिनो5उत्यर्थमहं स च मम प्रियः । 

उदाराः सर्व एवते ज्ञानी त्वात्मैव मे मतम्‌ ॥” 


हहल्‍बबमनमरधर बम न चरभव रबर <न्‍ मदन न दट चलन टन रबमव भरमार रद्द कभगट हट टटल्‍ग मम न दर न्‍ल्‍चमम रद भर न्‍ दर क्‍ नव वभ बन बभल क्‍मटक दर न दमकतभटदन धरचशभ<दररभ रत रभव धर धचुमधकबनल्‍ ढक बन न रद रन बन दर न ०8 न धदद<धभ ८८८८ ८" 


इस प्रकार मन्द अधिकारी के प्रति अत्यन्त दुष्कर होने से अक्षरोपासना की निन्दा द्वारा सुगम 
सगुणोपासना का विधान कर अशक्ति -- असामर्थ्य के तारतम्य के अनुवाद से अन्य - अन्य भी 
साधनों का भगवान्‌ वासुदेव ने विधान किया, क्‍योंकि 'कैसे भी वह मन्द अधिकारी सब प्रकार के 
प्रतिबन्धों से रहित हो उत्तम अधिकारी होकर सब साधनों की फलभूता अक्षरविद्या में उतरे” - 
इस अभिप्राय से साधनों का विधान फल के लिए ही हांता है | ऐसा ही कहा भी है - 

“जो मन्द अधिकारी निर्विशेष परब्रह्म का साक्षात्कार करने में असमर्थ हैं, वे सविशेष ब्रह्म के 
निरूपण से अनुगृहीत होते हैं | सगुणब्रह्म के सतत अनुशीलन से जब इनका मन अपने वश में 
हो जाता है तो वही उपाधि की कल्पना से रहित ब्रह्म साक्षात्‌ आविर्भूत होता है ।! 

भगवान्‌ पतञ्जलि ने भी कहा है -- 'समाधिसिद्धिरीश्वरप्रणिधानात्‌” (योगसूत्र, 2.45) 5 “समाधि 
की सिद्धि ईश्वरप्रणिधान से होती है” तथा “ततः प्रत्यक्वेतनाधिगमो5प्यन्तरायाभावश्च” (योगसूत्र, 
.29) - उस ईश्वरप्रणिधान से प्रत्यकूचेतना का ज्ञान भी होता है और अन्तरायों - विषघ्नों का 
अभाव होता है! । रक्त सूत्रस्थ 'ततः 'शब्द का अर्थ “ईश्वरप्रणिधानात्‌'है । इसप्रकार यहाँ 
अक्षरोपासना की निन्‍्दा सगुणोपासना की स्तुति के लिए है, न कि उसकी हेयता सिद्ध करने के 
लिए है, ठीक वैसे ही जैसे उदित होमविधि में अनुदित होम की निन्‍्दा होती है इसमें “निन्दा 
निन्ध की निन्‍्दा करने के लिए प्रवृत्त नहीं होती है अपितु विधेय की स्तुति के लिए होती है! - 


होने को ही चित्तशुद्धि कहते है और चित्तशुद्धि होने पर ईश्वरप्रसाद से एक बार के उपदेशद्वारा ही ज्ञान उदित 
हो जाता है, फलतः ज्ञान से मोक्ष्सिद्धि हो जाती है, अव्यवधानपूर्वक सहेतुक संसार की शान्ति हो जाती है । 
मोक्षसिद्धि 5 संसारशान्ति के लिए इसप्रकार का उपाय होने के कारण मन्दबुद्धि अधिकारी पुरुष को जो कर्मों से 
मोक्षसिद्धि हो सकती है उन कर्मों में प्रवृत्त करने के लिए ही कर्मफलत्याग की यहाँ स्तुति कीं गई है | अतः यहाँ 
श्रुति - स्मृतिप्रतिपादित आत्नज्ञान के सिद्धान्त से कोई विरोध नहीं है । 
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श्रीमद्भगवद्वीता [ अध्यायः 2 


इत्यादिना पुनः पुनः प्रशस्ततमतयोक्तास्तेषामेव ज्ञानं धर्मजातं चानुसरणीयमधिकारमासाथ 
लवेत्यर्जुनं बुबोधयिषुः परमहितैषी भगवानभेददर्शिनः कृतकृत्यानक्षरोपासकान्ग्स्तौति सप्तभिः- 


अद्देष्टा सर्वभूतानां मैत्रः करुण एव च। 

निर्ममो निरहंकारः समदुःखसुखः क्षमी ॥ 3 ॥ 

संतुष्टः सतत योगी यतात्मा दृढ्निश्चयः । 

मय्यर्पितमनोबुद्धियों मद्धक्तः स में प्रियः ॥ 4 ॥ 
सर्वाणि भूतान्यात्मत्वेन पश्यन्नात्मनो दुःखहेतावपि प्रतिकूलबुदृध्यभावात्र देष्टा सर्वभूतानां कि 
तु मैत्रो मैत्री स्निग्यता तद़्ानु। यतः करुणः करुणा दुःखितेषु दया तद्घान्सर्वभूताभयदाता 
परमहंसपखिजक इत्यर्थः । निर्ममो देहेडपि ममेतिप्रत्ययरहितः । निरहंकारों वृत्तस्वाध्या- 
यादिकृताहंकारानिष्क्रान्तः । देषरागयोरप्रवर्तकत्वेन समे दुःखसुखे यस्य सः । अत एव क्षमी, 
आक्रोशनताडनादिना5पि न विक्रियामापथते ॥ 3 ॥ 
तस्वैव विशेषणान्तराणि-- (संतुष्ट इति) 
सतत शरीरस्थितिकारणस्य लाभेउलाभे च संतुष्ट उत्पन्नालंप्रत्ययः | तथा गुणवल्लाभे विपर्यये 


>>>>>>>+>>ससर 


यह न्याय प्रमाण है । इसलिए अक्षरोपासक ही परमार्थतः -- यथार्थतः: योगवित्तम हैं | “ज्ञानी को 
मैं अत्यन्त प्रिय हूँ और वह ज्ञानी मुझको अत्यन्त प्रिय है । आर्त, जिज्ञासु, अर्थार्थी और ज्ञानी - 
ये सभी उदार हैं, किन्तु ज्ञानी तो साक्षात्‌ मेरा स्वरूप ही है - ऐसा मेरा मत है” (गीता, 7.7-8)- 
इत्यादि से पुनः पुनः उस ज्ञानी को ही श्रेष्ठतमरूप से कहा गया है ।. उन ज्ञानियों का ही ज्ञान 
और धर्मसमूह अधिकार प्राप्त करके तुम्हारे द्वारा अनुसरणीय है - यह अर्जुन को समझाने की 
इच्छा से परम हितैषी भगवान्‌ अभेददर्शी कृतकृत्य अक्षरोपासकों की सात श्लोकों से प्रस्तुति - 
स्तुति करते हैं:- 

जो पुरुष सभी प्राणियों से द्वेष न करनेवाला, उनसे मैत्री रखनेवाला, उनके प्रति करुणा से युक्त, 
ममता से रहित, अंहकारशून्य, सुख-दु:ख में समान, क्षमावान्‌, निरन्तर सन्तुष्ट, समाहितचित्त, शरीर 
और इन्द्रियों को वश में किये हुए, दृढ़ निश्चयवाला और मुझमें मन - बुद्धि को समर्पित किये 
हुए है वह मेरा भक्त मुझको प्रिय है ॥ 3 ॥] 

समस्त प्राणियों को आत्मभाव से देखते हुए जो अपने दु:ख का हेतु होने पर भी प्रतिकूलबुद्धि न. 
होने के कारण सभी प्राणियों से द्वेष नहीं करता है, किन्तु मैत्र - मैत्री अर्थात्‌ ल्िग्धता से युक्त 
होता है, क्योंकि करुण होता है -- करुणा से युक्त होता है - दुःखियों के प्रति दया से युक्त होता 
है अर्थात्‌ समस्त प्राणियों को अभय देनेवाला परमहंस परिव्राजक होता है | जो निर्मम -- ममता 
रहित अर्थात्‌ देह में भी “यह मेरा है! -- इस ज्ञान से रहित है, निरहंकार -- अहंकारशून्य अर्थात्‌ 
वृत्त -- आचरण, स्वाध्याय आदि से जनित अहंकार से निष्क्रान्त - रहित है, राग और द्वेष - 
दोनों का अप्रवर्तक होने से जिसके लिए सुख और दुःख समान हैं, अतएव जो क्षमी है अर्थात्‌ 
आक्रोशन -- डाटने, ताडन - मारने आदि से भी जो विकार को प्राप्त नहीं होता है ॥3॥ 

उसी के दूसरे विशेषण कहते हैं -- जो सतत --निरन्तर शरीर की स्थिति के कारण की प्राप्ति और 


भक्तियोगः ] गूढार्थदीपिका ढ्वा 


26 


27 


26 


27 


च। सततमिति सर्वत्र संबध्यते। योगी समाहितचित्तः । यतात्मा संयतशरीरेन्द्रियादिसंघातः । दृढः 
कुतार्किकेरभिभवितुमशक्यतया स्थिरो निश्वयो5हमस्म्यकर्तरभोक्तसच्चिदानन्दादितीयं ब्रहे- 
त्यध्यवसायो यस्य स ट्ृढनिश्चयः स्थितप्रज्ञ इत्यर्थः। मयि भगवति वासुदेवे शुद्धे ब्रह्मणि अर्पित- 
मनोबुद्धिः समर्पितान्तःकरण: । ईद्ृशो यो मद्धक्तः शुद्धाक्षरत्रह्मवित्स मे प्रियः मदात्मत्वात्‌॥ 4॥ 
पुनस्तस्यैव विशेषणानि - लि 

यस्मान्नोदिजते लोको लोकान्नोद्दिजते च यः । 

हर्षामर्षभयोदेगैर्मक्तो यः स च मे प्रियः ॥ 5 ॥ 
यस्मात्स्वभूताभयदायिनः संन्यासिनो हेतोनोंदिजते न संतप्यते लोको यः कश्चिदपि जनः । 
तथा लोकान्निरपराधोद्वेजनैकब्रतात्खलजनान्नोदिजते च यः, अद्वैतदर्शित्वात्पमकारुणिकत्वेन 
क्षमाशीलत्वाच्च । किंच हर्षः स्वस्थ प्रियलाभे रोमाज्चाश्रुपातादिहेतुरानन्दाभिव्यज्ज- 
कश्चित्तवृत्तिविशेषः, अमर्षः परोत्कर्षासहनरूपश्चित्तवृत्तिविशेषः, भयं व्याप्रादिदर्शनाधीनश्चि- 
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उत्पन्न हो गया है, इसी प्रकार गुणयुक्त भिक्षादि वस्तु की प्राप्ति अथवा अप्राप्ति होने पर भी जिसकी 
अलंबुद्धि रहती है। 'सततम्‌” -- इसका सभी के साथ सम्बन्ध है | जो योगी 5 समाहितचित्त, 
यतात्मा 5 शरीर और इन्द्रियादि के समूह का संयम करनेवाला है | जिसका दृढ़ > कुतार्किकों से 
अभिभूत - पराभूत न हो सकने के कारण स्थिर निश्चय अर्थात्‌ “मैं अकर्ता, अभोक्ता, सच्चिदानन्द, 
अद्वितीय ब्रह्म हूँ” - ऐसा अध्यवसाय है वह जो दृढ़निश्चय अर्थात्‌ स्थितप्रज्ञ हैं तथा मुझ भगवान्‌ 
वासुदेव में - शुद्ध ब्रह्म में जिसने अपने मन - बुद्धि को अर्पित कर दिया है वह जो मुझमें 
अन्त:करण को समर्पित करनेवाला मेरा भक्त अर्थात्‌ शुद्ध अक्षरब्रह्म का वेत्ता - उपासक है वह 
मुझको मेरा आत्मस्वरूप होने के कारण प्रिय है | 4 ॥ 

पुनः उसी के विशेषण कहते हैं 

[जिससे लोक उद्विग् नहीं होता है और जो लोक से उद्विग्न नहीं होता है तथा जो हर्ष, अमर्ष, 
भय और उठ्वेग से रहित है वह मुझको प्रिय है ॥ 5 ॥] 

जिससे अर्थात्‌ समस्त प्राणियों को अभय देनेवाले संन्यासीरूप हेतु से लोक ८ जो कोई भी जन 
- मनुष्य उठिग्र नहीं होता है - संतप्त नहीं होता है तथा लोक से -जिनका निरपराधी पुरुषों को 
उद्ठिग्र करना ही एकमात्र व्रत है ऐसे दुष्जनों से जो अद्वैतदर्शी, परम कारुणिक और क्षमाशील 
होने के कारण उद्विग्र नहीं होता है । इसके अतिरिक्त, जो हर्ष > अपना प्रियलाभ होने पर रोमाज्च, 
अश्रुपातादि हेतुओं से आनन्द की अभिव्यक्ति करनेवाली चित्तवृत्तिविशेष, अमर्ष -दूसरे के उत्कर्ष 
को न सहनारूप चित्तवृत्तिविशेष, भय > व्याप्रादि के दर्शन से होनेवाला त्रासरूप चित्तवृत्तिविशेष, 
और उद्वेग 5 “मैं विजन - निर्जन बन में सब प्रकार के परिग्रह से शून्य अकेला कैसे जीवित 
रहूँगा' -- इस प्रकार की व्याकुलतारूप चित्तवृत्तिवेशेष अर्थात्‌ इन हर्ष, अमर्ष, भय और उद्घेग से 
मुक्त है # अद्वितदर्शी होने से उनके योग्य न होने के कारण उन्होंने ही स्वयं जिसको त्याग दिया 
है, न कि उनको त्यागने के लिए जिसने स्वयं कोई व्यापार किया है!? | चकार से “मद्भक्तः '--इस 


2. वह निरहंकार 5 अहंकारशून्य उपासक दो प्रकार का होता है - समाधिस्थ और ब्युत्थित । प्रकृत श्लोक में 
समाधिस्थ निरहंकार उपासक का लक्षण किया गया है (नीलकण्ठीव्याख्या) | 


642 


28 


29 


30 


28 


29 


30 


श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 2 


त्तवृत्तिविशेषस्त्रा।, उद्धेश एकाकी कर्थ विजने सर्वपरिग्रहशून्यो जीविष्यामीत्येवंविधो 
व्याकुलतारूपश्थचित्तवृत्तिविशेषस्तरर्षामर्ष भयोदेगैर्मुक्तो यः, अद्वैतर्र्शितया तदयोग्यत्वेन तैरेव 
स्वयं परित्यक्तो न तु तेषां त्यागाय स्वयं व्यापृत इति यावत्‌ । चेन मद्धक्त इत्यनुकृष्यते । 
ईदृशो मद्धक्तो यः स मे प्रिय इति पूर्ववत्‌ ॥ 85 ॥ 
किच- ६2० 7 

अनपेक्षः शुचिर्दक्षः उदासीनों गतव्यथः । 

सर्वारम्भपरित्यागी यो मद्भक्तः स मे प्रियः ॥ 6 ॥ 
निरपेक्षः सर्वेषु भोगोपकरणेषु यदृच्छोपनीतेष्वषि निःस्पृहटः । शुचिर्बाह्माभ्यन्तरशौचसंपन्नः । दक्ष 
उपस्थितेषु ज्ञातव्येषु कर्तव्येषु च सद्य एव ज्ञातुं करतुं च समर्थ: | उदासीनो न कस्यचिन्मित्रादेः पक्ष 
भजते यः । गतव्यथः परैस्ताइयमानस्यापि गता नोत्पन्ना व्यया पीडा यस्य सः । उत्पन्नायामपि 
व्यथायामपकर्तष्वनपकर्तत्व॑ क्षमित्वं, व्यधाकारणेषु सत्स्वप्यनुत्पन्नव्यथत्वं गतव्यथत्वमिति भेदः । 
ऐहिकामुष्मिकफलानि सर्वाणि कर्माणि सर्वास्म्भास्तान्परित्यक्तुं शीलं यस्य स सर्वारम्भपरित्यागी 
संन्यासी यो मद्भक्तः स मे प्रियः ॥ 6 ॥ 


कि च- | 

पूर्वश्लोकस्थ पद की अनुवृत्ति होती है, अतएव -- इसप्रकार का जो मेरा भक्त है वह मुझको प्रिय 
है - यह पूर्ववत्‌ है ॥ 5 ॥ 

इसके अतिरिक्त, 


जो सब प्रकार की अपेक्षाओं से रहित, पवित्र, दक्ष - चतुर, उदासीन, व्यथाशून्य, सब आरम्भों 
का त्यागी अर्थात्‌ समस्त कर्मों का त्याग करनेवाला है वह मेरा भक्त मुझको प्रिय है ॥ 6 ॥] 
जो अनपेक्ष - निरपेक्ष अर्थात्‌ यदृच्छया - संयोगवश उपनीत -- उपलब्ध भी सब भोगों के उपकरणों 
- साधनों में निःस्पृह है, शुचि 5 बाह्य और आभ्यन्तर शौच से सम्पन्न है, दक्ष 5 ज्ञातव्य और 
कर्तव्य विषयों के उपस्थित होने पर शीघ्र ही उनको जानने और करने में समर्थ है, उदासीन!* है 
अर्थात्‌ जो किसी मित्रादि का भी पक्ष नहीं लेता है | जो गतव्यथ है अर्थात्‌ दूसरों के द्वारा ताडित 
किये जाने पर भी जिसको व्यथा -पीड़ा गत - उत्तन्न नहीं होती है वह जो गतव्यथ है | उत्न्न 
व्यथा - पीड़ा में भी अपकारियों के प्रति अपकार न करना “क्षमित्व'होता है और व्यथा-पीडा के 
कारण रहने पर भी व्यथा-पीडा उत्पन्न न होना “गतव्यथ' होता है- यह इन दोनों में भेद है । 
ऐहिक - लौकिक और आमुष्मिक - अलौकिक फलवाले सब कर्म 'सर्वारम्भ! हैं उन सर्वारम्भों 
का परित्याग करनेका जिसका स्वभाव है वह सर्वारम्भपरित्यागी संन्यासी जो मेरा भक्त है वह मुझको 
प्रिय है || 6 ॥ 

इसके अतिरिक्त, 

3. जो भृचि है 280 जल आदि निमित्त बाह्य और दया, मार्दव आदि आभ्यन्तर शौच से सम्पन्न है | 
नीलकण्ठ के अनुसार “जो पुण्यापुण्य से अलिप्त है”- यह अर्थ है, किन्तु इसमें प्रकरणविरोध है । पुण्यापुण्य्र नहीं 
करता है, अतः उनसे अलिप्त है - यह अर्थ होने पर “शुभाशुभपरित्यागी' - इस उत्तरवर्ती श्लोकस्थ पद की 
पुनरुक्ति होगी | अतः भाष्योक्त अर्थ ही उचित है | 

]4. नीलकण्ठ के अनुसार मान और अपमान में समवृत्ति रखनेवाला 'उदासीन” है | किन्तु यह अर्थ उचित नहीं 
है, क्योकि 'मानापमानयोः'- इत्यादि से पौनरुक्त्यापत्ति होगी | 

5: प्रकृत श्लोक में व्युत्थित निरहंकार उपासक का लक्षण किया गया है | 
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यो न हृष्यति न द्वेष्टि न शोचति न काइक्षति । 

शुभाशुभपरित्यागी भक्तिमान्यः स मे प्रियः ॥ 7 ॥ 
समदुःखसुख इत्येतदिवृणोति- यो न हृष्यतीष्प्राप्ती, न द्वेष्टि अनिष्प्राप्ती, न शोचति प्राप्ते्- 
वियोगे, न काइक्षति अप्राप्तेटसंयोगे । सर्वार्म्भपरित्यागीत्येतदिवृणोति-- शुभाशुभे सुखसाधन- 
दुःखसाधने कर्मणी परित्यक्तुं शीलमस्येति शुभाशुभपरित्यागी भक्तिमान्यः स मे प्रियः ॥ ।7॥ 
कि च- 

समः शत्रौ च मित्रे च तथा मानापमानयोः । 


शीतोष्णसुखदुःखेषु समः सड्गविवर्जितः ॥ 8 ॥ 
पूर्वस्थैव प्रपञ्चः । सड़विवर्जितश्वेतनाचेतनसर्वविषयशोभनाध्यासरहितः । सर्वदा हर्षविषादशून्य 
इत्यर्थः । स्पष्टम्‌ ॥ 8 ॥ 


[जो न हर्षित होता है, न द्वेष करता है, न शोक करता है, न किसी वस्तु की आकांक्षा करता है 
तथा जो शुभ और अशुभ - दोनों का परित्यागी है वह भक्तिमान्‌ मुझको प्रिय है ॥ 7 ॥] 
“समदुःखसुखः:” -इसका विवरण करते हैं: - जो इध्ट वस्तु की प्राप्ति होने पर हर्षित नहीं होता है, 
अनिथ् की प्राप्ति होने पर द्वेष नहीं करता है“, प्राप्त इष्ट का वियोग होने पर शोक नहीं करता है 
और अप्राप्त इष्ट का संयोग होने पर इच्छा नहीं करता है । 'सर्वारम्भपरित्यागी! - इसका विवरण 
करते हैं: -- सुख के साधनभूत शुभ और दुःख के साधनभूत अशुभ कर्मों का परित्याग करने का 
जिसका स्वभाव है वह शुभाशुभपरित्यागी” जो भक्तिमान्‌ है वह मुझको प्रिय है ॥7॥ 

इसके अतिरिक्त, 

जो शत्रु और मित्र में तथा मान और अपमान में समान है, शीत और उष्ण में एवं सुख और 
दुःख में समान है तथा सड्र - आसक्ति से रहित है ॥ 8 ॥] 

यह पूर्व का ही प्रपञ्च है । जो सड्भविवर्जित >चेतन और अचेतन - सभी विषयों में रमणीयता 
के अध्यास से रहित है अर्थात्‌ सर्वदा हर्ष और विषाद से शून्य है?” । शेष स्पष्ट है || 8 ॥ 

]6. यहाँ शंका हो सकती है कि “अद्वेश सर्वभूतानाम्‌' इत्यादि ' 0 में जब उपासक को “उद्वेथ > द्वेष न 
करनेवाला” कह दिया गया है तो पुनः “ न देध्टि - ऐसा कहकर क्यों की गई है ? इसका उत्तर है कि 
अद्वेथ सर्वभूतानाम्‌' - इत्यादि में समस्त प्राणियों के प्रति सामान्य द्वेषाभाव स्वाभाविकरूप से कहा गया है, किन्तु 


शा में “अनिष्ट की प्राप्ति होने पर द्वेष नहीं करता है” - यह विशेषद्वेषाभाव कहा गया है, अतः पुनरुक्ति नही 
। 


7. यद्यपि पूर्वश्लोकस्थ 'सर्वारम्भपरित्यागी' - इस पद से वेदोक्त नित्य, नैमित्तिक, काम्य कर्मों के अतिरिक्त सभी 
कर्मों का परित्यागी है - यह कह दिया गया है, तथापि सर्व! पद का संकोच न हू... 

परित्यागी' कहा है | 

8. यहाँ शंका हो सकती है कि पूर्वश्लोक में 'समदुःखसुखः” जब कह दिया गया है तो : 

समः” क्‍यों कहा है ? इस प्रकार तो पुनरुक्ति होगी | उत्तर है कि 'समदुःखसुखः/- 

दुःख का कथन किया गया है, किन्तु यहाँ शीतोष्णनिमित्त सुख- दुःख को कहा गया 

]9. “अद्वेश् सर्वभूतानाम्‌'- इत्यादि श्लोकों से उपासक में द्वेषादिविशेष का अभाव ग 
श्लोक से उपासक की सर्वत्र अर्थात्‌ श्री आदि चेतन और चन्दन आदि .अचेतन - स* ; 
कही गई है | 20 ९ 
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श्रीमद्भगवद्वीता [ अध्यायः 42 
किच- | 
तुल्यनिन्दास्तुतिर्मीनी संतुष्ो येन केनचितू । 
अनिकेतः स्थिरमतिर्भक्तिमान्मे प्रियो नरः ॥ 9 ॥ 
निन्‍्दा दोषकथनम्‌ । स्तुतिर्गुणकथनम्‌ । ते दुःखसुखाजनकतया तुल्ये यस्य स तथा । मौनी 


संयतवाकू । ननु शरीरयात्रानिर्वाहाय वाग्व्यापारोडपेक्षित एव नेत्याह - संतुष्टो येन केनचितू । 
स्वप्रयत्नमन्तरेणैव बलवद्मारव्यकर्मोपनीतेन शरीरस्थितिहेतुमात्रेणाशनादिना संतुष्टो निवृत्तस्पृहः 
कि च -- अनिकेतो नियतनिवासरहितः । स्थिरा परमार्थवस्तुविषया मतिर्यस्य स स्थिरमतिः । 
ईद्वशो यो भक्तिमान्स से प्रियो नरः । अत्र पुनः पुनर्भक्तेरुपादानं भक्तिरेवापवर्गस्य पुष्कलं 
कारणमिति द्रढयितुम्‌॥ 9॥ 


अदेषेत्यादिना5 क्षरोपासकादीनां जीवन्मुक्तानां संन्यासिनां लक्षणभूतं स्वभावसिद्धं धर्मजात- 
मुक्तम्‌ । यथोक्त वार्तिकि - 


उस जजन ०५०११ ५०५७५०७५००५ ०२७१ ९०५७०० ५५७७७ ७०४०००९०५५१७९७०४०४० ० पट ५५०७७०२५०७५ ७०३४१ पर १५ ७ रपकपप ५५७०० घर पर ० ९५९ ०७०२०९०७५० 
इसके अतिरिक्त, 


जो निन्दा और स्तुति में तुल्य -- समान है, जो मौनी, जिस-किसी वस्तु से सन्तुष्ट, अनिकेत और 
स्थिरमति है वह भक्तिमान्‌ पुरुष मुझको प्रिय है || 9 ॥] 
दोषकथन '“निन्दा' है और गुणकथन 'स्तुति” है | निन्‍दा और स्तुति - ये दोनों दुख और सुख 
के जनक न होने के कारण जिसके लिए तुल्य -- समान हैं वह जो निन्दास्तुति में समान है तथा 
मौनी > संयतवाक्‌ है | यदि शड्डा हो कि वह संयत - नियन्त्रितवाक्‌ कैसे होगा ? क्योंकि शरीरयात्रा 
के निर्वाह के लिए वाग्व्यापार तो अपेक्षित ही होता है, तो उत्तर हैं - ऐसा नहीं है, वह जो 
जिस-किसी वस्तु से सन्तुष्ट रहता है अर्थात्‌ अपने प्रयल के बिना ही बलवान प्रारब्ध कर्म से प्राप्त 
शरीर की स्थिति में हेतुमात्र भोजनादि से सन्तुष्ट रहता है > उससे अतिरिक्त में स्पृह्माशून्य रहता 
है”? | इसके अतिरिक्त,जो अनिकेत > नियत निवासस्थान से रहित है” तथा जिसकी परमार्थवस्तुविषयक 
मति स्थिर है वह जो स्थिरमति है -- ऐसा जो भक्तिमान्‌ पुरुष है वह मुझको प्रिय है | यहाँ पुनः- 
पुनः 'भक्ति' शब्द का ग्रेहण यह दृढ़ करने के लिए है कि भक्ति ही अपवर्ग - मोक्ष का पुष्कल - 
पूर्ण कारण है ॥ 9 ॥ 
“अद्वेश' - इत्यादि से अक्षरोपासकादि जीवन्मुक्त संन्यासियों का लक्षणभूत स्वभावसिद्ध धर्मसमुदायफल 
कहा गया है, जैसा कि वार्तिक में कहा है - 
20. जैसाकि स्मृति कहती है - 

“येनकेनचिदाच्छन्नो येनकेनचिदाशित: । 

यत्रक्चचनशायी स्यात्तं देवा ब्राह्मणं विदुः ॥।' 
“जो जिस किसी से शरीर ढ़क लेता है, जिस - किसी से पेट भर लेता है, जहाँ - कहीं सो जाता है उसको 
देव ब्राह्मण कहते हैं! । 
2. जैसा कि स्मृति कहती है; - 

“न कुंड्यां नोदके सड़े न चैले न त्रिपुष्करे । 

नागारे नासने नात्रे यस्य वै मोक्षवित्तु सः ॥' 
“जिसकी कुण्डी 5 कमण्डलु, जल, वद्ध, त्रिपुष्कर तीर्थ, आगार - निवास स्थान, आसन अथवा अन्न में आसक्ति 
नहीं होती है वह मोक्षविद्‌ होता है' 
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“उत्पन्नात्मावबोधस्य ह्वाद्वेष्टत्वादयों गुणाः । 

अयत्नतो भवन्त्येव न तु साधनरूपिणः ॥” इति। 
एतदेव च पुरा स्थितप्रज्ञलक्षणरूपेणाभिहितम्‌ । तदिदं धर्मजातं प्रयत्नेन संपायमान 
मुमुक्षो्मोक्षसाधनं भवत्तीति प्रतिपादयन्रुपसंहरति - 


ये तु धमाम्ृतमिदं यथोक्त प्र्युपासते । 
श्रद्धाना मत्परमा भक्तास्ते5तीव मे प्रियाः॥ 20 ॥ 


इति श्रीमहाभारते शतसाहख्यां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्धगवद्वीतासूपनिषत्सु 
ब्रह्मविद्यायां योगशास्ने श्रीकृष्णार्जुनसंवादे भक्तियोगो नाम द्वादशो5ध्याय: ॥2॥ 


ये तु संन्यासिनो मुमुक्षवों धर्मामृतं धर्मरूपममृतत्वसाधनत्वादमृतवदास्वायत्वादेदं यथोक्तमदेष्ट 
सर्वभूतानामित्यादिना प्रतिपादितं पर्युपासते5नुतिष्ठन्ति प्रयत्नेन श्रद्धधानाः सनन्‍्तो मत्परमा अहं 
भगवानक्षरात्मा वासुदेव एवं परमः प्राप्तव्यों निरतिशया गतियेंषां ते मत्परमा भक्ता मां 
निरुपाधिक ब्रह्म भजमानास्ते5तीव मे प्रियाः । “प्रियो हि ज्ञानिनोउत्यर्थमहं स च मम प्रिय: ” 
इति पूर्वसूचितस्यायमुपसंहारः । 

यस्माद्धमम्रतमिदं श्रद्धयाउनुतिष्ठन्भगवतों विष्णोः परमेश्वरस्थातीव प्रियो भवति तस्मादिदं 
ज्ञानवतः स्वभावसिद्धतया लक्षणमपि मुमुक्षुणा55त्मतत्त्वजिज्ञासुना5 त्मज्ञानोपायत्वेन 
यल्लादनु छठेय॑ विष्णोः परम पद जिगमिषुणेति वाक्यार्थः । तदेवं सोपाधिकब्रह्माभिध्यानपरि- 


आलज्ञान होने पर अद्वेष्टत्वादि गुण बिना प्रयल के ही > स्वयं ही होते हैं, न कि वे आत्मवेत्ता 
के लिए साधनरूपी होते हैं! । 

यही पहले स्थितप्रज्ञकक्षणरूप से कहा है | यह धर्मसमुदाय प्रयल से सम्पाद्यमान मुमुक्षु के मोक्ष 
का साधन होता है-- यह प्रतिपादन करते हुए उपसंहार करते हैं :- 

जो मुझमें श्रद्धा रखनेवाले और मुझको ही परम गति समझनेवाले भक्तजन इस यथोक्त - उपर्युक्त 
धर्मरूप अमृत का सब प्रकार से सेवन करते हैं वे मुझको अल्यन्त प्रिय हैं | 20 ॥] 

जो मुमुक्षु संन्यासी श्रद्धावानू होकर और मत्यरम ८ मैं अक्षरात्मा भगवान्‌ वासुदेव ही जिनका परम 
प्राप्तत्य -- निरतिशय गति हूँ ऐसे मत्परम होकर इस यथोक्त ८ “अद्वेश सर्वभूतानाम्‌' - इत्यादि 
से प्रतिपादित धममृत -धर्मरूप अमृत का, अमृतत्व का साधन होने से अथवा अमृत के समान 
आस्वाद्य होने से, पर्युपासन अर्थात्‌ प्रयलपूर्वक अनुष्यान करते हैं वे मत्परायण भक्तजन > मुझ 
निरुपाधिक ब्रह्म का भजन करनेवाले मुझको अत्यन्त प्रिय हैं | यह प्रियो हि ज्ञानिनोडत्यर्थमहं स 
च मम प्रिय:” (गीता, 7.7) -' ज्ञानी को मैं अलन्त प्रिय हूँ और वह मुझको प्रिय है” - इस 
पूर्वसूचित का उपसंहार है । 

क्योंकि यह धर्मामृत श्रद्धापूर्वक अनुणान किया जाता हुआ परमेश्वर भगवान्‌ विष्णु को अत्यन्त 
प्रिय है, इसलिए यह ज्ञानवान्‌ > ज्ञानी का स्वभावसिद्ध लक्षण होने पर भी मुमुक्षु >आत्मतत्तव- 
जिज्ञासु अर्थात्‌ विष्णु के परम पद के जिगमिषु पुरुष के द्वारा आलज्ञान के उपायरूप से प्रयलपूर्वक 
अनुष्ठेय है -- यह वाक्यार्थ है | इस प्रकार सोपाधिक - ब्रह्मध्यान के परिपाक से निरुपाधिक - 
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पाकानिरुपाधिक॑ ब्रह्मानुसंदधानस्पादेष्टत्वादिधर्मविशिष्टस्य मुख्यस्याधिकारिणः 
श्रवणमनननिदिध्यासनान्यावर्तयतो वेदान्तवाक्यार्थतत्त्वसाक्षात्कारसंभवात्ततो मुक्त्युपपत्तेर्मुक्ति- 
हेतुवेदान्तमहा -वाक्यार्थानवययोग्यस्तत्पदार्थोनुसंधेय इति मध्यमेन षट्केन सिद्धम्‌ ॥20 ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्यश्रीविश्वेश्वसरस्वतीपादशिष्यश्रीमधुसूदन सरस्वतीविरचितायां 
श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिकायां :'क्तियोगो नाम द्वादशोषध्यायः ॥2॥ 


ब्रह्म का अनुसन्धान करनेवाले, अद्वेष्टवादि धर्मों से विशिष्ट, श्रवण - मनन - निदिध्यासन का 
अभ्यास करनवाले मुख्य अधिकारी को वेदान्तवाक्यों के अर्थस्वरूप तत्त्व का साक्षात्कार होना सम्भव 
है, अतः उससे उसकी मुक्ति उपपन्न होती है, अतएव मुक्ति के हेतुभूत वेदान्त के महावाकयों के 
अर्थ में उसका अन्वय हो सकता है, इसीलिए “तत्‌” पदार्थ अनुसंधेय - चिन्तनीय है -- यह बीच 
के छः अध्यायों से सिद्ध होता है | 20 ॥ 

इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्य -- श्रीविश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य 

श्रीमधुसूदनसरस्वती विरचित श्रीमद्भगवद्गीतागूढार्थदीपीका के हिन्दीभाषानुवाद 

का भक्तियोग नामक द्वादश अध्याय समाप्त होता है | 


जा-+-अ्!बड क-&७---३०+++- 


अथ त्रयोदशो5ध्यायः 


ध्यानाभ्यासवशीकृतेन मनसा तब्रिर्गु्ं निष्क्रिय 
ज्योतिः किंचन योगिनो यदि पर पश्यन्ति पश्यन्तु ते । 
. ._ अस्माक तु तदेव लोचनचमत्काराय भूयाचिरं 


अमल 230 5247030 #ह यत्किमपि तन्नीलं महो धावति ॥ 
व घटूको वाक्यार्थनिष्ः सम्यग्धीप्रधानो- 


उधुना5षरभ्यते । तत्र - 
“तेषामहं समुद्धर्ता मृत्युसंसारसागरातू । भवामि ॥” 

इति प्रागुक्तम्‌ । नचानात्मज्ञानलक्षणान्मृत्योरात्मज्ञानं विनोद्धणं संभवति । अतो 
यादृशेना5त्मज्ञानेन मृत्युसंसारनिवृत्तियेन च तत्त्वज्ञानेन युक्ता अद्वेष्टत्वादिगुणशालिनः 
संन्यासिनः प्राग्व्याख्यातास्तदात्मतत्त्वज्ञानं वक्तव्यमू- । तच्चाद्वितीयेन परमात्मना सह 
जीवस्याभेदमेव विषयीकरोति । तद्धेदअमहेतुकत्वात्स्वनर्थस्य । 

तत्र जीवानां संसारिणां प्रतिक्षेत्रं भिन्नानामसंसारिणैकेन परमात्मना कथमभेदः स्यादित्याशड्रायां 
संसारस्य भिन्नत्वस्य चाविद्याकल्पितानात्मधर्मत्वान्न जीवस्य संसारित्वं भिन्नत्वं चेति वचनीयम्‌ । 


यदि योगिजन ध्यानाभ्यास के द्वारा वश में किये हुए मन से उस निर्गुण - गुणातीत, निष्क्रिय - 
क्रियारहित, स्वयंप्रकाश चैतन्यात्मा किसी ज्योति को परम - सर्वोत्कृष्रूप से देखते हैं तो वे देखें 
हमारे तो नेत्रों के चमत्कार के लिए चिरकाल तक वही रहे जो कोई वह नीलतेज - श्यामतेज 
कालिन्दी - यमुना के बालुकामय तट पर दौड़ता रहता है? । 
प्रथम और मध्यम षट्कों ८ छः - छः अध्यायों में क्रमशः 'त्वम्‌' और 'तत्‌” ८ जीव” और 
“ब्रह्म'- दो पदार्थों को कहा गया है | उत्तर घटक ८ अन्तिम छः अध्याय तो तत्त्वमसि! - 
वाक्यार्थनिष्ठ सम्यग्ज्ञानप्रधान है जिसको अब आरम्भ किया जाता है | उसमें - “मैं उनका इस 
मृत्युरूप संसारसागर से उद्धार करनेवाला होता हूँ” -- यह पहले कहा गया है और अनावज्ञानस्वरूप 
मृत्यु से उद्धार आत्ज्ञान के बिना सम्भव नहीं है, अतः जिस प्रकार के आलज्ञान से मृत्युरूप 
संसारकी निवृत्ति होती है और जिस तत्त्वज्ञान से युक्त अद्वेष्ट्वादि गुणशाली संन्यासियों की पहले 
व्याख्या की गई है वह आत्तत्त्वज्ञान वक्तव्य है। और वह ज्ञान अद्वितीय परमात्मा के साथ जीव 
के अभेद को ही विषय करता है, क्योंकि सब अनर्थ जीव और ब्रह्म के भेदप्रम के कारण ही 
होता है । 
उसमें - प्रत्येक क्षेत्र - शरीर में भिन्न संसारी जीवों का असंसारी और एक परमात्मा के साथ 
अभेद कैसे हो सकता है ? ऐसी शड्ढा होने पर 'संसार और भिन्नत्व अविद्याकल्पित अनात्मधर्म होने 
. “तत्र प्रत्ययैकतानता ध्यानम्‌' (योगसूत्र, 3.2) 5 “तत्र - उस प्रदेश अर्थात्‌ ध्येय विषय में प्रत्यय - वृत्ति - 
ध्येय की आलोचना करनेवाली वृत्ति की एकतानता “ध्यान” है” | “तत्र स्थिती यलो5भ्यास: ' (योगसूत्र, !.3) 
तत्रर अभ्यास और वैराग्य में से स्थिति - चित्त की स्थिति - चित्त के वृत्तिरहित होकर शान्त प्रवाह में 
बहने की स्थिति में पूर्ण सामर्थ्य और उत्साहपूर्वक यल करना “अभ्यास' है' 
2. यहाँ यद्यपि निर्गुण ज्योति और नील मह: 5 श्याम तेज - दोनों का ऐक्य ध्वनित है, तथापि श्याम तेज" 
भगवान्‌ वासुदेव श्रीकृष्ण में भक्ति - प्रेमातिशय प्रदर्शित किया गया है । 
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तदर्थ॑ देहिन्द्रियान्तःकरणेभ्यः क्षेत्रेभ्यो विवेकेन क्षेत्रज्ञः पुरुषों जीवः प्रतिक्षेत्रमेक एवं निर्विकार 
इति प्रतिपादनाय क्षेत्रक्षेत्रज्ञविवेकः क्रियते5स्मित्नध्याये । तत्र ये दे प्रकृती भूम्यादिक्षेत्ररपतया 
जीवरुपक्षेत्रज्ञतया चापरपरशब्दवाच्ये सप्तमाध्याये सूचिते तदिवेकेन तत्त्वं निरूपयिष्यन्‌ - 


श्री भगवानुवाच 
इद शरीरं कौन्तेय क्षेत्रमिंत्यभिंधीयते । 
एतद्यो वेत्ति त॑ प्राहुः क्षेत्रज्ष इति तद्विदः ॥  ॥ 

4 इदमिन्द्रियान्तःकरणसहितं भोगायत्न शरीरं हे कौन्तेय क्षेत्रमित्यभिधीयते सस्यस्येवास्मित्र- 
सकृत्कर्मणः फलस्य निर्वृत्तेर । एतद्यो वेत्ति अहं ममेत्यभिमन्यते त॑ क्षेत्रज्ञ इति प्राहुः 
कृषीवलवत्तत्फलभोक्तृत्वात्‌ । तद्विदः क्षेत्रक्षेत्रज्ञयोविविकविदः । अन्न चाभिधीयत इति कर्मणि 
प्रयोगेण क्षेत्रस्य जठत्वात्कर्मत्वं क्षेत्रज्ञशब्दे च दितीयां विनैवेतिशब्दमाहरन्स्वप्रकाशत्वा- 
त्कर्मत्वाभावममिप्रैति । तत्रापि क्षेत्र यैः कैश्चिदष्पभिधीयते न तत्र कर्तृगतविशेषापेक्षा । क्षेत्रज्ञ 


से जीव का संसारित्व और भिन्नत्व नहीं है” - यह वचनीय है । इसके लिए देह, इन्द्रिय और 
अन्तःकारणखरूप क्षेत्रों से विवेक करके प्रत्येक क्षेत्र -- शरीर में क्षेत्रज्ञ पुरुष -- जीव एक ही और 
निर्विकार है - यह प्रतिपादन करने के लिए इस अध्याय में क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ का विवेक किया 
जाता है | उसमें - जो दो परा और अपरा शब्द से वाच्य भूमि आदि क्षेत्ररूप से और जीवरूप 
क्षेत्रज्षखूप से प्रकृतियाँ सप्तम अध्याय में सूचित की गई हैं उनके विवेकद्वारा तत्त्व का निरूपण करने 
की इच्छा करते हुए श्रीभगवान्‌ ने कहा - 

हि कौन्तेय ! यह शरीर क्षेत्र” है - ऐसा कहा जाता है | इसको जो जानता है उसको क्षेत्रज्ञ' 
- ऐसा उनेको जाननेवाले पुरुष -कहते हैं ॥॥॥॥] 

4 हे कौन्तेया ! यह इनच्धरियं और अन्तःकरणसहित भोगायतन - भोग का आयतन - स्थानरूप शरीर 
क्षेत्र है -- ऐसा कहा जाता है, क्योंकि इसमें सस्य - अनाज की खेती के समान बार-बार, कर्म 
के फल की निर्वृत्ति - प्राप्ति होती रहती है | इसको जो जानता है - इसमें जो “मैं'-- “मेरा! 
3. जिसप्रकार कुन्ती तुम्हारे प्रादुर्भाव का स्थान होने के कारण क्षेत्ररूप हैं उसीप्रकार आत्मा की अभिव्यक्ति का 


स्थान होने के कारण इदम्‌ 5 यह शरीर क्षेत्र है - यह कहने के लिए यहाँ * कौन्तेय' शब्द से भगवान्‌ ने अर्जुन 
को सम्बोधित किया है | ' 


4. शरीर 5 त्रिगुणालिका प्रकृति समस्त प्रकार के कार्य - कारण और विषयरूप में परिणत होती है और पुरुष 
के भोग और अपवर्ग - मोक्ष की सिद्धि के लिए ही देह, इन्द्रिय, अन्तःकरण आदि के आकार में मंहत होती है 
वह देह, इन्द्रिय और अन्त:करण का संघातरूप ही “शरीर' है | 

5. क्षेत्र 5 “क्षतात्‌ - त्राणात्‌ क्षेत्रम' 5 शरीर की तपस्या द्वारा शमदमादि सम्पत्ति से युक्त पुरुष को संसाररूप 
क्षत - अनर्थ से त्राण प्राप्त होता है, इसलिए शरीर को “क्षेत्र” कृहते हैं | अथवा, “क्षरणात्‌ क्षेत्रम' ८*दीपशिखा 
के समान शरीर का प्रतिक्षण क्षरण - क्षय होने से शरीर को “क्षेत्र” कहा जाता है | अथवा, “क्षिणोत्यातान- 
मविद्यया त्रायते च विद्या क्षेत्रम' > जो अपने को अविद्या से क्षीण करता है और विद्या से त्राण को प्राप्त होता 
है वह “क्षेत्र” है अथवा, “क्षीयते नश्यति क्षरति अपक्षीयतेडतोपि क्षेत्रमित्यभिधीयते' 5 शरीर का क्षय - नाश - 
क्षण - अपक्षय होता है, इसलिए भी उसको क्षेत्र” कहा जाता है | अथवा, क्षेत्रवदस्मिन्कर्मफलं निष्पद्यते5तोपि 
क्षेत्रशब्देनोच्यते” 5 इस शरीर में क्षेत्र - खेत के समान अर्थात्‌ खेत में बीज वपुन करने पर तदनुसार फल प्राप्त 
होने के समान कर्मानुसार फल का निष्पादन होता है, इसलिए भी उसको “क्षेत्र” कहा जाता है । 
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तु कर्मत्वमन्तरेणेव विवेकिन एवा55हुः स्थूलट्रशामगोचरत्वादिति कथयितुं विलक्षणवचन- 
व्यक्त्यैकत्र कर्तृपदोषादानेन च निर्दिशति भगवान्‌ ॥ ॥ 

5 एवं देहेन्द्रियादिविलक्षणं स्वप्रकाशं क्षेत्रज्॒मभिधाय तस्य पारमार्थिक॑ तत्त्वमसंसा- 
रिपरमात्मनैक्यमाह - 


क्षेत्रज्ञ चार्पि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेषु भारत । 
क्षेत्रक्षेत्रज्ञयोन्ननिं यत्तज्ञानं मतं मम ॥ 2 ॥ 

6 सर्वक्षेत्रप.ु य एकः क्षेत्रज्ञः स्वप्रकाशचैतन्यरूपो नित्यों विभुश्व तमवियद्याध्यारोपित- 
कर्तृत्वभोक्तृत्वादिसंसारधर्म क्षेत्रज्॒मावियकरूपपरित्यागेन भामीश्वरमसंसारिणमद्दितीयब्रह्मा- 
नन्दरूपं विद्धि जानीहि हे भारत। एवं च क्षेत्रं मायाकल्पितं मिथ्या। क्षेत्रज्ञश्व॒ परमार्थसत्यस्तदूभ्र- 
माधिष्ठानमिति क्षेत्रक्षेत्रज्ञयो्यज्ञानं तदेव मोक्षसाधनत्वाज्ज्ञानमवियाविरोधिप्रकाशरूपं॑ मम 
मतमन्यत्त्वज्ञानमेव तदूविरोधित्वादित्यभिप्रायः । 
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- ऐसा अभिमान करता है उसको कक्षेत्रज्ञ! - ऐसा तदूविद > क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ का विवेक-भेद 
जानने वाले कहते हैं, क्योंकि कृषीवल - किसान के समान वह इसके फल का भीोक्ता होता है ! 
यहाँ “अभिधीयते” --इस कर्मवाच्य के प्रयोग से यह सूचित होता है कि क्षेत्र में जडत्व है अतएव 
कर्मत्व है तथा क्षेत्रज्ञ/ शब्द में द्वितीया विभक्ति के बिना 'इति” शब्द के समभिव्याहार से यह 
अभिप्रेत है कि क्षेत्रज्ञ में स्वप्रकाशत्व है अतएव कर्मत्वाभाव है | उसमें भी क्षेत्र” जिन किन्हीं भी 
पुरुषों द्वारा कहा जा सकता है, वहाँ किसी कर्त॒गत विशेषता की अपेक्षा नहीं है । क्षेत्रज्ञ को तो 
कर्मत्व के बिना ही विवेकीजन ही कहते हैं, क्योंकि स्थूलदृध्ि पुरुषों का वह विषय नहीं है -- यह 
कहने के लिए विलक्षण वचनाभिव्यक्ति से एक स्थान पर कर्तूपद को ग्रहण करते हुए भगवान्‌ इनका 
निर्देश करते हैं || । ॥ 

5 झइसप्रकार देह और इन्द्रिय आदि से विलक्षण स्वप्रकाश क्षेत्रज्ष को कहकर उसके पारमार्थिक तत्त्वस्वरूप 
असंसारी परमात्मा के साथ ऐक्य को कहते हैं - 
हि भारत ! सब क्षेत्रों में क्षेत्रज्ञ तुम मुझको जानो । क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ का जो ज्ञान है वह ज्ञान है 
- ऐसा मेरा मत है ॥2॥] 

6 है भारत ! सब क्षेत्रों में जो एक स्वप्रकाश, चैतन्यरूप, नित्य और विभु क्षेत्रज्ञ है उस अविद्या से 
अध्यारोपित - आरोपित कर्तृत्व - भोक्तृत्वादि सांसारिक धर्मों से विशिष क्षेत्रज्ञ को अविद्यकरूप 
6. श्लोकस्थ 'चापि” 5 'च” और “अपि' - ये दो निपात जीव के अक्षरत्वज्ञान का शरीर से अन्यत्वज्ञान के साथ 
भिन्नक्रम में समुच्चय करने के लिए हैं | “न सांख्यवद्दृश्यादन्यमेव क्षेत्रज्ञं विद्धि जानीहि किन्तु मां मदभिन्नं चापि 
क्षेत्रज्ञ विद्धि' + तुम मुझको सांख्य के समान दृश्य से अन्य को ही क्षेत्रज्ञ नहीं समझो, किन्तु मुझको और मुझसे 
अभिन्न को भी क्षेत्रज्ञ समझो- यह सम्बन्ध है | अथवा, “चकार' क्षेत्रज्ञज्ञान का समुच्चय करता है और “अपि! 
'एव” अर्थ में है | 'सर्वक्षेत्रेषु दृध्यं क्षेत्रज्ञमन्यं विद्धि तं च मामसंसारिणं परमेश्वरमेव विद्धि” > सब क्षेत्रों में दा 
क्षेत्रज्ञ अन्य को जानो उसको और मुझको असंसारी परमेश्वर ही समझो | 
7. जिस प्रकार भरतवंश में उद्भव होने के कारण तुम भारत हो उसी प्रकार मुझमें कल्पित क्षेत्रज्ञ मैं ही हूँ - 
यह ध्वनित करने के लिए ही उक्त सम्बोधन है । अथवा, उत्तम भरतवंश में उद्भव होने के कारण तुम क्षेत्र-क्षैत्रज्ञज्ञान 
को ग्रहण करने के योग्य हो - यह सूचित करने के लिए 'भारत' सम्बोधन है | 
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अन्न जीवेश्वरयोराविद्यो भेदः पारमार्थिकस्त्वभेद इत्यत्र युक्तयो भाष्यकृद्धिर्वर्णिताः । 
अस्माभिस्तु ग्रन्थविस्तरभयात्मागेव बहुधोक्तत्वाच्च नोपन्यस्ताः ॥ 2 ॥ 
संक्षेपेणोक्तमर्थ विवरीतुमारभते - 

तत्क्षेत्र यच्च याट्रक्‍्च यद्धिकारि यतश्च यत्‌ | 

सच यो यद्मभावश्च तत्समासेन मे शृणु ॥ 3 ॥ 
तदिद॑ शरीरमिति प्रागुक्त॑ जडवर्गरूपं क्षेत्र यद्य स्वरूपेण जड़दृश्यपरिक्तिन्नादिस्भाव॑ 
याट्िक्वेच्छादिधर्मक यद्विकारि यैरिद्वियादिविकॉरिर्युक्तम्‌ । यतश्च कारणायक्कार्यमुत्पयत इति 
शेषः । अथ वा यतः प्रकृतिपुरुषसंयोगाद्धवति । यदिति यैः स्थावरजड्ूमादिभेदे्ित्रमित्यर्थ: । 
अन्नानियमेन चकारप्रयोगात्सर्वसमुच्चयो द्॒ृष्टव्यः। स च क्षेत्रज्ञो यः स्वरूपतः स्वप्रकाशचैतन्या- 
नन्दस्वभावः । यत्य्रभावश्च ये प्रभावा उपाधिकृताः शक्तयों यस्य तत्लेन्क्षेत्रज्ञयाधात्म्यं 
सर्वविशेषणविशिष्ट समासेन संक्षेपण मे मम वचनाक्ृणु श्रुत्वाउवधारयेत्यर्थः ॥ 3 ॥ 
कैव्िस्तरेणोक्तस्यायं संक्षेप इत्यपेक्षायां श्रोतृबुद्धिप्ररोचनार्थ स्तुवन्नाह - 


के परित्यागद्वारा तुम मुझको 5 असंसारी, अद्वितीय, ब्रह्मानन्दरूप मुझ ईश्वर को जानो | इसप्रकार 
क्षेत्र मायाकल्पित है अतएव मिथ्या है और क्षेत्रज्ञ परमार्थ सत्य है, उस क्षेत्रश्रम का अधिष्ठान है 
- इसप्रकार का जो क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ का ज्ञान है वही मोक्ष का साधन होने से अविद्याविरोधी 
प्रकाशरूप ज्ञान है - ऐसा मेरा मत है | इसके अतिरिक्त अन्य ज्ञान तो उसका विरोधी होने के 
कारण अज्ञान ही है - यह अभिप्राय है। 

यहाँ जीव और ईश्वर का भेद अविद्यक है, पारमार्थिक तो अभेद है - इसमें अनेक युक्तियाँ 
भाष्यकार ने दी हैं | हमने तो ग्रन्थ के विस्तार के भय से और पहले ही बहुत प्रकार से कह 
चुकने के कारण यहाँ उनका पुनः उल्लेख नहीं किया है ॥ 2 ॥ 

संक्षेप से उक्त अर्थ का विवरण करने के लिए आरम्भ करते हैं - 

(वह क्षेत्र जो है और जैसा है तथा जो विकारी-विकारवाला है और जिससे जो होता है तथा वह 
क्षेत्ज् भी जो है और जिस प्रभाववाला है -- वह सब संक्षेप में मुझसे सुनो ॥ 3 ॥।] 

ततू - वह 5 'इदं शरीरम्‌! 5 “यह शरीर” -- यह जो पहले कहा है वह जडवर्गरूप क्षेत्र यत्‌ > जो 
है > स्वरूप से जड़, दृश्य, परिक्छिन्नादि स्वभाववाला है और यादूकू > जैसा 5 इच्छादि धर्मोवाला है 
तथा यद्विकारी > जिन इन्द्रियादि विकारों से युक्त है और जिस कारण से जो कार्य उत्मन्न होता है - 
“उत्ब्यते' श्लोक में नहीं है, इसलिए 'शेष:” कहा है । अथवा, यतः > जिससे - प्रकृति और पुरुष 
के संयोग से होता है। यत्‌ 5 जो अर्थात्‌ जिन स्थावर- जंगमादि भेदों से भिन्न है | यहाँ बिना नियम 
के चकारों का प्रयोग होने से इन सबका समुच्चय समझना चाहिए । वह क्षेत्रज्ञ जो स्वरूपत: स्वप्रकाश, 
चैतन्य, आनन्दस्वभाव है और जिस प्रभाववाला है अर्थात्‌ जिसकी उपाधिकृत शक्तियाँ जो प्रभाव हैं 
। वह क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ - दोनों का सब विशेषणों से विशिष्ट यथार्थ स्वरूप समास - संक्षेप में मुझसे 
- मेरे वचन से सुनो अर्थात्‌ सुनकर निश्चय करो ॥ 3 ॥ 

किनके द्वारा विस्तार से उक्त वचन का यह संक्षेप है - ऐसी अपेक्षा होने पर श्रोता की बुद्धि में 
प्ररोचना-रुचि उत्पन्न करने के लिए स्तुति करते हुए कहते हैं :-- 


अर्थ करने पर 'यत्‌' शब्द की व्यर्थता सिद्ध होगी, अतएव आचार्यों ने प्रकृत अर्थ 'यत्‌' का नहीं किया है |- 
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-ऋषिभिर्बहुधा गीत॑ छन्दोभिर्विविषैः पृथक । 
ब्रह्मसूत्रपदैश्चैव हेतुमद्धिर्विनिश्चितेः ॥ 4 ॥ 


! ऋषिभिव॑सिष्ठादिभियोंगशास्रेषु धारणाध्यानविषयत्वेन बहुधा गीत॑ निरूपितम्‌ । एतेन 


योगशा्रप्रतिपायत्वमुक्तम्‌ । विविधैर्नित्यनैमित्तिककाम्यकर्मादिविषयै१5न्दोमिआगादिमन्त्र - 
ब्रह्मिणैश्व पृथग्विवेकतो गीतम्‌ । एतेन कर्मकाण्डप्रतिपायत्वमुक्तम्‌ । ब्रह्मसूत्रपदैश्चैव ब्रह्म सूत्यंते 
सूच्यते किचिद्ृव्यवधानेन प्रतिपाथत एभिरिति ब्रह्मसूत्राणि “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । 
येन जातानि जीवन्ति । यत्म्रयन्त्यभिसंविशन्ति ।” इत्यादीनि तटस्थलक्षणपराण्युपनिषद्धाक्यानि 
तथा पयते ब्रह्म साक्षात्मतिपायत एभिरिति पदानि स्वरूपलक्षणपराणि “सत्य॑ ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” 
इत्यादीनि तैत्रह्मसूत्रैः पदैश्च हेतुमद्धिः । “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌” इत्युपक्रम्य 
“तद्धैक अहुरस देवेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयं तस्मादसतः सज्ञायेत'” इति नास्तिकमतः 
मुपन्यस्य 'कुतस्तु खलु सोम्यैवं स्पादिति होवाच कथमसतः सजायेत” इत्यादियुक्तीः प्रतिपाद- 
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(यह संक्षेप अर्थात्‌ क्षेत्र-क्षेत्रज्ञज्ञान ऋषियों द्वारा बहुत प्रकार से कहा गया है अर्थात्‌ समझाया गया 
है और विविध छन्दों > वेदमन्त्रों से पृथक्‌-विवेकपूर्वक कहा गया है तथा विनिश्चित और युक्तियुक्त 
ब्रह्मसूत्र के पदों के द्वारा भी वैसे ही कहा गया है ॥4॥] 

वसिष्ठादि ऋषियों ने योगशास््रों में धारणा और ध्यान के विषयरूप से इसका बहुत प्रकार से गान 
- निरूपण किया है | इससे इसकी योगशाम्रप्रतिपाद्यता कही गई है | विविध अर्थात्‌ नित्य - 
नैमित्तिक, काम्य-कर्मादिविषयक छन्दों - ऋगादि मन्त्रों और ब्राह्मणों द्वारा इसका पृथक्‌ - विवेकपूर्वक 
गान किया गया है | इससे इसकी कर्मकाण्डप्रतिपाधता कही गई है । ब्रह्मसूत्र के पदों द्वारा 5 
जिनके द्वारा ब्रह्म सूत्रित - सूचित-कुछ व्यवधानपूर्वक प्रतिपादित हो वे “ब्रह्मसूत्र” हैं - ब्रह्म के 
तटस्थलक्ष्ण'परक “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीवन्ति, यत्रयन्त्यभिसंविशन्ति” 
(तैत्तितिय उपनिषद्‌, 3.) -- जिससे ये भूत उत्पन्न होते हैं, जिससे उत्पन्न होकर जीते हैं और 
जिसमें जाते हुए लीन हो जाते हैं? - इत्यादि उपनिषद्‌-वाक्य ब्रह्मसूत्र विवक्षित हैं तथा जिनके 
द्वारा ब्रह्म पच्चते -- साक्षात्मतिपाधते - साक्षात्‌ प्रतिपादित हो वे पद हैं - ब्रह्म के स्वरूपलक्षण" 
परक “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (तैत्तितिय उपनिषद्‌, 2.) - “ब्रह्म सत्य, ज्ञारूप और अनन्त है! 
इत्यादि उपनिषद्-वाक्य ब्रह्मपद विवक्षित हैं उन ब्रह्मसूत्र और पदों” द्वारा हेतुमत्‌ ७ 'सदेव 
सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌” (छान्दोग्योपनिषंद्‌ 6.2.) -- 'हे सोम्य ! यह पूर्व में एक, अद्वितीय 
सत्‌ ही था*- इसप्रकार उपक्रम कर “तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयं तस्मादसतः सज्ञाः 


फलतः 'यतो यस्माच्च यक्तार्यमुलद्यत इति शेष:' - यही अर्थ किया है | यही अर्थ पूर्वस्थिति में मधुसूदन सरस्वती 
को भी स्वीकार ही है | 

9. “स्वरूपान्तराभूतत्वे सति इतरव्यावर्त्तक॑ तटस्थलक्षणम्‌' ८ जो स्वरूप के अन्तर्गत न होने पर भी अन्य से भेद 
करनेवाला हो उसको “तटस्थलक्षण' कहते हैं | जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और प्रतय के प्रति ब्रह्म की निमित्तकारणता 
उसका तटस्थतक्षण है | 

0. 'स्वरूपान्तरभूतत्वे सति अन्यव्यावर्त्तकं॑ स्वरूपलक्षणम्‌' 5 जो वस्तु के स्वरूप के अन्तर्गत आ जाता हो और 
अन्यों से भेद करनेवाला हो उसको 'स्वरूपलक्षण” कहते हैं - जैसे - ' सच्चिदानन्दं ब्रह्म' | 

!. “ब्रह्मसूत्राणि च पदानि च' -- “ब्रह्मसूत्र और पद' - इसप्रकार 'ब्रह्मसूत्रपद' में द्वद्द समास करने पर धनपति 
कहते हैं कि यहाँ द्वन्द समास नहीं करना चाहिए, क्योंकि इसमें फल का अभाव रहता है | 
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यद्धिर्विनिश्चितिरपक्रमोपसंहरैकवाक्यतया संदेहशून्यार्थप्रतिपादकैर्बहुधा गीत॑ च । एतेन 
ज्ञानकाण्डप्रतिपायत्वमुक्तम्‌ । एवमेतैरतिविस्तरेणोक्त क्षेत्रक्षेत्रज्ञयाथात्म्य॑ संक्षेपेण तुम्यं 
कथपिष्यामि तक्तृष्पित्यर्थः | अथ वा ब्रह्मसूत्राणि तानि पदानि चेति कर्मधारयः । तत्र 
विद्यासूत्राणि “आत्मेत्येवोपासीत' इत्यादीनि अविधासूत्राणि “न स वेद यथा पशुः ” इत्यादीनि 
तैर्गीतमिति ॥ 4 ॥ हा 

एवं प्ररोचितायार्जुनाय क्षेत्रस्वरूपं तावदाह द्वाभ्याम्‌ - 


महाभूतान्यहंकारो बुद्धिरव्यक्तमेव च । 

इन्द्रियाणि दशैक॑ च पज्च चेन्द्रियगोचराः ॥ 5 ॥ 

इच्छा द्वेषः सुख दुःखं संघातश्चेतना धृतिः । 

एतत्क्षेत्रं समासेन सविकारमुदाहतम्‌ ॥ 6 ॥ 
महान्ति भूतानि भूम्यादीनि पञज्च । अहंकारस्तत्कारणभूतो5भिमानलक्षणः । बुद्धिरह - 
कारकारणं महत्तत्त्ममध्यवसायलक्षणम्‌ । अय्यक्तं तत्कारणं सत्त्वरजस्तमोगुणात्मक॑ प्रधान सर्व- 
कारण न कस्यापि कार्यम्‌ । एवकारः प्रकृत्यवधारणार्थः । एतावत्येवाष्टधा प्रकृतिः । चशब्दो 


येत' (छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.2.)) -- “कोई उसी के विषय में यह कहते हैं कि यह पूर्व में एक 
अद्वितीय असत्‌ ही था, उस असत्‌ से सत्‌ उत्पन्न होता है” - इस प्रकार नास्तिक मत का उपन्यास 
कर “कुतस्तु खलु सोम्यैवं स्यादिति होवाच कथमसत: सज्जायेत” - “हे सोम्य ! ऐसा तो हो ही 
कैसे सकता है ? असत्‌ से सत्‌ कैसे उत्पन्न होगा ? -- यह कहा” - इत्यादि युक्तियों का प्रतिपादन 
करनेवाले तथा विनिश्चित > उपक्रम और उपसंहार की एकवाक्यता से सन्देहरहित अर्थ के प्रतिपादक 
उपनिषद्‌-वाक्यों द्वारा इसका बहुत प्रकार से गान किया गया है । इससे इसकी ज्ञानकाण्डप्रतिपाद्यता 
कही गई है | इसप्रकार इन ऋषियों, वेदमन्त्रों और ब्रह्मसूत्रपदों के द्वारा अतिविस्तारपूर्वक उक्त 
क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के यथार्थ स्वरूप को मैं तुमसे संक्षेप में कहूँगा, उसको तुम सुनो-- यह अर्थ है | 
अथवा, 'ब्रह्मसूत्राणि च तानि पदानि” 5 "जो ब्रह्मसूत्र हैं वे ही पद हैं! - इसप्रकार यह कर्मधारय 
समास है | उसमें “आत्मेत्येवोपासीत' (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.7) 5 “मैं आत्मा हूँ” -- इसप्रकार 
उपासना करे” इत्यादि विद्यासूत्र हैं और “न स वेद यथा पशु:” -- “जो नहीं जानता वह पशु के 
समान है” - इत्यादि अविद्यामृत्र हैं उससे इसका गान किया गया है ॥ 4 ॥॥] 

इसप्रकार प्ररोचित - प्रोत्साहित अर्जुन को दो श्लोकों से क्षेत्र का स्वरूप कहते हैं :-- 

[महाभूत, अहड्डूर, बुद्धि, अव्यक्त, ग्यारह इन्द्रियाँ, पाँच इन्द्रियों के विषय, इच्छा, द्वेष, सुख, दुः ख, 
संघात, चेतना और धृति -- यह संक्षेप में जन्मादि विकारों सहित क्षेत्र कहा गया है ॥ 5-6 ॥ ] 
पृथिवी आदि पाँच महाभूत'”, उनका कारणभूत अभिमानस्वरूप अहड्डार, बुद्धि > अहंकार का 
कारणभूत अध्यवसायस्वरूप महत्तत्त्व, अव्यक्त  महत्तत्त्व का कारण सत्त्व-रज-तमोगुणात्मक प्रधान 
- जो संबका कारण है किसी का कार्य नहीं है| 'एव' शब्द प्रकृति को निश्चय कराने के लिए 
2. यहाँ “'महाभूत” शब्द से शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध - इन पाँच तन्मात्राओं का ग्रहण किया गया है | 
ये सब विकारों में व्यापक होने के कारण महान हैं तथा भूत भी हैं इसलिए ये “महाभूत” कहे जाते हैं (महान्ति 
च तानि सर्वविकारव्यापकत्वादूभूतानि च सूक्ष्माणि) | स्थूल पंचमहाभूत तो 'इन्द्रियगोचर' शब्द से विवक्षित हैं । 
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भेदसमुच्चयार्थः । तदेव॑ सांख्यमतेन व्याख्यातम्‌। औपनिषदानां तु अव्यक्तमव्याकृतमनिर्वचनीयं 
मायाख्या पारमेश्वरी शक्तिः । मम माया दुरत्ययेत्युक्तम्‌। बुद्धिः सर्गादौ तदिषयमीक्षणम्‌ । अहंकार 
ईक्षणानन्तरमहं बहु स्यामिति संकल्पः । तत आकाशादिक्रमेण पज्वभूतोत्पत्तिरेति | न 
हव्यक्तमहदहंकाराः सांख्यसिद्धा औपनिषदैरुपगम्यन्ते5 शब्दत्वादिहेतुभिरिति स्थितमू । “मायां तु 
प्रकृति .विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌” "ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्देवात्मशक्ति स्वगुणैर्निंगूाम्‌? 
इतिश्रुतिप्रतिपादितमव्यक्तमू ॥ “तदैक्षत” इतीक्षणरूपा बुद्धि! । “बहु स्यां प्रजायेय! 
इतिबहुभवनसंकल्परूपो5 हंकारः । 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः । आकाशादायुः । 
वायोरग्निः । अग्नेरापः अद्ृभ्यः पृथिवी।” इति पज्च भूतानि श्रौतानि। अयमेव पक्ष: साधीयानू। 
इच्धियाणि दशैक च श्रोत्रत्वक्वक्षुससनप्राणाख्यानि पज्च बुद्धीन्द्रियाणि वाक्पाणिपादपायू 
पस्थाख्यानि पञ्च कर्मेन्द्रियाणीति तानि एक च मनः संकल्पविकल्पात्मकं, पज्च चेद्धियगो- 
चराः शब्दस्पर्शरूपरसगन्धास्ते बुद्धीद्धियाणां ज्ञाप्यत्वेन विषयाः कर्मेन्द्रियाणां तु कार्यत्वेन । 
तान्येतानि सांख्याश्चतुर्विशतितत्त्वान्याचक्षते ॥ 5 ॥ 

है अर्थात्‌ इतनी ही आठ प्रकार की प्रकृति है। “'च' शब्द भेद का समुच्चय करने के लिए है'॥ 
इसप्रकार सांख्यमत से व्याख्या की गई है | औपनिषदों - वेदान्तियों के मत में तो “अव्यक्त' 
अव्याकृत अनिर्वचनीय “माया” नाम की परमेश्वर की शक्ति है जिसको पहले “मम माया दुरत्यया! 
(गीता, 7.4) - इसप्रकार कहा गया है | “बुद्धि' सर्ग के आदि - आरम्भ में सृध्विषयक ईक्षण 
है । “अहंकार” ईक्षण के पश्चात्‌ “अहं बहु स्याम्‌! ८ “मैं बहुत हो जाऊँ' - ऐसा संकल्प है | 
उससे आकाशादि क्रम से पाँच भूतों की उत्पत्ति होती है | सांख्यप्रसिद्ध अव्यक्त, महत्तत्त्व और 
अहंकार औपनिषदों - वेदान्तियों को स्वीकार नहीं हैं, क्योंकि सांख्यमत अशब्दत्वादि हेतुओं से 
निराकृत है - ऐसा निश्चित है | "माया को तो प्रकृति जानो और मायावी को महेश्वर जानो! 
(श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 4.0); उन्होंने ध्यानयोग से युक्त होकर अपने गुणों से गूढ़ देवात्मशक्ति को 
देखा” (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, .2)' -- इसप्रकार श्रुतिद्वारा प्रतिपादित 'अव्यक्त' है और “तदैक्षत” 
(न्दोग्योपनिषद्‌, 6.2.3) - उसने इच्छा की” - इसप्रकार श्रुतिप्रतिपादित ईक्षणरूप “बुद्धि! है । 
“बहु सयां प्रजायेय” (छान्दोग्योपनिषद्‌ 6.2.3) < “मैं बहुत हो जाऊँ” - इस श्रुति के अनुसार बहुत 
होने का संकल्परूप “अहंकार” है तथा “तस्माद्वा एतस्मादामन आकाश: संभूत:, आकाशाद्वायु:, 
वायोरग्रि:, अग्रेराप:, अद्भ्य: पृथिवी' (तैत्तितीयोपनिषद्‌ 2.)) < “उस इस आत्मा से आकाश उत्पन्न 
हुआ, आकाश से वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से जल और जल से पृथ्वी उत्पन्न हुई! -- इसप्रकार 
श्रुति से प्रतिपादित पाँच भूत हैं | यही पक्ष ठीक है | 
इन्द्रियाँ दस और एक < ग्यारह हैं - श्रोत्र, लचा, चक्षु, रसना और प्राणसंज्ञक पाँच बुद्धि-ज्ञानेद्नियाँ 
है; वाकू, पाणि, पाद, पायु और उपस्थ संज्ञक पाँच कर्मेद्वियाँ हैं, और एक संकल्पविकल्पात्मक 
मन है | शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध - ये पाँच इन्द्रियगोचर हैं > ज्ञाप्य होने के कारण 
जा “मूलप्रकृतिरविकृतिर्महदाद्या: प्रकृतिविकृतय: सप्त' (सांख्यकारिका, 3) - इस सांख्यकारिका के अनुसार प्रकृति, 
महतू, अहंकार और पाँच तन्मात्राएँ - आठ प्रकार की प्रकृति है | इसमें मूलप्रकृति अविकृति ही है, किन्तु अन्य 
सात प्रकृति हैं तथा विकृति भी हैं । 

]4. 'च' शब्द भेद का समुच्चय करने के लिए है अर्थात्‌ आठ प्रकार की प्रकृति में जो भेद है उसके समुच्चय का 
निर्देश करने के लिए 'च' शब्द का प्रयोग है । 
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5 इच्छा सुखे तत्साधने चेदं मे भूयादिति स्पृहात्मा चित्तवृत्तिः काम इति राग इति चोच्यते । द्वेषो 
दुःखे तत्साधने चेदं॑ मे मा भूदिति स्पृहाविरोधिनी चित्तवृत्तिः क्रोध इतीर्ष्येति चोच्यते । सुख 
निरुपाधीच्छाविषयीभूता धर्मासाधारणकारणिका चित्तवृत्तिः परमात्मसुखव्यज्जिका । दुःखं 
निरुपाधिद्वेषविषयीभूता चित्तवृत्तिरधर्मासाधारणकारणिका । संघातः पज्चमहाभूतपरिणामः 
सेन्तियं शरीरम्‌ । चेतना स्वरूपज्ञानव्यज्जिका प्रमाणासांधारणकारणिका चित्तवृत्तिन्ञनिख्या-। 
धृतिरवसन्नानां देहिन्द्रियाणामवष्टम्भहेतुः प्रयत्नः । उपलक्षणमेतदिच्छादिग्रहणं सर्वान्तिःकरण- 
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ज्ञानेन्द्रियें के विषय हैं और कार्य होने के कारण कर्मेन्द्रियें के विषय हैं । इन्हीं को सांख्यवादी 
चौबीस तत्त्व कहते है!” ॥ 5 ॥ 

5 “इच्छा” सुख और उसके साधन में “यह मुझको प्राप्त हो” -- ऐसी स्पृहारूपा चित्तवृत्तिविशेष है, 
इसी को काम और राग भी कहा जाता है । “द्वेष” दुख और उसके साधन में “यह मुझको प्राप्त 
न हो! - ऐसी स्पृह्वविरोधिनी चित्तवृत्तिविशेष है, इसी को क्रोध और ईर्ष्या भी कहा जाता है | 
सुख निरुपाधिकी इच्छा'” की दिंषयीभूता, धर्म जिसका असाधारण कारण है ऐसी चित्तवृत्तिविशेष 
है वह परमात्मसुख़ को अभिव्यक्त - प्रकाशित करनेवाली है। “दु:ख” निरुपाधिक द्वेष की विषयीभूता 
अधर्म जिसका असाधारण कारण है ऐसी चित्तवृत्तिवेशेष है” | “संघात'” पञ्चमहाभूतों का परिणाम 
इन्द्रियों सहित शरीर है!'* | “चेतना” स्वरूपज्ञान को अभिव्यक्त करनेवाली, प्रमाण जिसका असाधारण 
कारण है ऐसी, ज्ञान नाम की 8 शेष है? । 'धृति” अवसतन्न- क्षीण हुए देह और इन्द्रियों 
को धारण करने का हेतुभूत प्रयल है । यह इच्छा आदि का ग्रहण अन्तःकरण के सभी धर्मों का 


5. (अ) उक्त महाभूत से लेकर पंचेन्दियगोचरपर्यन्त पदार्थ सांख्य के अनुसार चौबीस तत्त्व कहे जाते हैं, जैसा कि 
सांख्यकारिका से स्पष्ट है-“मूलप्रकृतिरविकृतिमहदाद्या: प्रकृतिविकृतय: सप्त | षोडशकश्च विकारः' (सांख्यकारिका, 3) | 
(ब) यह श्लोक तृतीय श्लोक में प्रयुक्त 'तन्षेत्रं यद्य यादृक्‍्व' - पदों की व्याख्या है । 

6. इच्छा दो प्रकार की होती है - सोपाधिकी और निरुपाधिकी | 'सोपाधिकी' अन्य-दूसरे की इच्छा के आधीन 
इच्छा है | जो पुरुष सुख चाहता है वह सुख के साधन द्रव्यादि को चाहता है, क्योंकि इनके बिना वैषयिक सुख 
नहीं हो सकता है, अतः द्रव्यादि की इच्छा सुख की इच्छा के आधीन है । जो पुरुष वैषयिक सुख नहीं चाहता 
है, वह वैषयिक सुख के साधन द्रव्यादि को भी नहीं चाहता है जैसे - वीतराग पुरुष या मुमुश्षु | अतः द्रव्यादि 
की इच्छा सुख की. इच्छा के आधीन होने से 'सोपाधिकी' इच्छा कही जाती है | 'निरुपाधिकी” दूसरे की इच्छा 
के आधीन इच्छा नहीं है | जैसे - सुख की इच्छा निरुषाधिकी इच्छा है, क्‍योंकि सुख स्वयं पुरुषार्थी पुरुषों से 
अर्ध्यमान हैं, अतः सुख दूसरे की इच्छा के आधीन इच्छा का विषय नहीं है । धर्म से ही सुख होता है, क्योंकि 
धर्म इसका असाधारण कारण है । सुख ब्रह्मस्वरूप है | यहाँ शड्डा हो सकती है कि जब ब्रह्मसुख जन्य ही नहीं 
है तो फिर धर्म उसका असाधारण कारण कैसे होगा ? इसका उत्तर है कि जिसका धर्म असाधारण कारण है ऐसी 
तदू-तदू-विषयक चित्तवृत्ति से वैषयिक सुख की अवस्था में परमानन्दमात्रा के लेश की अभिव्यक्ति होती है अर्थात्‌ 
ऐसी चित्तवृत्ति परमात्मसुखव्यज्जिका होती है, साधारणजन उसको विषयगत समझकर विषयजन्य सुख मानते हैं | 
7. दुःख वृत्तिरूप होने से जन्य ही है, अतः यहाँ चित्तवृत्ति को अभिव्यज्जिका नहीं कहा है | 

8. यद्यपि लोकायतिक शरीर को चातुर्भीतिक ही मानते हैं तथापि अन्य दार्शनिक उसको पजञ्चभौतिक मानते हैं | 
अतएव यहाँ पंचमहाभूतों के परिणाम सेन्द्रिय शरीर को ही 'संघात” कहा है | 

9. बुद्धि - अन्तःकरणवृत्ति सत्त्वमय होने से शुद्ध और स्वच्छ दर्पण के समान चिग्रतिबिम्बग्राहिणी होती है, वह 
अग्नि से तप्त लौहपिण्ड में वह्तित्व - अग्नित्व के समान स्वयं अचेतन होते हुए भी चेतनत्व को प्राप्त होती है जिससे 
स्थूलपिण्ड भी चेतन सदृश प्रतीत होता है, वह चिदाभासयुक्त अन्तःकरणवृत्ति 'चेतना' कही जाती है । चित्‌ के 
अन्तःकरण में प्रतिबिम्बित होने पर जब जीव “अन्तः:करणवृत्ति भी मैं ही हूँ” - इसप्रकार का अभिमान करता है 
और वह चिदाभासयुक्त अन्तःकरणवृत्ति जब देहादि संघात को भी चेतना से युक्त कर देती है तब उसको “चेतना' 
कहा जाता है (नीलकण्ठीव्याख्या) | 
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धर्माणामू । तथाच श्रुतिः - “कामः संकल्पो विचिकित्सा श्रद्धा5श्रद्धा धृतिरधृतिहीर्थीभी- 
रित्येतत्सर्व मन एव” इति मृद्घट इतिवदुपादानाभेदेन कार्याणां कामादीनां मनोधर्मत्वमाह । 
एतत्परिद्ृश्यमानं सर्व महाभूतादिदधृत्यन्तं जडं क्षेत्रज्ेन साक्षिणाउवभास्यमानत्वात्तदनात्म क॑ क्षेत्र 
भास्यमचेतनं समासेनोदाहदमुक्तम्‌ । 

ननु शरीरेद्धियसंघात एवं चेतनः क्षेत्रज्ञ इति लोकायतिक्राः । चेतना क्षणिक ज्ञानमेवा5 5त्मेति 
सुगताः । इच्छाद्वेषप्रयत्नसुखदुःखज्नानान्यात्मनो लिड्रमिति नैयायिकाः । तत्कथं क्षेत्रमे - 
वैतत्सर्वमिति ? तत्राउपह - सविकारमिति । विकारों जन्मादिनशान्तः परिणामों नैरुक्तैः 
पठितः । तत्सहितं सविकारमिदं महाभूतादिधृत्यन्तमतो न विकारसाक्षि स्वोत्पत्तिविनाशयो: 
स्वेन द्रष्टमशक्यत्वात्‌ । अन्येषामपि स्वधर्माणां स्वदर्शनमन्तरेण दर्शनानुपपत्तेः स्वनैव स्वदर्शने 
च कर्तृकर्मविरोधान्निर्विकार एवं सर्वविकारसाक्षी । तदुक्तम्‌ - 

नर्ते स्पाद्दिक्रियां दुःखी साक्षिता का विकारिणः । 


धीविक्रियासहल्नाणां साक्ष्यतोडहमविक्रियः ॥ इति । 
तेन विकारित्वमेव क्षेत्रचिह्ं नतु परिगणनमित्यर्थः ॥ 6 ॥ 
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उपलक्षण है । श्रुति भी कहती है - “काम, संकल्प, विचिकित्सा, श्रद्धा, अश्रद्धा, धृति, अधृति 
ही-लज्जा, धी-बुद्धि, और भी-भय - ये सब मन ही हैं” - यहाँ “मृद्घट:'-- के समान उपादान - 
कारणरूप अभेद से कामादि कार्यों का मनोधर्मत्व कहा गया है”? | यह महाभूत से लेकर धृतिपर्यन्त 
परिदृश्यमान - अनुभूयमान सम्पूर्ण जड़वर्ग क्षेत्रज्ञ साक्षी के द्वारा प्रकाशमान - प्रकाशित होने के 
कारण संक्षेप में वह अनात्भूत क्षेत्र अर्थात्‌ अचेतन भाष्य-प्रकाश्य कहा गया है | 

यहाँ शड्डा है -- शरीर और इन्द्रियों का संघात ही चेतन क्षेत्रज्ञ है -- यह लोकायतिक कहते हैं; 
बौद्ध कहते हैं कि चेतनारूप क्षणिक ज्ञान-विज्ञान ही आत्मा है तथा नैयायिकों का मत है कि इच्छा, 
द्वेष, प्रयल, सुख, दुःख और ज्ञान - ये आत्मा के लिड्ढ है (न्यायसूत्र, ..0) -- तो फिर यह 
सब क्षेत्र ही कैसे है ? इस पर कहते हैं -- सविकारमिति | “विकार” जन्म से लेकर नाशपर्यन्त 
परिणाम है” -- यह निरुक्तकार ने कहा है | यह महाभूत से लेकर धृतिपर्यन्त पदार्थ विकारसहित 
होने से 'सविकार' है, अत: यह विकारों का साक्षी नहीं है, क्योंकि यह स्वयं अपनी उत्पत्ति और 
विनाश को नहीं देख सकता है | यह अपना दर्शन हुए बिना अपने अन्य धर्मों का भी दर्शन नहीं 
कर सकता है, क्‍योंकि अपने ही द्वारा अपना दर्शन होने में एक ही में कर्ता और कर्म होने का 
विरोध उपस्थित होगा, अत: निर्विकार ही सब विकारों का साक्षी होता है | कहा भी है - 
“विकारों के बिना कोई दुःखी नहीं होता और उतक्तन्याय से विकारी में साक्षिता क्‍या है ? मैं बुद्धि 
के सहत्नों विकारों का साक्षी हूँ, अतः निर्विकार हूँ” । 

इसलिए विकारित् ही क्षेत्र का चिह्न है”, न कि महाभूत से लेकर धृतिपर्यन्त परिगणना है -- यह 
तात्पर्य है ॥ 6 ॥ 


20. “मृद्घट:” - इस पद में मिट्टी और घट को कहा गया है, यहाँ मिट्टी कारण है और घट कार्य है, कारण 


और कार्य में उपादान-कारणरूप से अभेद मानकर श्रुति में अभेद का व्यवहार किया गया है अर्थात्‌ कामादि को 
मन ही कहा गया है, किन्तु लोक में “मृद्ध्म घट है” -- यह जैसे भेदविवक्षा से व्यवहार होता है वैसे ही 'कामादि 
मनोधर्म हैं' - यह यहाँ व्यवहार किया गया है | 

2. 'जायते5स्ति विपरिणमते वर्धते5पक्षीयते विनश्यतीति” (निरुक्त, प्रथम अध्याय, प्रथम पाद) ८ विकार के छः 
रूप हैं - जन्म लेना, होना, बदलना, बढ़ना, घटना और नाश होना । 
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]7 एवं क्षेत्र प्रतिपाय तत्साक्षिणं क्षेत्रज्ञं क्षेत्रादिविकेन विस्तरात्प्रतिपादयितुं तज्ञानयोग्य -- 
त्वायामानित्वादिसाधनान्याह ज्ञेयं यत्तदित्यतः प्राक्तनैः पञ्चभिः- 


अमानित्वमदम्भित्वम॒हिंसा क्षान्तिराजवम्‌ । 
श आचार्योपासनं शौचं स्वैर्यमात्मविनिग्रहः ॥ 7 ॥ 

8 विद्यमानैरवियमानैर्वा गुणैरात्मनः श्लाघनं मानित्वं, लाभपूजास्यात्यर्थ स्वधर्मप्रकटीकरणं 
दम्भित्वं, कायवाइमनोमि: प्राणिनां पीडनं हिंसा, तेषां वर्जनममानित्वमदम्भित्वमहिंसेत्युक्तम। 
परापराधे चित्तविकारहेतौ प्राप्तेईपि निर्विकारचित्ततया तदपराधसहलन क्षान्तिः, आर्जवमकौटिल्यं 
यथाहदयं व्यवहरणं परप्रतारणाराहित्यमिति यावत्‌ । आचार्यो मोक्षसाधनस्योपदेष्टउत्र विवक्षितो 
न तु मनूक्त उपनीयाध्यापकः । तस्य शुश्रूषानमस्कारादिप्रयोगेण सेवनमाचार्योपासनम्‌ । शौच 
बाह्यं कायमलानां मृजलाभ्यां क्षालनमाभ्यन्तरं च मनोमलानां च रागादीनां विषयदोषदर्शन- 
रूपप्रतिपक्षभावनया5पनयनम्‌। स्वैर्य मोक्षसाधने प्रवृत्तस्यानेकविधविध्नप्राप्तावषि तदपरित्यागेन 
पुनः पुनर्यत्नाधिक्यम्‌ । आत्मविनिग्रह आत्मनो देहेन्द्रिपसंघातस्य स्वभावप्राप्तां मोक्षप्रतिकूले 
प्रवृत्ति निरुध्य मोक्षसाधन एवं व्यवस्थापनम्‌ ॥ 7 ॥ 


॥7 इसप्रकार क्षेत्र का प्रतिपादन कर उसके साक्षी क्षेत्रज्ञ का क्षेत्र से विवेक-मेद के साथ विस्तार॒पूर्वक 
प्रतिपादन करने के लिए "ज्ञेयं यत्तत्‌” -- इत्यादि से पूर्व पठित पाँच श्लोकों से उस क्षेत्रज्ञ के ज्ञान 
की योग्यता के लिए अमानित्वादि साधनों को कहते हैं - 

(अमानित्व, अदम्भित्व, अहिंसा, क्षान्ति-क्षमा, आर्जव, आचार्य की उपासना, शौच, स्थिरता और 
आलत्मनिग्रह ॥ ॥7 ॥] 

]8 अपने में विद्यमान अथवा अविद्यमान गुणों से अपनी श्लाघा-प्रशंसा करना “मानित्व” है; लाभ, पूजा 
अथवा ख्याति के लिए अपने धर्मों को प्रकट करना “दम्भित्व” है; शरीर, वाणी और मन से प्राणियों 
को पीडित करना हिंसा” है, उनका वर्जन - छोड़ना अमानित्व, अदम्भित्त और अहिंसा कहे गये 
हैं | दूसरे के अपराध करने पर चित्त के विकार का हेतु प्राप्त होता है फिर भी निर्विकार चित्त से 
उसके अपराध को सहना 'क्षान्ति -- क्षमा है । “आर्जव” अकुटिलता - हृदय के अनुसार व्यवहार 
करना अर्थात्‌ दूसरे को धोखा न देना है। “आचार्य” यहाँ मोक्ष के साधनों का उपदेध्य - उपदेशक 
विवक्षित है, न कि मनु के द्वारा उक्त उपनीय अध्यापक विवक्षित है” | उस विवक्षित आचार्य की 
शुश्रूषा, नमस्कार आदि के प्रयोग द्वारा सेवा करना “आचार्योपासन” है | “शौच” शरीर के मलों 
को मिट्टी और जल से धोना “बाह्य” है और मन के रागादि मलों को विषयदोषदर्शनरूप प्रतिपक्षभावना 
से दूर करना “आभ्यन्तर' है” । *स्थैर्य! मोक्ष के साधन में प्रवृत्त हुए पुरुष का अनेक प्रकार के 
विध्न प्राप्त होने पर भी उसको न त्याग कर पुनः पुनः उसी में अधिक प्रयल करना है | “आल- 


22. यह श्लोक तृतीय श्लोक में निर्दिष 'यद्‌विकारी' - पद की व्याख्या है । 
23, “उपनीय तु य: शिष्यं वेदमध्यापयेद्द्विज: । 
सकत्प॑ सरहस्यं च तमाचार्य प्रचक्षते ॥ (मनुस्मृति, 2.40) 
“जो ब्राह्मण शिष्य का उपनयन कर उसको कल्प - यज्ञविद्या और रहस्य-उपनिषद्‌ -- विद्या के साथ वेद पढ़ाता 
है वह “आचार्य” कहलाता है |! 
24. स्मृति भी कहती है - 


क्षेत्रक्षेत्रज्ञविभागयोगः ] गूदार्थदीपिका 657 
9 किच- 


इन्द्रियार्थेषु वैराग्यमनहंकार एव च | 
जन्ममृत्युजराव्याधिदुःखदोषानुदर्शनम्‌ ॥ 8 ॥ 
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। आंत्मंश्लाघनाभावेडपि मनसि प्रदुर्भूतो5हं संबरत्कृष्ट इति गर्वोष्हंकारस्तदभावो5नहंकारः । 
अयोगव्यवच्छेदार्थ एवकारः । समुच्चयार्थश्वकारः । तेनामानित्वादीनां विशतिसंख्याकानां 
समुच्चितो योग एव ज्ञानमिति प्रोक्त न त्वेकस्याप्पभाव इत्यर्थ: । जन्मनो गर्भवासयोनिद्वारनिस्स- 
रणरूपस्थ मृत्योः सर्वमर्मच्छेदनरूपस्य जरायाः प्रज्ञाशक्तितेजोनिरोधपरपरिभवादिरूपाया व्याधीनां 
ज्वरातिसारादिख्पाणां. दुःखानामिष्टवियोगानिष्टसंयोगजानामध्यात्माधिभूताधिदेवनिमित्तानां 
दोषस्य वातपित्तश्लेष्ममलमूत्रादिपरिपूर्णलेन कायजुगुप्सितत्वस्य चानुदर्शन पुनः पुनरालोचनं 
जन्मादिदुःखान्तेषु दोषस्यानुदर्शनं जन्मादिव्याध्यन्तेषु दुःखरूपदोषस्यानुदर्शनमिति वा । इदं च 
विषयवैराग्यहेतुत्वेना5 उत्मदर्शनस्योपकरोति ॥ 8॥ 


विनिग्रह” आत्मा ८ देह और इन्द्रियों के संघात की स्वभाव से प्राप्त मोक्ष के प्रतिकूल विषय में 
प्रवृत्ति को रोककर उसको मोक्ष के साधन में ही व्यवस्थित करना है ॥ 7 ॥ 

इसके अतिरिक्त, 

[इन्द्रियों के विषयों में वैराग्य, अहंकार का सर्वधा अभाव तथा जन्म, मृत्यु, जरा और व्याधि में 
दुःखरूप दोषों को देखना ॥ 8 ॥|] 

इन्द्रियों के विषयों में > दृष्ट & अदिव्य -- ऐहलौकिक अथवा आनुश्रविक 5 दिव्य - पारलौकिक 
शब्दादि भोगों में रागविरोधिनी अस्पृहात्िका चित्तवृत्ति 'वैराग्य' है। आत्मश्लाघा का अभाव होने पर 
भी मन में प्रादुर्भूत “मैं सर्वोत्कष्ट हूँ: यह गर्व “अहंकार” है, उसका अभाव “अनहंकार है। एवं / 
शब्द अयोग - असम्बन्ध का व्यवच्छेद करने के लिए है और “'च' शब्द समुश्चय के लिए है। इससे 
अमानित्वादि बीस गुणों का समुच्चित योग ही ज्ञान है - यह कहा गया है, यह नहीं कि उनमें एक 
का भी अभाव होगा - यह अर्थ है। “जन्म” गर्भवास और योनिद्वार से निस्सरणरूप है; “मृत्यु” सम्पूर्ण 
मर्मस्थानों का छेदनरूप है; “जरा! प्रज्ञा-बुद्धि, शक्ति और तेज का निरोध होना और दूसरों से पराभवादि 
होना रूप है; “व्याधि' ज्वर, अतिसार आदिरूप है; दुःख' इध्थवेयोग और अनिध्संयोग से उत्पन्न 
अध्यात्म, अधिभूत और अधिदेव निमित्तक है - इन सभी के दोष - वात, पित्त, कफ, मल-मूत्रादि 
से परिपूर्ण होने के कारण शरीर में जुगुप्सितता-घृणास्पदता का अनु-दर्शन > पुन; पुन: आलोचन-विचार 
करना अथवा जन्म से लेकर दुःखपर्यन्त पदार्थों में दोष का दर्शन-विचार करना या जन्म से लेकर 
व्याधि-पर्यन्त पदार्थों में दुःखरूप दोष का अनुदर्शन - अनुसन्धान करना” । यह विषयों में वैराय का 


हेतु होने से आत्मदर्शन का उपकार करता है ॥ 8 ॥ 


“शौचं हि द्विविधं प्रोक्त बाह्ममाभ्यन्तरं तथा | 

मृजलाभ्यां स्मृतं बाह्यं भावशुद्धिस्तथान्तरम्‌ ॥” (अग्रिपुराण, 372.7-8)' 
“बाह्य और आभ्यन्तर के भेद से दो प्रकार का 'शौच' कहा गया है | मिट्टी और जल से प्रक्षालन -- शुद्धि "बाह्य! 
है और भावशुद्धि आभ्यन्तर' कहा गया है | 
25. अभिप्राय यह है कि दुःख ही दोष है, उस दुःखरूप दोष का जन्मादि में देखना अर्थात्‌ जन्म दुःख है, मृत्यु 
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2] किच- 
असक्तिरनभिष्वडूः पुत्रदारगृहादिषु । 
नित्यं च समचित्तत्वमिष्टानिष्टोपपत्तिषु ॥ 9 ॥ 

22 सक्तिममेदमित्येतावन्मात्रेण. प्रीति: । अभिष्वड्रस्त्वहमेवायमित्यनन्यत्वभावनया प्रीत्यतिशयो- 
अन्यस्मिन्‍्सुखिनि दुःखिनि वाउ हमेव सुखी दुःखी चेति । तद्राहित्यमसक्तिरनभिष्वड्ू इति चोक्तम्‌। 
कुच्न सक्त्यभिष्वड़ौ वर्जनीयावत आह - पुन्रदारगृहादिषु पुत्रेषु दारेषु गृहेषु, आदिग्रहणादन्येष्वपि 
भृत्यादिषु सर्वेषु स्नेहविषयेणित्यर्थ:। 

23 नित्य च॒ सर्वदा च समचित्तत्वं हर्षविषादशून्यमनस्त्वमिष्टानिष्टोपपत्तिषु । उपपत्तिः प्राप्तिः । 
इष्टोपपत्तिषु ह्भिावो5निष्टोपपत्तिषु विषादाभाव इत्यर्थः । चः समुच्चये ॥ 9 ॥ 

24 कि च- 


मयि चानन्ययोगेन भक्तिरव्यभिचारिणी । 
विविक्तदेशसेवित्वमरतिर्जनसंसदि ॥ 0 ॥ 


दर मय 


2] इसके अतिरिक्त, 
पुत्र, स्नी, गृह आदि में असक्ति 5 सक्ति - प्रीति का अभाव, उनमें ही अनभिष्वड्र 5 
अभिष्वडु;प्रीत्यतिशय- अभिनिवेश न होना तथा इष्ट और अनिष्ट की प्राप्ति होने पर सर्वदा समचित्त 
रहना ॥| 9 ॥] 

22 'सक्ति! “यह मेरा है” - इतने मात्र से ही प्रीति होना है । “अभिष्वड्! तो “मैं ही यह हूँ” - इस 
प्रकार की अनन्यत्वभावना से प्रीति का अतिशय होना है अर्थात्‌ किसी अन्य के सुखी अथवा दुःखी 
होने पर मैं ही सुखी और दुःखी .हूँ - ऐसी भावना “अभिष्वड्र” है । सक्ति और अभिष्वड़ का 
अभाव “असक्ति' और “अनभिष्वड़” है- ऐसा कहा गया है । ये सक्ति और अभिष्वड़ कहाँ वर्जनीय 
हैं ? इसपर कहते हैं -- 'पुत्रदारगृहादिषु” > पुत्रों में, स्तनियों में और गृहों में वर्जनीय हैं, “आदि' 
शब्द के ग्रहण से अन्य भृत्यांदि में भी अर्थात्‌ ख्रेह के सब विषयों में भी वर्जनीय हैं । 

23 इष्ट और अनिष्ट की उपपत्ति - प्राप्ति में नित्य - सर्वदा समचित्तत्व 5 हर्ष और विषाद से शून्य 
चित्तवाला होना । उपपत्ति प्राप्ति है | अर्थ यह है कि इध्ट की प्राप्ति होने पर हर्ष का अभाव होना 
और अनिष्ट की प्राप्ति होने पर विषाद का अभाव होना । “च' शब्द समुच्चय अर्थ में है ॥ 9 ॥ 

24 इसके अतिरिक्त, 
दुःख है, जरा दुःख है और सब व्याधियाँ दुःख हैं - इसप्रकार देखने को जन्मादि में दुःखरूप दोष का अनुदर्शन 
- अनुसंघान करना कहा जाता है (दुःखान्येव दोषो दुःखदोषस्तस्य तस्य जन्मादिषु पूर्ववदनुदर्शनम्‌ - दुःख जन्म, 
दुःखं मृत्यु, दुःखं जरा, दुःखं व्याधय:-- शाडूरभाष्य) | यहाँ ध्यातव्य है कि ये जन्मादि दुःख के कारण होने से 
ही दुःख हैं, स्वरूप से ही दुःख नहीं है अर्थात्‌ देह में आत्मबुद्धि जब तक रहती है तब तक ही जन्म, मृत्यु, जरा 
और व्याधि दुःख के कारण होते हैं | आत्मा देह से पृथक्‌ है - इसप्रकार तत्त्वज्ञान होने के पश्चात्‌ जन्मादि पुनः 
दुःख देने में समर्थ नहीं होते हैं | अत: वे स्वरूप से दुःख नहीं हैं, क्योंकि जिसका जो स्वरूप है उसका किसी 
अवस्था में भी अभाव नहीं हो सकता है | यदि इनका स्वरूप दुःख होता तो जीवन्मुक्त पुरुष भी इनसे मुक्त नहीं 
हो सकते थे । इसप्रकार जन्मादि में दुःखरूप दोष के अनुदर्शन से देह, इन्द्रिय और विषय-भोगों में वैराग्य उत्पन्न 
होता है, उससे आत्मा-परमात्मा के दर्शन के लिए प्रत्यगात्मा में ममस॒हित सभी इन्द्रियों की प्रवृत्ति होती है, अतः 
जन्मादि में दुःखरूप दोषानुदर्शन तत्त्वज्ञान का हेतु होने से 'ज्ञान' कहा जाता है । 
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थ7 
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26 


27 


मयि च भगवति वासुदेवे परमेश्वरे भक्तिः सर्वोत्कृष्टलज्ञानपूर्विका प्रीतिः । अनन्ययोगेन नाज़्यो 
भगवती वासुदेवात्परोउस्त्यतः सः एवं नो गतिरित्येवंनिश्चयेनाव्यभिचारिणी केनापि प्रतिकूलेन 
हेतुना निवारयितुमशक्या । साऊपि ज्ञानहेतुः “प्रीतिर्न यावन्मयि वासुदेवे न मुच्यते देहयोगेन 
तावत्‌” इत्युक्तेः । 
विविक्तः स्वभावतः संस्कारतो वा शुद्धो5शुचिभिः सर्पव्याप्रादिभिश्व रहितः सुरधुनी - 
पुलिनादिश्चित्तप्रसादकरो देशस्तत्सेवनशीलत्वं विवक्तदेशसेवित्वम्‌ू | तथा च श्रुतिः - 

“समे शुचौ शर्करावद्धिवालुकाविवर्जिते शब्दजलाश्रयादिभिः । 


24 कि. 5028 न तु चक्षुपीडने श्रयणे ॥! इति। 
जनानामात्मज्ञानविमुखानां विषयभोगलम्पटतोपदेशकानां संसदि तत्त्नज्ञानप्रति- 


कूलायामरतिररमण साधूनां तु संसदि तत्त्वज्ञानानुकूलांयां रतिरुचितेव । तथा चोक्तम्‌- 
“सड़ूः सर्वात्मना हेयः स चेत्त्यकु न शक्यते । 
स सद्धिः सह कर्तव्यः सतः सड़ो हि भेषजम्‌” इति ॥ 0 ॥ 


[मुझमें अनन्य-योग से अव्यभिचारिणी भक्ति होना, विविक्त - शुद्ध देश का सेवन करना और 
जनसंसद 5 जनसमुदाय में रति-प्रेम का न होना ॥ 0 ॥] 

मुझ भगवान्‌ वासुदेव परमेश्वर में अनन्ययोग से ८ “भगवान्‌ वासुदेव से पर-श्रेष्ठ अन्य कोई नहीं 
है, अत: वही हमारी गति हैं' - इसप्रकार के निश्चय से अव्यभिचारिणी 5 किसी भी प्रतिकूल 
हेतु से निवारण न की जा सकनेवाली भक्ति 5 सर्वोह्कृध्त्वरूपज्ञानपूर्वक प्रीति होना । वह प्रीति 
भी ज्ञान का हेतु है, क्योंकि 'जब तक मुझ वासुदेव में प्रीति नहीं होती तब तक जीव देह के 
सम्बन्ध से मुक्त नहीं होता है?” - ऐसा कहा है । 

विविक्त 5 स्वभावत: अथवा संस्कारत: शुद्ध, सर्प - व्याप्र आदि अपवित्र जीवों से रहित सुरधुनी 
- गंगा का पुलिन - तीर आदि चित्त को प्रसन्न करनेवाला देश, उसका सेवन करने का स्वभाव 
होना “विविक्तदेशसेवित्व” है । ऐसा श्रुति भी कहती है - 

“जो समतल, पवित्र, शर्करा - कड्डूड, अग्नि और बालुका से तथा शब्द और जलाशयादि से रहित, 
मन के अनुकूल और नेत्रों को पीडित न करनेवाला हो उस गुहा या वायुशून्य स्थान में चित्त को 
समाहित करे” (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 2.0) । 

जनों > आलज्ञानविमुख और विषयभोग की लम्पटता .के उपदेशक जनों की संसद में अर्थात्‌ 
तत्त्वज्ञान के प्रतिकूल सभा में अरति - रमण न करना, 50] साधुजनों की तत्त्वज्ञान के अनुकूल 
संसद - सभा में रति - रमण करना उचित ही है । कहा भी है - 


26. भगवान्‌ सर्वोत्तृष -- सबसे उत्कृष्ट अर्थात्‌ सबसे बडे प्रभावशाली हैं - ऐसी ज्ञानपूर्वक प्रीति “भक्ति! है | 
अपकृष में प्री्यतिशय अनुराग होता है - जैसे लोक में कहा जाता है कि वह ख्री में, पुत्र में अनुरक्त है । लोक 
में उत्कृध्पद सापेक्ष होता है, कहीं-कहीं इसका प्रयोग देखा जाता है, जैसे वह मातृभक्त, पितृभक्त है, किन्तु ईश्वर 
में उत्कृध्पद निरपेक्ष होता है, अतः कहा जाता है कि ईश्वर-परमात्मा सबसे उत्कृष्ट है, उससे पर दूसरा कोई नहीं 
है अतएव ईश्वर में सर्वदैव भक्ति ही होती है और कहा जाता है कि वह ईश्वरभक्त है | 

27. तालर्य यह है कि भगवान्‌ में प्रीति होने पर जीव देह से वियुक्त - मुक्त हो जाता है । वस्तुतः देह का 
संयोग मिध्याज्ञाननिमित्तक होता है और देह से वियोग तत्त्वज्ञाननिमित्तक होता है, तत्त्वज्ञान भगवान्‌ में भक्ति से 
प्रात्त होता है तथा शरीर रहने पर भी तत्त्वज्ञानी निवृत्तशरीराध्यास अशरीरी कहलाता है | 
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28 किच- 


अध्यात्मज्ञाननित्यत्वं तत्त्तज्ञानार्थदर्शनम्‌ । 
एतज्ज्ञानमितिं प्रोक्तमज्ञानं यदतोउन्यथा ॥ ॥] ॥ 

29 अध्यात्मज्ञानमात्मानमपिकृत्य प्रवृत्तमात्मानात्मविवेकज्ञानमध्यात्मज्ञानं तस्मिन्नित्यत्वं_तत्रैव 
नि्ावत््वम्‌ । विवेकनिष्ठो हि वाक्यार्थज्ञानसमर्थों भवति । तत्त्वज्ञानस्थाहं ब्रह्मास्मीति 
साक्षात्कारस्य वेदान्तवाक्यकरणकस्यामानित्वादिसर्वसाधनपरिपाक फलस्यार्थः प्रयोजनमविद्यात- 
त्कार्यात्मकनिखिलदुःखनिवृत्तिरूपः परमानन्दात्मावाप्तिरूपश्च मोक्षस्तस्य दर्शनमालोचनम्‌ । 
तत्त्वज्ञानफफलालोचने हि तत्साधने प्रवृत्तिः स्यात्‌ । एतदमानित्वादितत्तज्ञानार्थदर्शनान्तं 
विशतिसंख्याकं ज्ञानमिति प्रोक्त ज्ञानार्थत्वात्‌। अतोडन्यथा5स्मादिपरीतं मानित्वादि यत्तदज्ञान- 
मिति प्रोक्तं ज्ञानविरोधित्वात्‌ । तस्मादज्ञानपरित्यागेन ज्ञानमेवोपादेयमिति भावः ॥ । ॥ 

30 एमिः साधनैज्ञनिशद्धितैः कि ज्ञेयमित्यपेक्षायामाह ज्ञेयं यत्तदित्यादिषड्रृभिः- 


७>ररनलरजनररललजररनललरमररजर तर सन्‍जरनरर मे लनननरनरररररभरभा 


*सड़ सर्वात्मना हेय है, यदि उसको न त्यागा जा सके तो सत्पुरुषों का साथ ही करना चाहिए, 
क्योंकि सत्पुरुषों का सड्र भवरोग का औषध है! ॥ 0 ॥ 

28 इसके अतिरिक्त, 

[अध्यालज्ञान में नित्यता- नित्य स्थिति या निष्ठा होना और तत्त्वज्ञान के अर्थ-प्रयोजनरूप परमात्मा को 
सर्वत्र देखना - यह सब ज्ञान है, इससे विपरीत जो है वह अज्ञान है -- ऐसा कहा है॥ ॥ ॥] 

29 अध्यालज्ञान > आत्मा को अधिकृत करके प्रवृत्त होनेवाला आत्मा और अनात्मा का विवेकरूप ज्ञान 
“अध्यालज्ञान” है, उसमें नित्यंत्व > वहीं निष्ठा होना, क्योंकि विवेकनिष्ठ ही वेदान्तवाक्यों के अर्थ 
को जानने में समर्थ होता है । तत्त्वज्ञान” > वेदान्तवाक्यकरणक - वेदान्तवाक्य ही जिसके कारण 
हैं और अमानित्वादिसर्वसाधनपरिपाकफलक +- अमानित्वादि सब साधनों के परिपाक का जो फल 
है उस “अहं ब्रह्मास्मि'- मैं ब्रह्म हूँ” -- इसप्रकार के साक्षात्कार का जो अर्थ - प्रयोजन अर्थात्‌ 
अविद्या और उसके कार्यभूत सम्पूर्ण दु:ख की निवृत्तिरूप तथा परमानन्दब्रह्मप्राप्तिरप मोक्ष है उसका 
दर्शन - आलोचन, क्योंकि तत्त्वज्ञान के फल का आलोचन - विचार करने से ही उसके साधन 
में प्रवृत्ति होगी | यह अमानित्व से लेकर तत्त्वज्ञानार्थदर्शनपर्यन्त' बीस संख्यायुक्त पदार्थ "ज्ञान 
कहा गया है, क्‍योंकि इसका प्रयोजन ज्ञान है । इससे अन्यथा ८ विपरीत जो मानित्वादि हैं वे 
“ज्ञान! कहे गये हैं, क्योंकि वे ज्ञान के विरोधी हैं । अतः अज्ञान का परित्याग कर ज्ञान ही 
उपादेय है ८ ज्ञान का ही ग्रहण करना चाहिए -- यह भाव है ॥ ॥ ॥ 


नह श्लोकस्य “इति” शब्द से यह सूचित कर रहे हैं कि इन पाँच श्लोकों में ज्ञान के जिन साधनों का उल्लेख है 
- वे समाप्त हुए । 

29. (अ) 'तत्‌' सर्वनाम है और सर्व ८ सब ब्रह्म है उसका नाम “तत्‌' है; उस ब्रह्म का भाव याधात्य है उसका 
ज्ञान तत्त्ज्ञान' है (तदिति सर्वनाम, सर्व च ब्रह्म तस्य नाम तदिति तस्य ब्रह्मणो भावो याथाल्यं तस्य ज्ञान 
तत्त्वज्ञानम्‌) | 'सत्य॑ ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, एकमेवाद्धितीयं, नेह नानास्ति किंचनू, वाचारम्भणं विकारों नामधेयम्‌' - इसप्रकार 
श्रुति द्वारा उक्त ब्रह्म और जगत्‌ के याथात्य का ज्ञान तत्त्वज्ञान! है | 

(ब) अमानित्वादि सब साधनों का परिपाक होने पर चित्तशुद्धि होती है, तसश्चात्‌ गुरुमुख़ से “तत्त्वमसि” आदि 
वेदान्तमहावाक्यों के श्रवण के फलरूप से “अहं ब्रह्मास्मि' ८ “मैं ब्रह्म हूँ” - इसप्रकार का जो आत्रसाक्षात्कार 
होता है उसको ही “तत्त्वज्ञान' कहते हैं । 


क्षेत्रक्षेत्रञविभागयोगः ] गूढार्थदीपिका 66 


ज्ञेयं यत्तत्वक्ष्यामि यज्ज्ञात्वाउमृतमश्नुते । 
अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते ॥ 2 ॥ 


3 यज्जेयं मुमुश्षुणा तत्म्रवक्ष्यामि प्रकर्षेण स्पष्टतया वशक्ष्यामि। श्रोतुरभिमुखीकरणाय फलेन स्तुवन्नाह 


30 


3] 


- यदक्ष्यमाण ज्ञेयं ज्ञात्वाउमृतममृतत्वमश्नुते संसारान्मुच्यत इत्यर्थः । कि ततू, अनादिमत्‌, 
आदिमन्न भवतीत्यनादिमत्‌ । पर निरतिशयं ब्रह्म सर्वतोडनवक्छिन्न परमात्मवस्तु । 
अन्नानादीत्येतावतैव बहुब्रीहिणाऊर्थलाभे5प्यतिशायने नित्ययोगे वा मतुपः प्रयोगः । अनादीति 
च मत्परमिति च पद केचिदिच्छन्ति । मत्सगुणादुब्रह्मणः परं निर्विशेषरूप ब्रह्मेत्यर्थः | अहं 


“ज्ञान” शब्दित इन साधनों से क्या ज्ञेय है ? - इस अपेक्षा से क्ेय यत्तत्‌! - इत्यादि छः श्लोकों 
द्वारा कहते हैं" :- 

जो ज्ञेय है उसको मैं स्पथ्रूप से कहूँगा, जिसको जानकर जीव अमृतत्व को प्राप्त होता है । वह 
अनादिमत्‌ परब्रह्म है । वह न सत्‌ है, न असत्‌ है और न किसी शब्द से कहा जाता है | 2 ||] 
मुमुक्षुजन के द्वारा जो ज्ञेय है उसको मैं प्रकर्ष से ८ स्पथ्रूप से कहूँगा | श्रोता को अभिमुख करने 
के लिए फल से स्तुति करते हुए कहते हैं - जिस वक्ष्यमाण ज्ञेय को जानकर जीव अमृत - 
अमृतत्र को प्राप्त होता है अर्थात्‌ संसार से मुक्त हो जाता है | वह कया है ? वह अनादिमत्‌” - 
जो आदिमत्‌ नहीं है वह अनादिमत्‌, पर- निरतिशय ब्रह्म ८ सबसे अनवच्तिन्न परमात्मवस्तु है । 
यहाँ “अनादि - न आदिर्यस्य तत्‌” - इतने बहुव्रीहि समास से ही अर्थलाभ होने पर भी अतिशय 
अथवा नित्ययोग में “मतुप्‌” प्रत्यय का प्रयोग हुआ है” | कोई “अनादिमत्यरम” इस पद को “अनादिः 
और “मत्परम्‌” - इसप्रकार पृथकू-पृथकू कहना चाहते हैं और अर्थ करते हैं - मत्‌ 5 मुझ सगुण 
ब्रह्म से परम्‌ 5 पर निर्विशेषरूप ब्रह्म है” | मत्परम्‌ > मैं वासुदेव नाम की परा शक्ति हूँ जिसकी 
अमानित्वादि किसी भी वस्तु के परिच्छेदक ८ ज्ञापक नहीं देखे गये हैं और सर्वत्र ही जो ज्ञान जिस वस्तु को 
विषय करनेवाला होता है वही उसका परिच्छेदक 5 ज्ञापक होता है, अन्यविषयक ज्ञान से अन्य वस्तु नहीं जानी 
जाती है जैसे घटविषयक ज्ञान से अग्नि नहीं जानी जाती है | उत्तर है - यह दोष नहीं है, क्योंकि ज्ञान के साधन 
होने से और उसके सहकारी कारण होने से अमानित्वांदे को 'ज्ञान' कहा गया है | अतएव "ज्ञान! शद्धित 
अमानित्वादि साधनों से कौन सी यथार्थ वस्तु जानी जाती है अर्थात्‌ कया ज्ञेय है ? वह यहाँ कहा जा रहा है | 
3. अनादिमत्‌ ८ आदिरस्यास्तीत्यादिमत्‌ नादिमदनादिमत्‌ ८ कर्मधारय तत्युरुष समास है | 

32. प्रकृत में 'अनादि - न आदिर्यस्य तत्‌” - यह बहुव्रीहि समास नहीं है, किन्तु “आदिरस्ति अस्य इति आदिमत्‌ 
न आदिमत्‌ अनादिमत्‌' - यह कर्मधारय तत्पुरुष समास है | यहाँ कहा जा सकता है - यद्यपि दोनों में अर्थमेद 
नहीं है तथापि मतुपूग्रहण दोनों वृत्तियों को मानना व्यर्थ है, क्योंकि बहुव्रीहि समास से ही मतुपर्थ का लाभ हो 
रहा है और फिर इसमें लाघव भी है, जबकि कर्मधारय समास करने में मतुपूग्रहण कर्मधारय समास और तद्धित 
- इसप्रकार दो वृत्तियाँ माननी पड़ती है जिससे गौरव होता है | उत्तर - यह ठीक है कि बहुव्रीहि से लाघव प्राप्त 
है किन्तु प्रकृत में मत्वर्थीयान्त से अधिक अर्थविशेष की प्रतीति होती है जो बहुव्रीहि से नहीं हो सकती है । 
अतएव यहाँ मत्वर्थीयान्त पद ही उचित है, जिसमें अतिशय और नित्ययोग में मतुप्‌ प्रत्यय हुआ है | 

33. (अ) श्रीधर स्वामी ने “अनादिमत्परम्‌” पद के विकल्प अर्थ में “अनादि' और “मत्परम्‌” -- ये दो पद स्वीकार 
कर “मत्यरम्‌” का अर्थ किया है - “मम विष्णो: परं निर्विशेषं रूप॑ ब्रह्म, मत्त: सगुणात्‌ ब्रह्मण: परमिति वा! - 
जो उचित नहीं है, क्योंकि 'परम्‌! -- विशेषण से ही 'सगुण से पर निर्विशेष ब्रह्म' - की अभिव्यक्ति हो जाने से 
“मत्‌! पद व्यर्थ हो जाता है, और फिर “मत्त: परतरं नान्यत्‌” (गीता, 7.7) - इस भगवद्धाक्य से विरोध भी होता 
है जिसमें यह स्पष्ट विवक्षित है कि श्रीकृष्ण ही परब्रद्मय हैं उनसे अतिरिक्त पर कोई है ही नहीं है | 


662 श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः ॥3 


वासुदेवाख्या परा शक्तिर्यस्पेति त्वपव्याख्यानं, निर्विशेषस्य ब्रह्मणः प्रतिपायत्वेन तत्र 
शक्तिमत्त्वस्यावक्तव्यत्वात्‌ । 

32 निर्विशेषत्वमेवाउ5५ह - न सत्तन्नासदुच्यते । विधिमुखेन प्रमाणस्य विषयः सक्छब्देनोच्यते । 
निषेधमुखेन प्रमाणस्य विषयस्त्वसछब्देन । इदं तु तदुभयविलक्षणं निर्विशेषत्वात्व - 
प्रकाशचैतन्यरूपत्वाच्च “यतो वाचो निवर्तन्ते। अंग्राप्य मससा सह।” इत्यादिश्रुतेः । यस्मात्तदृब॒ह्म 
न सद्भावत्वाश्रयः, नासदभावत्वाश्रयः, अतो नोच्यते केनापि शब्देन मुख्यया वृत्त्या शब्दप्रवृत्ति 
हेतूनां तत्रासंभवात्‌। तद्यथा-गौरश्व इति वा जातितः, पचति पठतीति वा क्रियातः, शुक्लः कृष्ण 
इति वा गुणतः, धनी गोमानिति वा संबन्धतो र्थ॑ प्रत्याययति शब्दः । अन्न क्रियागुणसंबन्धेभ्यो 
विलक्षणः सर्वोष्पि धर्मो जातिरूप उपाधिरूपो वा जातिपदेन संगृहीतः । यदृच्छाशब्दो5पि 
डित्थडपित्थादिय॑ कंचिद्धर्म स्वात्मानं वा प्रवृत्ति निमित्तीकृत्य प्रवर्तत इति सोषपि जातिशब्दः । 
एवमाकाशशब्दो5पि तार्किकाणां शब्दाश्रयत्वादिरुप य॑ं कंचिद्ध्म पुरस्कृत्य प्रवर्तते । स्वमते तु 
पृथिव्यादिवदाकाशव्यक्तीनां जन्यानामनेकत्वादाकाशत्वमपि जातिरेवेति सोडपि जातिशब्दः । 
आकाशातिरिक्ता च दिडूनास्त्येव । कालश्च नेश्वरादतिरिच्यते । अतिरेके वा दिक्‍्कालशब्दा- 


वष्युपाधिविशेषप्रवृत्तिनिमित्तकाविति जातिशब्दादेव । तस्मात्म्वृत्तिनिमित्तचातुर्वि ध्याचतुर्विध एव 


“मत्परम्‌” है -- यह तो अपकृष् व्याख्यान है, क्योंकि प्रकृत में निर्विशेष ब्रह्म प्रतिपा होने से वहाँ 
शक्तिमत्त्व अवक्तव्य है । 

32 निर्विशेषत्व को ही कहते हैं -- न सत्तन्नासदुच्यते | विधिमुख से प्रमाण का विषय “सत्‌” शब्द से 
कहा जाता है* | निषेधमुख से प्रमाण का विषय तो “असत्‌” शब्द से कहा जाता है” । यह तो 
उन-सत्‌ और असत्‌ - दोनों से विलक्षण है, क्योंकि निर्विशेष, स्वप्रकाश और चैतन्यरूप है तथा 

यतो. वाचो निवर्तन्ते, अप्राप्य मससा सह” “जहाँ से मनसहित वाणी उसको न पाकर लौट आती 
है”-- इंत्यादि श्रुति उक्त अर्थ में प्रमाण है | क्योंकि वह ब्रह्म न सत्‌ 5 भावत्व का आश्रय है और 
न असत्‌ 5 अभावत्व का आश्रय है, अत: वह किसी शब्द से मुख्य वृत्तिद्वारा नहीं कहा जाता है, 
कारण कि शब्दप्रवृत्ति के हेतु जात्यादि उसमें सम्भव नहीं हैं | जैसे- 'गौः, अश्वः'- ये शब्द 
“जाति” से; 'पचति, पठति” - ये शब्द “क्रिया” से; 'शुक्लः, कृष्ण:” - ये शब्द “गुण” से तथा 
“धनी, गोमान्‌” - ये शब्द सम्बन्ध से अर्थ का ज्ञान कराते हैं| यहाँ क्रिया, गुण और सम्बन्ध से 
विलक्षण सभी धर्म जातिरूप अथवां उपाधिरूप” जाति पद से संगृहीत हैं | डित्थ, डपित्थ आदि 
(ब) नीलकण्ठीव्याख्या में 'अनादिमत्परम्‌' को एक पद मानकर इसका अर्थ किया गया है - “आदिमत्‌ च ततः 
परं च आदिमतपरे -- कार्यकारणे ताभ्यामन्यदनादिमत्परम्‌” ८ “आदिमत्‌ और पर ८ आदिमत्पर 5 कार्य और कारण 
उनसे अन्य अनादिमसपर' - जो उचित नहीं है, क्योंकि इसमें 'पर' पद का पूर्वनिपात हुआ है और कार्यकारणान्यत्व 
का “न सत्‌' - इत्यादि विशेषण में अन्तर्भाव है | 

(स) कोई अन्य भी “अनादिमत्परम' को एक पद मानकर इसका अर्थ करते हैं - “अनादिर्माया तद्वतो 
मायावक्तिब्रादनाध्ज्ञानवतो जीवात्परं निर्मायमज्ञानकृतजीवत्वोपाधिरहितम्‌! - जो उचित नहीं है, क्योंकि 'परम्‌! - 
इस विशेषण से ही उक्तार्थ का लाभ हो जाने से “अनादिमत्‌' पद व्यर्थ हो जाता है । 

34. जैसे घट को प्रत्यक्ष से देखकर कहते हैं - 'यह घट है' । 

35. जैसे प्रत्यक्ष या अनुपलब्धि से घटाभाव को देखकर व्यवहार होता है - “यहाँ घट नहीं है! । 

36. उप स्वसमीपवर्तिनि स्वधर्ममादधातीत्युपाधि: । प्रयोजकश्चोपाधि: । 
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शब्दः । तत्र “न सत्तन्नासत्‌” इति जातिनिषेधः क्रियागुणसंबन्धानामपि निषेधोपलक्षणार्थः । 
“एकमेवाद्वितीयम्‌” इति जातिनिषेधस्तस्या अनेकव्यत्तिवृत्तेरेकस्मिन्नसंभवातू। “निर्गुणं निष्क्रिय 
शान्तम्‌” इति गुणक्रियासंबन्धानां क्रमेण निषेधः | “असड्ढो हाय॑ पुरुषः, इति च ॥ “अथात 
आदेशो नेति नेति” इति च सर्वनिषेधः । तस्मादूबह्म न केनचिच्ब्देनोच्यत इति युक्तम्‌। तर्हि कथं 
प्रवक्ष्यामीत्युक्तं कथं वा “ शाख्रयोनित्वात्‌! इति सून्रम्‌। यथाकथं॑चिल्लक्षणया शब्देन प्रतिपाद-- 
नादिति गृहाण । प्रतिपादनप्रकारश्च “आश्चर्यवत्पश्यति कश्चिदेनम्‌” इत्यत्र व्याख्यातः । 
विस्तरस्तु भाष्ये द्रष्टव्यः ॥ 2॥ 

एवं निरुपाधिकस्य ब्रह्मणः सक्छब्दप्रत्ययाविषयत्वादसत्त्वाशडायां नासदित्यनेनापास्तायामपि 


यदृच्छा शब्द भी जिस किसी धर्म को अथवा स्वस्वरूप की प्रवृत्ति को निमित्त बनाकर प्रवृत्त होते हैं, 
अत: वे भी जातिपरक शब्द हैं। इसीप्रकार “आकाश” शब्द भी तार्किकों. के मत में शब्दाश्रयत्वादिरूप 
जिस किसी धर्म को पुरस्कृत करके प्रवृत्त होता है । अपने वेदान्तमत में तो पृथिवी आदि के समान 
आकाशरूप व्यक्ति भी जन्य और अनेक है अतएव “आकाशत्व' भी जाति ही है, इसलिए वह भी 
जातिपरक शब्द है । आकाश से अतिरिक्त दिकू है ही नहीं, काल भी-ईश्वर से अतिरिक्त नहीं है । 
अथवा, ये अतिरिक्त हैं तो 'दिकु' और 'काल' - दोनों शब्द भी उपाधिविशेष के प्रवृत्तिनिमित्तक हैं, 
अतः वे दोनों जातिपरक शब्द ही हैं| इसलिए शब्द के प्रवृत्तिनिमित्त चार प्रकार के होने से शब्द भी 
चार प्रकार के ही है | उसमें “न सत्‌ है, न असत्‌ है” - यह जातिनिषेध क्रिया, गुण और सम्बन्ध 
के भी निषेध के उपलक्षणार्थ है | 'एकमेवाद्धितीयम्‌” - इससे ब्रह्म में जाति का निषेध किया गया 
है, क्योंकि अनेक व्यक्तियों में रहनेवाली जाति एक में सम्भव नहीं हो सकती है । “निर्गुणं निष्क्रियं 
शान्तम्‌” - इससे क्रमश: ब्रह्म में गुण, क्रिया और सम्बन्ध का निषेध किया गया है। 'असज्जे हाय॑ 
पुरुष:” और “अथात आदेशो नेति नेति' - इन श्रुतिवाक्यों से ब्रह्म में सबका निषेध किया गया है । 
इसलिए “ब्रह्म किसी शब्द से नहीं कहा जाता है” -- यह उचित ही कहा है | तब फिर 'प्रवक्ष्यामि! 
- 'स्पण्रूप से कहूँगा' - यह भगवान्‌ ने कैसे कहा है ? अथवा “शाम्रयोनित्वात्‌”” (ब्रह्मसूत्र, ..3) 
- यह वेदान्तसूत्र कैसे संगत होगा ? जिस-किसी प्रकार लक्षणाद्वारा शब्द से प्रतिपादन करके यह ग्रहण 
करो - समझो । प्रतिपादन का प्रकार “आश्चर्यवत्पश्यति कश्चिदेनम्‌” (गीता, 2.29) - इत्यादि में 
कहा है । विस्तार तो भाष्य में द्रध्व्य है ॥। 2 ॥ 

इसप्रकार 'सत्‌” शब्द से ज्ञान का विषय न होने के कारण निरुपाधिक ब्रह्म के असत्त्व की आशड्ा 


37. “आत्न आकाश: सम्धूत:' - इस श्रुति के अनुसार आकाश उत्पन्न होता है । आकाश अनेक है, अतएव 


“आकाशल्व' भी जाति है, जबकि न्याय में 'आकाशत्व' जाति नहीं है, क्योंकि “व्यक्तेरमेद:” ८ “व्यक्ति का अभेद' 
अर्थात्‌ व्यक्ति का एक- होनारूप दोष बाधक है, “व्यक्त्यभेद' का लक्षण है -- 'स्वाश्रयनिष्ठ-स्वाश्रयप्रतियोगिकभेदाभाव: 
- यहाँ दोनों 'स्व' शब्दों से 'आकाशत्व” का ग्रहण है । आकाश अनेक नहीं है, किन्तु एक है, इसलिये आकाश 
में आकाश का भेद नहीं रहता । यदि यह अनेक होता तो इसमें भेद रहता, हू उसमें अनेकत्व का अभाव है, 
इसलिए 'आकाशत्व” धर्म में स्वाश्रयनिष्ठ स्वाश्रयप्रतियोगिक भेद' का अभाव ही है | 

38. शब्द की प्रवृत्ति के निमित्त चार प्रकार के हैं -- जाति, गुण, क्रिया और सम्बन्ध, अतएव शब्द भी चार 
प्रकार के ही हैं - जातिशब्द, गुणशब्द, क्रियाशब्द औरं सम्बन्धशब्द | 

39. 'शास्त्रयोनित्वात्‌' (ब्रह्मसूत्र, ..3) -- ब्रह्म की जगत्कारणता की सिद्धि के लिए शात््र योनि > प्रमाण अथवा 
कारण है अर्थात्‌ शात्रों में ब्रह्म को ही जगत्‌ के जन्मादि का कारण कहा गया है, अन्य प्रधानादि को कारण नहीं 
कहा गया है | 
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विस्तेरेण तदाशद्टानिवृत्त्यर्व॑ सर्वप्राणिकरणोपाधिद्ारेण.. चेतनक्षेत्रज्षखूपतयातदस्तित्व॑ 
प्रतिपादयन्नाह - 
सर्वतःपाणिपादं तत्सर्वतोक्षिशिरोमुखम्‌ । 
.. सर्वतःश्रुतिमल्लोके सर्वमावृत्य तिष्ठति ॥ 3 ॥ 

सर्वतः सर्वेषु देहेषु पाणयः पादाश्चाचेतनाः स्वस्वव्यापारेषु प्रवर्तनीया यस्य चेतनस्य क्षेत्रज्ञस्य 
तत्सर्वतःपाणिपादं ज्ञेय॑ ब्रह्म । सवचितनप्रवृत्तीनां चेतनाधिष्ठानपूर्वकत्वात्तस्मिन्ध्षेत्रज्ञे चेतने ब्रह्मणि 
ज्ञेये सवचितनवर्गप्रवृत्तिहेतो नास्ति नास्तिताशद्वेत्यर्थः । एवं सर्वतो5क्षीणि शिरांसि मुखानि च 
यस्य प्रवर्तनीयानि सन्ति तत्सर्वतोक्षिशिरोमुखम्‌ । एवं सर्वतः श्रुतयः श्रवणेन्द्रियाणि यस्य 
प्रवर्तनीयत्वेब सन्ति तत्सर्वतःश्रुतिमत्‌ । लोके सर्वप्राणिनिकाये । एकमेव नित्यं विभु च 
सर्वमचेतनवर्गमावृत्य स्वसत्तया स्फूर्त्या चा55ध्यासिकेन संबन्धेन व्याप्य तिष्ठति निर्विकारमेव 
स्थिति लभते, न तु स्वाध्यस्तस्य जडप्रपञ्वस्थ दोषेण गुणेन वा5णुमात्रेणापि संबध्यत इत्यर्थः । 
यथा च सर्वेषु देहेष्वेकमेव चेतन नित्य विभु च न प्रतिदेह भिन्न तथा प्रपज्चितं प्राक्‌ ॥ 3 ॥ 


होने पर “नासत्‌” 5 “वह असत्‌ नहीं है” - इस वाक्य से उसका निराकरण कर देने पर भी 
विस्तारपूर्वक उस आशड्जा की निवृत्ति के लिए सब प्राणियों में करणरूप उपाधि के द्वारा चेतनक्षेत्रज्ञरूप 
से उसके अस्तित्व का प्रतिपादन करते हुए कहते हैं :-- 

(वह सर्वतः हाथ-पैरों को प्रेरित करनेवाला, सर्वतः नेत्र, शिर और मुख को प्रवृत्त करनेवाला तथा सर्वतः 
श्रोत्रों को प्रवृत्त करनेवाला ब्रह्म लोक-में सम्पूर्ण अचेतनवर्ग को व्याप्त करके स्थित है ॥ 3 ॥ 

सर्वतः > सब देहों में अचेतन हाथ और पैरों को जो चेतन क्षेत्रज्ञ अपने-अपने व्यापारों में प्रवृत्त 
करनेवाला है वह 'सर्वतःपाणिपाद” ज्ञेय ब्रह्म है, क्योंकि अचेतन की सब प्रवृत्तियाँ चेतन-अधिथ्नपूर्वक 
होती हैं अर्थात्‌ सम्पूर्ण अचेतनवर्ग की प्रवृत्ति के हेतुभूत उस चेतन क्षेत्रज्ञ ज्ञेय ब्रह्म में नास्तिता 
> अस्त्ता की शंका नहीं होती है | इसीप्रकार सर्वतः - सब देहों में अचेतन नेत्र, शिर और मुखों 
को जो चेतन प्रवृत्त करनेवाला है वह 'सर्वतोक्षिशिरोमुख” ज्ञेय ब्रह्म है। इसी प्रकार सर्वतः श्रोत्रों 
> अश्रवणेन्द्रियों को जो प्रवृत्त करनेवाला है वह 'सर्व:श्रुतिमत्‌” है | लोक > सर्वप्राणिसमूह में वह 
एक, नित्य और विभु ब्रह्म ही सम्पूर्ण अचेतनवर्ग को आवृत करके 5 अपनी सत्तास्फूर्ति से आध्यासिक 
सम्बन्ध द्वारा व्याप्त करके स्थित है - निर्विकाररूप से स्थिति प्राप्त किये हुए है, न कि अपने में 
अध्यस्त जडप्रपञ्च के अणुमात्र भी दोष अथवा गुण से सम्बन्धित है -- यह भाव है” | जिस 
प्रकार सब देहों में एक ही नित्य और विभु चेतन विद्यमान है, प्रत्येक देह में भिन्न-भिन्न नहीं है, 
उस प्रकार को पूर्व में विस्तारपूर्वक कहा है ॥ 3 ॥ 

मिशन जल मम आआआओआ 
4. यहाँ “अध्षि' शब्द से ज्ञानेन्द्रि«ँ, मन और बुद्धि उपलक्षित हो रही है ।'शिर” शब्द अनेक देहों को सूचित 
करने के लिए है । 

42. जिस प्रकार अयस्कान्तमणि 5 चुम्बक के सात्रिध्य में आकर लोहकणसमूह कार्यों में प्रवृत्त होते हैं उसी प्रकार 
नित्य, अविकारी, उदासीन एक चैतन्य की सत्ता के सात्रिध्य में आकर सभी प्राणियों के अचेतन देह और इन्द्रियादि 
चेतनयुक्त होकर कर्म में प्रवृत्त होते हैं | समस्त देह में एक ही सच्चिदानन्दस्वरूप आत्मा ही विद्यमान है | अत: 
वह ब्रह्मस्वरूप आत्मा समस्त इन्द्रियादि का प्रवर्त्त होने के कारण उपचार से सर्वतः उसके ही हाथ, पैर, नेत्र, 
शिर, मुख, श्रोत्र आदि हैं - ऐसा कहा गया है | 
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“अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपज्च॑ प्रपञ्च्यते इति न्‍्यायमनुसृत्य सर्वप्रपज्चाध्यारोपेणानादिमत्परं 
ब्रह्मेति व्याख्यातमधुना तदपवादेन न सत्तन्नासदुच्यत इति व्याख्यातुमारभते निरुपाधिस्वरूपज्ञानाय 
सर्वेन्द्रियगुणाभासं सर्वेन्द्रियविवर्जितम्‌ 


असक्त सर्वभृचेव निर्गुणं गुणभोक्त च ॥ 4 ॥ 
परमार्थतः सर्वेन्द्रियविवर्जितं तन्‍्मायया सर्वेन्द्रियगुणाभासं सर्वेषां बहिष्करणानां श्रोत्रादीनामन्तः- 
करणयोश्च बुद्धिमनसोर्गुणैरध्यवसायसंकल्पश्रवणवचनादिभिस्तत्तद्िषयरूपतयाउवभासत इव्‌ 
सर्वेत्वियव्यापरैव्यपृतमिव तल्जेयं ब्रह्म “ध्यायतीव लेलायतीव” इतिश्रुतेः । अन्न ध्यान 
बुद्धीन्द्रियव्यापारोपलक्षणम्‌ । लेलायन चलन कर्मेन्द्रियव्यापारोपलक्षणार्थम्‌ । 
तथा परमार्थतो5सक्त सर्वसंबन्धशून्यमेव, मायया सर्वभृच् सदात्मना सर्व कल्पितं धारयति 
पोषयतीति च सर्वभृत्‌, निरधिष्ठानभ्रमायोगात्‌ । तथा परमार्थतो निर्गुणं सत्त्वरजस्त- 
मोगुणरहितमेव, गुणभोक्त च गुणानां सत्त्वरजस्तमसां शब्दादिद्वारा सुखदुःखमोहाकारेण 
परिणतानां भोक्त उपलब्ध च तज्ज्ेयं ब्रह्मेत्यर्थः ॥ 4 ॥ 
“अध्यारोप और अपवाद से निष्प्रपज्च परब्रह्म का प्रपज्व-विस्तार किया जाता है” - इस न्याय का 
अनुसरण कर सम्पूर्ण प्रपष्च के अध्यारोप द्वारा 'अनादिमत्रं ब्रह्म'- इसकी व्याख्या की गई है | 
अब उसके अपवाद द्वारा निरुपाधिक स्वरूप के ज्ञान के लिए “न सत्तन्नसदुच्यते'- इसकी व्याख्या 
करना आरम्भ करते हैं :- 
(वह समस्त इन्द्रियों से रहित होने पर भी समस्त इन्द्रियव्यापारों के विषयरूप से भासता है तथा 
सर्वसम्बन्धशून्य, सबका भरण करनेवाला, निर्गुण और गुणों का भोक्ता है ॥ 4 ॥] 
वह ब्रह्म परमार्थतः सब इन्द्रियों से रहित होने पर भी उसकी माया से सर्वेन्द्रियुणाभास है ८ 
श्रोत्रादि बाह्ेन्द्रिय तथा बुद्धि और मन अन्तरिद्धियों के अध्यवसाय, संकल्प, श्रवण, वचन आदि 
गुणों द्वारा उस-उस विषयरूप से भासित सा होता है अर्थात्‌ वह ज्ञेय ब्रह्म सब इन्द्रियव्यापारों से 
व्यापारयुक्त सा हैं, जैसा कि श्रुति कहती है - 'ध्यायतीव लेलायतीव” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 
4.3.7) 5 वह ध्यान करता हुआ-सा है, चेश्व करता हुआ-सा है! । यहाँ “ध्यान” शब्द ज्ञानेन्त्रियों 
के व्यापारों का उपलक्षण है” और 'लेलायन + चलन” शब्द कर्मेन््रियों के व्यापारों का उपलक्षण 
कराने के लिए है” | 
इसीप्रकार वह परमार्थत: असक्त 5 सब सम्बन्धों से शून्य ही है, किन्तु माया से सर्वभृत्‌ है - जो 
सदात्मना > सद्रूप से सब कल्पित पदार्थों को धारण करता है और उनका पोषण करता है वह 


43. यह जो श्रुति है - अपाणिपादो जवनो गृहीता पश्यत्यचक्षु: स शृणोत्यकर्ण:' (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ 3.9) ८ 


“वह ईश्वर बिना पैर और हाथ के चलता और ग्रहण करता है, बिना चक्षु के देखता है और बिना कानों के 
सुनता है” - वह “सब इन्द्रियरूप उपाधियों के गुणों की अनुरूपता प्राप्त करने में समर्थ ज्ञेय ब्रह्म है! - यह 
दिखाने के लिए है, न कि “वह साक्षात्‌ गमनादि क्रिया से युक्त है! -- यह कहने के लिए है | इस मन्त्र का अर्थ 
तो “अन्धो मणिमविन्दत्‌” ८ “अन्धे ने मणि प्राप्त की” - इत्यादि मन्त्र के समान अर्थवाद है | 

44. अर्थात्‌ दर्शन, श्रवण, चिन्तन, ध्यान इत्यादि जो कुछ व्यापार ज्ञानेद्धिय और अन्तरिद्धिय से सम्पादित हो रहा 
है वह सब आत्मा ही कर रहा है - ऐसा प्रतीत होता है | 

45. अर्थात्‌ कर्मेद्रियों से जो कुछ व्यापार किया जाता है उसको भी आत्मा ही कर रहा है - ऐसा प्रतीत होता 
है। 
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बहिरन्तश्च भूतानामचरं चरमेव च । 
सूक्ष्मत्वात्तदविज्ेयं दूरस्थं चान्तिके च ततू ॥ 5 ॥ 

38 भूतानां भवनधर्मणां सर्वेषां कार्याणां कल्पितानामकल्पितमधिष्ठानमेकमेव बहिरन्तश्च रज्ुरिव 
स्वकल्पितानां सर्पधारादीनां सर्वात्मना व्यापकमित्यर्थः | अत एवाचरं स्थावरं चर॑ च जड़म॑ 
भूतजातं तदेवाधिष्ठानात्मकत्वात्‌ू | कल्पितानां न ततः किंचिदृव्यतिरिच्यत इत्यर्थः । एवं 
सर्वात्मकत्वे5पि सूक्ष्मत्वादूपादिहीनत्वात्तदविज्ञेयमिदमेवमिति स्पशज्ञानाह न भवति । अत 
एवाउ त्मज्ञानसाधनशून्यानां वर्षसहस्रकोट्या5 प्यप्राप्पत्वाद्‌ दूरस्थं च योजनलक्षकोट्यन्तरितः 
मिव तत्‌ । ज्ञानसाधनसंपन्नानां तु अन्तिके च तदत्यव्यवहितमेवा55त्मत्वात्‌ । “दूरात्सुदूरे 
तदिहान्तिके च पश्यत्स्विहिव निहितं गुहायाम्‌” इत्यादिश्रुतिभ्यः ॥ 45 ॥ 


(<बबटरब<रररबन<- ८ <ल्‍ बट रब ८८ «रब ८4 ब ८ बन 


सर्वभृत्‌ है, क्योंकि अधिथ्यन के बिना भ्रम नहीं होता है/” | इसीप्रकार वह परमार्थतः निर्गुण 
सत्त्व, रज और तमोगुण से रहित ही है तथा गुणों का भोक्ता भी है अर्थात्‌ सुख, दुःख और 
मोहरूप में परिणत सत्त्व, रज और तमोगुणों के शब्दादि द्वारा भोक्ता-मोग करनेवाला और उपलब्ध 
करनेवाला ज्ञेय ब्रह्म है ॥ 4 ॥ 
[वह सब भूतों के बाहर और भीतर है अतएव वही अचर- स्थावर और चर-जड़म भूत भी है | 
वह सूक्ष्म होने के कारण अविज्ञेय है तथा दूर में और समीप में भी वही स्थित है ॥ 5 ॥] 
38 सब भूतों > उत्रत्तिधर्मवाले कल्पित कार्यों का अकल्पित -- परमार्थसत्‌ अधिष्ठान एक ब्रह्म ही है 
अतएव वही उनके बाहर और भीतर” है अर्थात्‌ उनका सर्वात्मना - सब प्रकार से व्यापक है 
जैसे रज्जु अपने में कल्पित सर्प, धारा आदि की सर्वात्तना > सर्वालभाव से व्यापक होती है | 
अतएव अचर - स्थावर और चर > जड़म भूतसमूह वही है, क्योंकि अध्यस्त अधिष्ठानात्मक होता 
है अर्थात्‌ कल्पित पदार्थों का उस अधिष्ठान से अतिरिक्त अपना कुछ नहीं होता है । इसप्रकार 
सर्वात्मक होने पर भी सूक्ष्मरूप होने के कारण 5 रूपादिहीन होने के कारण वह अविज्ञेय है अर्थात्‌ 
यही है' - इसप्रकार के स्पष्ट ज्ञान के योग्य नहीं है, अतएव आलज्ञान के साधनों से रहित पुरुषों 
को हजार-करोड़ वर्षों में भी अप्राप्य होने से वह दूरस्थ है > लाख-करोड़ योजन से अन्तरित - 
व्यवहित-सा है । ज्ञान के साधनों से सम्पन्न पुरुषों के तो वह समीप ही है 5 आत्मस्वरूप होने के 
46, अभिप्राय यह है कि जगतू में सब पदार्थ एक सत्‌-पदार्थ अर्थात्‌ ब्रह्म की सत्ता का आश्रय कर प्रतीत होते 
हैं, क्योंकि सभी पदार्थ-ज्ञान के साथ सदबुद्धि ८ “यह है, यह है'-इसप्रकार की बुद्धि सर्वदा अनुगत रहती है | 
मृगतृष्णिका आदि कल्पित 5 अध्यस्त-मिथ्या होने पर भी आश्रयशून्य नहीं हैं अर्थात्‌ किसी न किसी आश्रय या 
अधिश्वन-सत्ता का अवलम्बन करके ही स्थित हैं, अधिष्ठान 5 सत्ता से अतिरिक्त कल्पित - अध्यस्त की सत्ता 
नहीं है, अतएव भ्रम कभी अधिष्ठान के बिना नहीं होता है । अधिथ्यनस्वरूप ब्रह्म ही एकमात्र सदूवस्तु है, अतः 
समस्त मिथ्या प्रपज्वरूप भ्रम भी सदब्रह्म में कल्पित है | जगत्‌ - प्रपञ्वरूप भ्रम उसके अधिश्ानभूत ब्रह्म की 
सत्ता से ही सत्तावानू और प्रकाश से प्रकाशित होता है, इसीलिए ज्ञेय ब्रह्म को 'सर्वभृत्‌” कहा है | 
47. (अ) ल्वकपर्यन्त देह अविद्या द्वारा आमरूप से कल्पित होता है उस देह की अपेक्षा से उसको ही अवधि - 
सीमा मानकर ज्ञेय को उसके “बहि: - बाहर” कहते हैं | इसीप्रकार प्रत्यगात्मा - अन्तरात्मा की अपेक्षा से देह 
को ही अवधि - सीमा मानकर ज्ञेय को उसके 'अन्तः -- भीतर' व्याप्त कहा जाता है (शाइूरभाष्य) । 
(ब) भूतों 5 प्राणियों की ग्यारह इन्द्रियाँ और पाँच स्थूलभूत - केवल विकाररूप होने से व्यवहित होने के कारण 
“बहि:' कहे जाते हैं | महत्‌, अहंकार और पाँच तन्मात्राएँ -- ये व्यक्त प्रकृतिरूप होने से संनिहित होने के कारण 
'अन्तः' कहलाते हैं (नीलकण्ठीव्याख्या) | 
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39 यदुक्तमेकमेव सर्वमावृत्य ति्ठतीति तद्विवृणोति प्रतिदेहमात्मभेदवादिनां निरासाय - 


अविभक्त च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ । 
भूतभर्त च तज्जेयं ग्रसिष्णु प्रभविष्णु च ॥ 6 ॥ 


40 भूतेषु सर्वप्राणिषु अविभक्तमभिन्नमेकमेव तत्‌, न तु प्रतिदेहं भिन्न व्योमवत्सर्वव्यापकत्वात्‌ । 


39 


40 


तथापि देहतादात्म्येन प्रतीयमानत्वात्मतिदेहं विभक्तमिद च स्थितम । औपाधिकंत्वे- 
नापारमार्थिको व्योम्नीव तत्र भेदावभास इत्यर्थः । ननु भवतु क्षेत्रज्ञः सर्वव्यापक एकः, ब्रह्म 
तु जगत्कारणं ततो भिन्नमेवेति नेत्याह भूतभर्त्‌ च भूतानि सर्वाणि स्थितिकाले बिभर्तीति तथा 
प्रलयकाले ग्रसिष्णु ग्रसनशीलमुत्पत्तिकाले प्रभविष्णु च प्रभवनशीलं सर्वस्य । यथा रज्वादि 
सपदिर्मायाकल्पितस्य । तस्माद्ज़गतः स्थितिलयोत्पत्तिकारणं ब्रह्म तदेव क्षेत्रज्ञ प्रतिदेहमेक ज्ञेयं 
न ततोडन्यदित्यर्थः ॥6 ॥ 





कारण अव्यवहित ही है । जैसा कि दूरात्सुदूरे तदिहान्तिके च पश्यस्विहैव निहितं गुहायाम्‌' 


वह दूर से भी दूर है और समीप भी है, क्‍योंकि ज्ञानियों के लिए तो वह यहाँ हृदय-गुहा में ही 
छिपा हुआ है! - इत्यादि श्रुतियों से भी सिद्ध है ॥| 5 ॥ 

जो कहा कि एकमेव सर्वमावृत्य तिष्ठती” > “वह एक ही सबको आवृत-व्याप्त करके स्थित है! 
उसका प्रत्येक देह में आत्माओं को भिन्न माननेवाले प्रतिदेहाममेदवादियों के मत का निराकरण 
करने के लिए विवरण करते हैं :-- 

[वह सब प्राणियों में अविभक्त होने पर भी विभक्त-सा स्थित है | उसको सब भूतों का भर्ता - 
भरण करनेवाला, ग्रास-संहार करनेवाला और उत्पत्ति करनेवाला जानना चाहिए ॥ 6 ॥] 

सब भूतों में - सब प्राणियों में वह अविभक्त 5 अभिन्न अर्थात्‌ एक ही है, न कि प्रत्येक देह में 
भिन्न है, क्योंकि वह आकाश के समान सर्वव्यापक है | तथापि देह के तादात्म्य” से प्रतीयमान 
होने के कारण प्रत्येक देह में वह विभक्त-सा स्थित है अर्थात्‌ उसमें भेदावभास -- भेदभान औपाधिक 
होने के कारण अपारमार्थिक - मिथ्या है जैसे आकाश में प्रतीयमान घटाकाश - मठाकाशरूप 
आकाशभेद का भान औपाधिक होने के कारण मिथ्या है । अच्छा, क्षेत्रज्ञ सर्वव्यापक, एक है; ब्रह्म 
तो जगतू का कारण है अतएव उससे भिन्न ही है, तो कहते हैं - नहीं, वह भूतभर्तू है > वह 
स्थितिकाल में सब भूतों का भरण करता है तथा प्रलयकाल में सबका ग्रसिष्णु > ग्रसनशील है 
और उत्रत्तिकाल में सबका प्रभविष्णु > प्रभवनशील है, जैसे मायाकल्पित सर्पादि की उत्पत्ति आदि 
के कारण रझ्जचु आदि हैं | इसलिए जो ब्रह्म जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय का कारण है वही 
क्षेत्ज्ञ है, वह एक ही ज्ञेय प्रत्येक देह में स्थित है अर्थात्‌ वह उससे अन्य-भिन्न नहीं है | 6 ॥ 
48. वह ज्ञेय ब्रह्म अविभक्त है, प्रत्येक देह में अविभक्त 5 विभागशून्य है, आकाश के समान एक है | उसका भेद 
मानने में कोई प्रमाण नहीं है और उसको भिन्नरूप मानने पर तो उसमें घट के समान अनात्मत्व होगा । श्रुति भी कहती 
है - 'एकमेवाद्वितीयं नेह नानास्ति किंचन । मृत्यो: स मृत्युमाप्रोति य इह नानेव पश्यति' - इत्यादि | अत: “आत्मा 
प्रत्येक देह में भिन्न है” - यह सांख्यमत श्रुति - स्मृतिविरुद्ध है और आदर्तव्य नहीं है | 

49. “अहं गौर:, कृशः, स्थूल:' - इत्यादि प्रतीतियाँ लोक में प्रसिद्ध हैं | गौरत्वादि देह के धर्म हैं, आत्मा के 
धर्म नहीं हैं, तथापि देह के तादात््य से आत्मा में व्यपदिष्ट होते हैं | धर्मी के तादाल्याध्यास के बिना धर्म विनिमय 


नहीं होता है, अतः देहतादात्म्याध्यासनिबन्धन गौरत्वादि के समान उस ब्रह्म में भेद का मान होता है - यह अभिप्राय 
है । 
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4। ननु सर्वत्र विधमानमपि तन्नोपलभ्यते चेत्तरहिं जडमेव स्थात्‌, न स्थात्स्वयंज्योतिषो5पि तस्य 

रूपादिहीनलेनेन्दियादयग्राह्मत्वोपपत्तेरित्याह - 
ज्योतिषामपि तज़्योतिस्तमसः परमुच्यते । 
ज्ञान॑ ज्ञेयं ज्ञानगम्यं हदि सर्वस्य विष्ठितम्‌ ॥ 7 ॥ 

42 तलज्ज्ेयं ब्रह्म ज्योतिषामवभासकानामादित्यादीनां बुद्गध्यादीनाँ च बाह्यानामान्तराणामपि 
ज्योतिरवभासक चैतन्यज्योतिषो जडज्योतिरवभासकत्वोपपत्तेः । “येन सूर्यस्तपंति तेजसेद्धः” “तस्य 
भासा सर्वमिदं विभाति” इत्यादिश्रुतिभ्यश्च। वक्ष्यति च- “यदादित्यगतं तेजः” इत्यादि। 

43. स्वयंजडत्वाभावेषपि जडसंसुष्टं स्यादिति नेत्याह - तमसो जडवर्गात्परमविद्यातत्कार्यभ्या- 
कर ्यातिशेति मि गदिक ष्ट॑ पारमार्थिक तदृब्रह्म सदसतोः संबन्धायोगात्‌ । उच्यते “अक्षरात्परत 
परः” इत्यादिश्रुतिभिर्रह्यवादिभिश्च । तदुक्तम्‌ 

“निःसड़स्य ससड्ेन कूटस्थस्य विकारिणा । 
आत्मनो5नात्मना योगो वास्तवो नोपपद्यते ॥” 
“आदित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌” इति श्रुतेश्व । आदित्यंवर्णमिति स्वभाने प्रकाशान्तरानपेक्षं 


हरटलसनरननरलररटलिलटटलिनटटगगनभननरट नर री लनरमनरर लनरर रस 


यदि यह शंका हो कि सर्वत्र विद्यमान होने पर भी उसकी उपलब्धि नहीं होती है तो वह जड़ ही 
होगा, तो इसका उत्तर है कि वह जड़ नहीं है, क्योंकि स्वयंप्रकाश होने पर भी रूपादिहीन होने 
के कारण उसका इब्द्रियादि से ग्रहण नहीं होता है जो उचित ही है - यह कहते हैं:- 
[वह ब्रह्म ज्योतियों का भी ज्योति है और तम > जडवर्ग से परे कहा जाता है | वह ज्ञानस्वरूप, 
ज्ेय और ज्ञान के साधनों द्वारा गम्य-प्राष्य तथा सबके हृदय में विशेषरूप से स्थित है ॥ ॥7 ॥] 
42 वह ज्ञेय ब्रह्म ज्योतियों “ आदित्य आदि बाह्य और बुद्धि आदि आन्तर अवभासकों-प्रकाशकों का भी 
ज्योति - अवभासक - प्रकाशक है, क्योंकि चैतन्यज्योति का जडज्योतियों का अवभासक - प्रकाशक 
होना उचित ही है । “येन सूर्यस्तपति तेजसेद्ध:” (तैत्तिरीय ब्राह्मण, 3.2-9) < “जिससे तेज से प्रदीत्त 
सूर्य तपता है”, “तस्य भासा सर्वमिदं विभाति” (१वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.4) - “उसके प्रकाश से यह 
सम्पूर्ण जगत्‌ प्रकाशित होता है!-- इत्यादि श्रुतियों से भी यही सिद्ध होता है | इसके अतिरिक्त, 
भगवान्‌ स्वयं आगे यही “यदादित्यगतं तेज:” (गीता, 5.2) -- इत्यादि से कहेंगे | 
43 वह स्वयं जड़ न होने पर भी जड़ से संसृष्ट-संयुक्त होगा -- इस पर कहते हैं-- नहीं, वह तम « 
जडवर्ग से परे है > वह पारमार्थिक - सत्य ब्रह्म अपारमार्थिक - मिथ्या अविद्या और उसके कार्यों 
से असंस्पृष्ट - असंयुक्त है, क्योंकि सत्‌ - वर्तमान और असत्‌- अवर्तमान का सम्बन्ध नहीं हो 
सकता है । 'अक्षरापरत: पर:” - “वह अक्षर प्रकृति से परे है और अक्षरसंज्ञक जीव से भी परे 
है ” - इत्यादि श्रुतियों और ब्रह्मवादियों के द्वारा भी यही कहा गया है | कहा भी है - 
“निसड़ और कूटस्थ आत्मा का सड्डयुक्त और विकारी अनात्मा के साथ योग सम्बन्ध होना 
सम्भव नहीं है” । 
“आदित्ववर्ण तमस: परस्तात्‌” + “वह परब्रह्म आदित्य-सूर्य के समान प्रकाशवाला और अज्ञान से 
परे है” - यह श्रुति भी यही कहती है | यहाँ “आदित्यवर्णम्‌' का अर्थ है -- जो अपने भान-प्रकाशन 
में दूसरे प्रकाश की अपेक्षा नहीं करता है अर्थात्‌ सबका प्रकाशक है वह आदिलत्य-सूर्य है, सूर्य के 
समान वह ब्रह्म है अर्थात्‌ वह ब्रह्म भी स्वयंप्रकाश और सर्वप्रकाशक है । 
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सर्वस्य प्रकाशकमित्यर्थः । 

44 यस्मात्तत्स्वयंज्योतिर्जडासंस्पृष्मत एवं तज्ज्ञानं प्रमाणजन्यचेतोवृत्त्यभिव्यक्तसंविदरूपम्‌ । अत एव 
तदेव ज्ञेयं ज्ञातुमर्हमज्ञातत्वाजडस्यान्नातत्वाभावेन ज्ञातुमनर्हत्वात्‌ । कर्थ॑ तर्हि सर्वेर्न ज्ञायते 
तत्राउ55ह-ज्ञानगम्यं पूर्वोक्तेनामानित्वादिना तत्तज्ञानार्थदर्शनान्तेन साधनकलापेन ज्ञानहेतुतया 
ज्ञानशब्दितेन गम्य॑ प्राप्यं न तु तदिनेत्यर्थः | ननु साधनेन गम्य॑ चेत्तत्कि देशान्तरव्यवहितं 

नेत्याह-हृदि सर्वस्य विष्ितं सर्वस्य प्राणिजातस्य हृदि बुद्धौ विक्ितं सर्वत्र सामान्येन स्वितमपि 
विशेषरूपेण तत्र स्थितमभिव्यक्त॑ जीवरूपेणान्तर्यामिरूपेण च, सौरं तेज इवा5 5दर्शसूर्यकान्तादौ । 
अव्यवहितमेव वस्तुतो भ्रान्त्या व्यवहितमिव सर्वभ्रमकारणाज्ञाननिवृत्त्या प्राप्पत इवेत्यर्थ: ॥ 7 ॥ 

45 उक्त क्षेत्रादिकमधिकारिणं फलं च वदन्नुपसंहरति - 

इति क्षेत्र तथा ज्ञान ज्ञेयं चोक्तं समासतः । 


मद्धक्त एतदविज्ञाय मद्भावायोपपद्यते ॥ 8 ॥ 


46 इति अनेन पूर्वक्तिन प्रकारेण क्षेत्र महाभूतादिधृत्यन्तं तथा ज्ञानममानित्वादितत्तज्ञानार्थदर्शनान्तं 
ज्ञेयं चानादिमत्परं ब्रह्म विष्ठितमित्यन्तं श्रुतिभ्यः स्मृतिभ्यश्चा55कृष्य त्रयमपि मन्दबुद्रध्यनुग्रहाय 

44. क्योंकि वह ब्रह्म स्वयज्योति  स्वयंप्रकाश और जडवर्ग से असंस्पृष्ट - असम्बद्ध है, इसलिए वह ज्ञान + 
प्रमाणजन्य चित्तवृत्ति में अभिव्यक्त संवित््वरूप है । अतएव वही ज्ञेय है > जानने के योग्य है, क्योंकि 
वह अज्ञात है; जड़ जानने के योग्य नहीं है, क्योंकि उसमें अज्ञातत्व का अभाव है । यदि ब्रह्म ज्ञेय है तो 
वह सबको ज्ञात क्‍यों नहीं होता है ? इस पर कहते हैं-- वह ज्ञानगम्य है - पूर्वोक्त ज्ञान के हेतु होने के 
कारण 'ज्ञान'- शब्दित अमानित्र से लेकर तत्त्वज्ञानार्थदर्शनपर्यन्त साधनकलाप से गम्य- प्राप्य है, न कि 
उनके बिना गम्य है-- यह अर्थ है | यदि वह ब्रह्म साधन से गम्य-प्राप्य है तो क्या वह देशान्तर से व्यवहित 
है ? इस पर कहते है-- नहीं, वह सबके हृदय में विशेषरूप से स्थित है > समस्त प्राणिसमूह के हृदय में- 
बुद्धि में विष्ठित" है-- सर्वत्र सामान्यरूप से स्थित होने पर भी वहाँ विशेषरूप से स्थित है-- जीवरूप से 
और अन्तर्यामीरूप से अभिव्यक्त है, जैसे सूर्य का तेज सर्वव्यापक होने पर भी दर्पण, सूर्यकान्तामणि आदि 
में विशेषरूप से अभिव्यक्त होता है | वस्तुतः अव्यवहित ही वह भ्रान्ति से व्यवहित-सा प्रतीत होता है, 
सब भ्रमों के कारण अज्ञान की निवृत्ति से वह प्राप्त-सा हो जाता है- यह अर्थ है ॥ 7 ॥ 

45 क्षेत्रादि को कह दिया, अब अधिकारी और फल को कहते हुए उपसंहार करते हैं :-- 
[इसप्रकार क्षेत्र, ज्ञान और ज्ञेय को संक्षेप में कहा गया, मेरा भक्त इसको जानकर मेरे भावरूप 
मोक्ष को प्राप्त करने के योग्य हो जाता है ॥ 8 ॥ ] 

46 इति - इसप्रकार 5 इस पूर्वोक्त प्रकार से महाभूतों से लेकर धृतिपर्यन्त 'क्षेत्र', अमानित्व से लेकर 
तत्त्वज्ञानार्थदर्शनपर्यन्त 'ज्ञान' और “अनादिमयरं ब्रह्म” से लेकर 'विधितम्‌” पर्यन्त 'ज्ञेय” - इन 
50. नीलकण्ठीव्याख्या और श्रीधरीव्याख्या में 'विधितम्‌' के स्थान पर 'घिषितम्‌” -- पाठ भी प्राप्त होता है, वह 
माष्यकार आदि के द्वारा स्वीकार नहीं किये जाने के कारण अपपाठ ही है | 
5]. श्रीधरस्वामी और मधुसूदनसरस्वती ने “ज्ञेय सम्बन्धी ग्रन्थ को “अनादिमत्परं ब्रह्म से लेकर 'विधितम्‌” पर्यन्त 
ग्रहण किया है, जबकि भाष्यकार ने 'ज्ञेयं यत्तद' से लेकर 'तमसः परमुच्यते' पर्यन्त ग्रहण किया है, अतएव 
भाष्योत्कर्षदीपिकाकार धनपति ने कहा है कि आदि के ग्रन्थ में अनापत्ति होते हुए भी अन्तिम ग्रन्थ “ह॒दि सर्वस्य 
विष्चितम्‌'- में आपत्ति है अतएव आदर्तव्य नहीं है, कारण कि ज्ञानादि से ज्ञेयप्रवचनपरता होने पर विरसता होगी | 
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मया संक्षेपेणोक्तम्‌ । एतावानेव हि सर्वो वेदार्थों गीतार्थश्च । अस्मिंश्च पूर्वाध्यायोक्तलक्षणो 
मद्धक्त एवाधिकारीत्याह-मद्धक्तो मयि भगवति वासुदेवे परमगुरौ समर्पितसर्वात्मभावो 
मदेकशरणः स॒एतयपोक्त॑ क्षेत्र ज्ञानं ज्ञेयं च विज्ञाय विवेकेन विदित्वा मद्भावाय 
सर्वानर्थशून्यपरमानन्दभावाय मोक्षायोपपयते मोक्ष प्राप्तु योग्यो भवति । 

यस्य देवे परा भक्तियथा देब्े तथा गुरौ । 

तस्वैते कथिता हार्थाः प्रकाशन्ते महात्मनः ॥” इति श्रुते 
तस्मात्सर्वदा मदेकशरणः सन्नात्मज्ञानसाधनान्येव परमपुरुषार्थलिप्सुरुनुवर्तेत तुच्छविषय भोगस्पृहां 
हिल्वेत्यभिप्रायः ॥ 8 ॥ 

47 तदनेन ग्रन्येन तत्क्षेत्रं य याद्रक्वेत्येतदृव्याख्यातमिदानीं “यदिकारि यतश्च यत्‌ । स च यो 
यद्मभावश्च” इत्येतावदृव्याख्यातव्यमू। तत्र प्रकृतिपुरुषयो: संसारहेतुत्वकथनेन यद्विकारि यतश्च 
यदिति प्रकृतिमित्यादिद्वाभ्यां प्रपज्च्यते | स च यो यद्मरभावश्चेति तु पुरुष इत्यादिद्वाभ्यामिति 
विवेकः । ततन्र सप्तम ईश्वरस्थ द्वे प्रकृती परापरे क्षेत्रक्षेत्रज्ञलक्षणे उपन्यस्थैतद्योनीनि 
भूतानीत्युक्तम्‌,. तत्रापरा प्रकृतिः क्षेत्रलक्षणा परा तु जीवलक्षणेति तयोरनादित्वमुक्त्वा 
त्दुभययोनित्वं भूतानामुच्यते - 


तीनों को मैंने मन्दबुद्धि पुरुषों पर अनुग्रह करने के लिए श्रुतियों और स्मृतियों से ग्रहण करके 
संक्षेप में कहा है | इतना ही सम्पूर्ण वेदार्थ और गीतार्थ है | इसमें पूर्वअध्यायोक्त लक्षणवाला मेरा 
भक्त ही अधिकारीहै- यह कहते हैं :- मेरा भक्त + मुझ परम गुरु भगवान्‌ वासुदेव में जिसने 
अपने सर्वात्तमिभाव को समर्पित कर दिया है अर्थात्‌ जो एकमात्र मेरी ही शरण है वह मेरा भक्त 
इस यथीक्त-पूर्वेक्ति क्षेत्र, ज्ञान और ज्ञेय को विज्ञाय - जानकर 5 विवेकपूर्वक जानकर मद्भाव - 
मेरे भाव 5 सब अनर्थों-दुःखों से रहित परमानन्दभाव अर्थात्‌ मोक्ष के लिए उपपन्न होता है ८ 
मोक्ष प्राप्त. करने के योग्य होता है | जैसा कि श्रुति कहती है - 
“जिसकी देव में परा - उत्कृष् भक्ति है और जैसी भक्ति देव में है वैसी ही भक्ति गुरु में है उस 
महात्मा को ही ये कथित अर्थ प्रकाशित होते हैं” (१वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.23) । 
इसलिए सर्वदा मदेकशरण होकर परमपुरुषार्थ - मोक्षलाभ की इच्छावाले पुरुष को तुच्छ विषयभोगों 
की इच्छा छोड़कर आत्मज्ञान के साधनों का ही अनुवर्तन करना चाहिए - यह अभिप्राय है ॥ 8 | 
47 इसप्रकार इस ग्रन्थ से 'तक्ष्ेत्रं यच्च यादूकूच” - “वह क्षेत्र जो है और जैसा है” - इसकी व्याख्या 
की गयी है, अब “यद्विकारि यतश्च यत्‌ | स च यो यद्रमभावश्च” < “जो विकारी है और जिससे 
जो होता है तथा वह क्षेत्रज्ञ जो है और जिस प्रभाववाला है! - इसकी व्याख्या करनी है। उसमें 
“प्रकृति और पुरुष - ये दोनों संसार के हेतु हैं! -- इस कथन द्वारा “यद्विकारि यतश्च यत्‌” -- यह 
*प्रकृतिम्‌” - इत्यादि दो श्लोकों से विस्तारपूर्वक कहते हैं | (स च यो यद्रभावश्च” - यह तो “पुरुष:” 
इत्यादि दो श्लोकों से कहेंगे - यह विवेक है | उसमें भी सप्तम अध्याय में ईश्वर की परा और अपरा 
भेद से दो प्रकृतियाँ हैं जो क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ स्वरूप हैं उनका उपन्यास कर 'एतद्योनीनि भूतानि' (गीता, 
7.6) 5 ये ही समस्त भूतों की योनि हैं” -- यह कहा गया है; उनमें “अपरा प्रकृति क्षेत्ररपा और 
पर प्रकृति जीव-क्षेत्रज्ुर्पा है” -- इस प्रकार उन दोनों के अनादित्व को कहकर भूतों की ये दोनों 
योनियाँ है -- यह कहते हैं :-- 
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प्रकृति पुरुषं चैव विद्ृध्यनादी उभावषि । 

विकारांश्च गुणांश्वैव विद्धि प्रकृतिसंभवान्‌ ॥ 9 ॥ 
प्रकृतिर्मायाख्या त्रिगुणात्मिका पारमेश्वरी शक्तिः क्षेत्रलक्षणा या प्रागपरा प्रकृतिरित्युक्ता । या 
तु परा प्रकृतिजीवाख्या प्रागुक्ता स इह पुरुष इत्युक्त इति न पूर्वापरविरोधः । प्रकृति पुरुष 
चोभावषि अनादी एव विद्धि, न वियत आदिः कारण ययोस्तो । तथा प्रकृतेरनादित्वं सर्वजगत्का- 
रणत्वात्‌ । तस्या अपि कारणसापेक्षत्वेषनवस्थाप्रसड्ात्‌ । पुरुषस्थानादित्वं तद्धमाधिर्म- 
प्रयुक्तत्वात्कृत्सस्प जगतः, जातस्य हर्षशोकभयसंप्रतिपत्तेः । अन्यथा कृतहान्यकृताभ्यागम- 
प्रसड्रात्‌ । यतः प्रकृतिरनादिर्तस्तस्था भूतयोनित्॒मुक्त प्रागुपपयत इत्याह--विकारांश्च षोडश 
पञ्व महाभूतान्येकादशेन्द्रियाणि च गुणांश्च सत्त्वरजस्तमोरूपान्सुखदुःखमोहान्प्रकृतिसंभवानेव 
प्रकृतिकारणकानेव विद्धि जानीहि ॥ 9 ॥ 
विकाणणां प्रकृतिसंभवत्वं विवेचयन्पुरुषस्य संसारहेतुत्व॑ दर्शयति- 
प्रकृति और पुरुष - इन दोनों को ही तुम अनादि जानो तथा विकारों और गुणों को प्रकृति से 
उत्पन्न हुए जानो ॥ 9 ॥] 
प्रकृति माया नाम की परमेश्वर की त्रिगुणात्मिका शक्ति है, यह क्षेत्ररूपा है जो पहले अपरा प्रकृति 
कही गई है | जो तो जीव नाम की परा प्रकृति है जिसको पहले कहा गया है वह यहाँ 'पुरुष! 
कही गई है - इस प्रकार पूर्वापर में कोई विरोध नहीं है । प्रकृति और पुरुष - इन दोनों को 
भी? तुम अनादि ही जानो, नहीं है आदि - कारण जिन दोनों का वे दोनों अनादि हैं” | सम्पूर्ण 
जगतू का कारण होने से प्रकृति का अनादित्व है, क्योंकि उसको भी कारणसापेक्ष मानने पर तो 
अनवस्था का प्रसंग होगा | पुरुष का अनादित्व उसके धर्म और अधर्म से ही सम्पूर्ण जगत्‌ की 
प्रवृत्ति होने के कारण है, क्योंकि इन्हीं से उत्पन्न होनेवाले जीव को हर्ष, शोक और भय की प्राप्ति 
होती है, अन्यथा कृतहानि और अकृताभ्यागम का प्रसंग उपस्थित होगा । क्योंकि प्रकृति अनादि 
है, अतः उसको जो पहले भूतों की योनि -- कारण कहा गया है वह उचित ही है -- यह कहते 
हैं :- विकारों + पञ्च महाभूत और ग्यारह इन्द्रियाँ -- इन सोलह विकारों को और गुणों - सत्त्व, 
रज और तमोरूप सुख, दुःख और मोह को प्रकृतिसंभव > प्रकृति से उत्पन्न हुए जानो अर्थात्‌ 
प्रकृति ही इनका कारण है - यह जानो ॥ 9 ॥ 
“विकार प्रकृति से उत्मन्न होते हैं" - इसका विवेचन करते हुए पुरुष के संसारहेतुत्व - संसारकारणत्व 
को दिखलाते हैं :- 
52. श्लोकस्थ “उभावषि' - शब्द यह दृक्वतापूर्वक कहने के लिए है कि प्रकृति और पुरुष - दोनों में ही अनादित्व 
है, किसी प्रुक में भी सादित्व नहीं है | 
53. कोई अन्य श्लोकस्थ 'अनादी' पद का “न आदी' ८ “कारण नहीं है' - इसप्रकार तत्पुरुष समास करते हैं, 
क्योंकि उससे ईश्वर का जगत्कारणत्व सिद्ध होता है | उनके अनुसार यदि प्रकृति और पुरुष को नित्य माना जाय 
तो जगत्‌ उन्हीं के द्वारा स्रष्ट माना जायेगा और जगतृसृष् व्यापार में ईश्वर का कर्तत्व सिद्ध नहीं होगा । इसप्रकार 
उक्त व्याख्या उचित नहीं है, क्योंकि उनके मतानुसार प्रकृति और पुरुष के अनादि ८ न आदि 5 कारण नहीं 
होने पर वह ईश्वर कार्य होगा और प्रकृति और पुरुष की उत्पत्ति से पूर्व ईशितव्य का अभाव होने के कारण 
ईश्वर के अनीश्वरत्व का प्रसंग होगा, संसार बिना निमित्त के उत्पन्न होने पर उसके अन्त के अभाव का प्रसंग 


होगा, शास्त्र की व्यर्थता का प्रसंग होगा और बन्ध-मोक्ष के अभाव का प्रसंग होगा | अत: “अनादी' शब्द में नज्‌ 
तत्युरुष समास न करके बहुव्रीहि समास करना ही युक्तियुक्त है । 
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कार्यकरणकर्त॒त्वे हेतुः प्रकृतिरुच्यते । 

पुरुषः सुखदुःखानां भोक्तृत्वे हेतुरुच्यते ॥ 20 ॥ 
कार्य शरीरं करणानीन्द्रियाणि तत्स्थानि त्रयोदश देहारम्भकाणि भूतानि विषयाश्चेह कार्यग्रहणेन 
गृहान्ते । गुणाश्च सुखदुःखमोहात्मकाः करणाश्रयत्वात्करणग्रहणेन गृह्न्ते । तेषां कार्यकरणानां 
कर्तृत्वे तदाकारपरिणामे हेतुः कारणं प्रकृतिरुच्यते महर्षिभिः । कार्यकारणेति दीर्घपाठेडपि स 
एवार्थः । एवं प्रकृतेः संसारकारणत्वं व्याख्याय पुरुषस्यापि याद्रृशं तत्तदाह-पुरुषः क्षेत्रज्ञः परा 

प्राग्ययाख्यातः । स सुखदुःखानां सुखदुःखमोहानां भोग्यानां सर्वेषामपि भोक्तृत्व 

वृत्त्युपरक्तोपलम्भे हेतुरुच्यते ॥ 20 ॥ 
यत्युरुषस्य सुखदुःखभोक्तृत्वं संसारित्वमित्युक्तं तस्य कि निमित्तमित्युच्यते - 


पुरुषः प्रकृतिस्थो हि भुडूक्ते प्रकृतिजान्गुणान्‌ । 

कारणं गुणसड़्रो5स्थ सदसद्योनिजन्मसु ॥ 2 ॥ 
प्रकृतिर्माया तां मिथ्यैव तादात्म्येनोपगतः प्रकृतिस्थो हि एव पुरुषों भुट्डक्त उपलभते प्रकृतिजान्गु- 
णानू। अतः प्रकृतिजगुणोपलम्भहेतुषु सदसयोनिजन्मसु स्योनयो देवाद्यास्तेषु हि सात्तिकमिएं 
कार्य और करणों के कर्तृत्व में हेतु - कारण प्रकृति' कही जाती है तथा सुख और दु:खों के 
भोक्तृत्व में हेतु 'पुरुष' कहा जाता है ॥ 20 ॥] 
“कार्य! शरीर है और “करण” उस शरीर में स्थित तेरह इन्द्रियाँ हैं। देह के आरम्मक भूत और 
विषयों का ग्रहण यहाँ कार्य” के ग्रहण से होता है तथा सुख, दुःख और मोहरूप गुण करणों के 
आश्रित होने के कारण “करण” के ग्रहण से ग्रहण किये जाते हैं | उन कार्य और करणों के कर्तृत्व 
< तदाकार परिणाम में हेतु > कारण महर्षियों ने 'प्रकृति' को कहा है | यहाँ 'कार्यकारण” - 
इसप्रकार दीर्घ पाठ होने पर भी वही अर्थ होगा । इसप्रकार प्रकृति के संसारकारणत्व की व्याख्या 
कर जिसप्रकार पुरुष का भी संसारकारणत्व है उसको कहते हैं :-- पुरुष क्षेत्रज्ञ है, परा प्रकृति है- 
यह पहले कह चुके हैं | वह सुख और दु:खों के - सुख, दुःख और मोह - इन सभी भोग्यों के 
भोक्तृत् में अर्थात्‌ वृत्त्युपरक्तोपलम्भ में हेतु कहा जाता है ॥ 20 ॥ 
जो पुरुष का सुखदुःखभोक्तृत्व और संसारित्व कहा गया है उसका क्या निमित्त-कारण है - यह 
कहते हैं :- 
[पुरुष प्रकृति में स्थित होकर ही प्रकृति से उत्पन्न हुए गुणों का भोग करता है | यह गुणों का 
सड़ ही इसके अच्छी-बुरी योनियों में जन्म लेने का कारण है | 2] ॥] 
प्रकृति माया है उसको मिथ्या ही तादाल्यन-तादात्याध्यास से प्राप्त हुआ प्रकृतिस्थ अर्थात्‌ प्रकृति में 


54. सांख्य-मत के अनुसार पाँच कर्मेन्द्रियाँ, पाँच ज्ञानेन्द्रियँ, मन (अन्त:ःकरण) और पृथिवी, जलादि पाँच स्थूल 
भूत -- ये सोलह विकार को “कार्य” कहा जाता है तथा पाँच तन्मात्राएँ, अहंकार और बुद्धि (महत्‌) - ये सात 
प्रकृति और विकृति 'कारण” हैं | इसप्रकार ये तेईस तत्त्व 'कार्य-कारण” कहे जाते हैं - इन कार्य-कारणों के 
कर्तृत्व में हेतु-कारण “प्रकृति” कही जाती है । 

55. पुरुष ८ आत्मा - क्षेत्रज्ञ यद्यपि भोक्ता नहीं है, तथापि “अहं भोक्ता' - इत्याकारक जो मनोवृत्ति होती है 
उससे उपरक्त - रूपित उपलम्भ - प्रत्यक्ष में हेतुकारण 'पुरुष' को कहा गया है । 
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फल भुज्यते । असयोनयः पश्वायास्तेषु हि तामसमनिष्टं फल भुज्यते । सदसयोनयो 
धर्माधर्ममिश्रत्वाद्‌ ब्राह्मणाद्या मनुष्यास्तेषु हि राजसं मिश्र॑ फल भुज्यते । अतस्तत्रास्य पुरुषस्य 
गुणसडूः सत्त्वरजस्तमोगुणात्मकप्रकृतितादात्म्याभिमान एव कारणम्‌ । न त्वसडूस्य तस्य स्वतः 
संसार इत्यर्थः:। अथवा गुणसड़ो गुणेषु शब्दादिषु सुखदुःखमोहात्मकेषु सड्रोषभिलाषः काम 
इति यावत्‌ । स एवास्यथ सदसद्योनिजन्मसु कारणं “स यथाकामो भवति तत्क्तुर्भवति 
यत्रतुर्भवति तत्कर्म कुरुते यत्कर्म कुरुते तदमिसंपयते” इति श्रुतेः । अस्मिन्नपि पक्षे 
मूलकारणत्वेन प्रकृतितादात्म्याभिमानो द्रष्टव्यः ॥ 2 ॥ 

तदेवं प्रकृतिमिथ्यातादात्म्यात्युरुषस्य संसारो न स्वरूपेणेत्युक्तं, कीटू्श पुनस्तस्य स्वरूप यत्र न 
संभवति संसार इत्याकाइक्षायां तस्य स्वरूप साक्षात्रि्दिशन्नाह - 


उपद्रष्टाउनुमन्ता च भर्ता भोक्ता महेश्वरः । 
परमात्मेति चाप्युक्तो देहे5स्मिन्पुरुषः परः ॥ 22 ॥ 


स्थित हुआ ही पुरुष प्रकृति से उत्पन्न हुए गुणों का भोग करता है - उनको प्राप्त करता है | अत 
प्रकृतिजनित गुणों की उपलब्धि का हेतु सदसत्‌ योनियों में जन्म लेना है | देवादि सदूयोनियाँ हैं, उनमें 
वह सात्तिक - सत्त्वगुणोत्रन्न इष्ट फल का भोग करता है। पशु आदि असदयोनियाँ हैं, उनमें वह 
तामस > तमोगुणोत्पन्न अनिष्ट फल का भोग करता है । तथा धर्माधर्म से मिश्रित होने के कारण 
ब्राह्मणादि मनुष्य सदसद्‌ योनियाँ है, उसमें वह राजस - रजोगुणोत्नन्न मिश्र फल को भोगता है | अतः 
उसमें > संसापप्राप्ति में अस्य” « इस पुरुष का गुणसड्ड > सत्त्व, रज और तमोगुणालिका प्रकृति 
से तादाल्याभिमान ही कारण है, न कि असड़ उस पुरुष को स्वतः संसार की प्राप्ति होती है -- यह 
अर्थ है । अथवा, गुणसड्ग - गुणों में अर्थात्‌ सुख-दुःख-मोहात्मक शब्दादि विषयों में जो सड्ड « 
अभिलाषा अर्थात्‌ काम है वह इस पुरुष के सद्‌-असद्‌ योनियों में जन्म लेने का कारण है । जैसा कि 
श्रुति कहती है -- “वह जैसी कामनावाला होता है वैसी देवाराधना करता है, जैसी देवताराधना करता 
है वैसा ही कर्म करता है, जैसा कर्म करता है वैसा ही फल पाता है' (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.5) 
| इस पक्ष में भी मूलकारण प्रकृतितादात्याभिमान ही समझना चाहिए || 2 ॥ 

इस प्रकार 'प्रकृति के मिथ्या तादात्म्य से ही पुरुष को संसार प्राप्त होता है, स्वरूप से नहीं'-- यह 
कहा । पुनः उसका स्वरूप कैसा है जिसमें संसार का होना संभव नहीं है ? -- ऐसी आकांक्षा होने 
पर उसके स्वरूप का साक्षात्‌ निर्देश करते हुए कहते हैं :-- 

[इस देह में रहनेवाला पुरुष पर > प्रकृति के गुणों से असंसृष्ट ही है; वह उपद्रथ, अनुमन्ता, भर्ता, 
भोक्ता, महेश्वर और परमात्मा - इन शब्दों से कहा जाता है ॥ 22 ॥] 














56. प्रकृतिस्थ पुरुष प्रकृति से उत्पन्न हुए सुख, दुःख और मोहरूप से अभिव्यक्त गुणों का “मैं सुखी हूँ, दुःखी 


हूँ, मूढ़ हूँ, पण्डित हूँ” - इसप्रकार मानता हुआ भोग करता है | 

57. अथवा, “अस्य' शब्द का अर्थ 'संसारस्य' भी हो सकता है अर्थात्‌ यहाँ 'संसार' पद का अध्याहार करके 
यह अर्थ करना चाहिए - सदसत्‌ योनियों में जन्म लेकर जो संसार की प्राप्ति होती है उस संसार का कारण 
गुणसड्ू है | 

58. अविद्यैक्याध्यास के कारण सुख-दुःख-मोहात्मक गुणों को भोगते हुए उनमें जो आत्मभावरूप सड्ड अर्थात्‌ “यह 
मैं हूँ, यह मेरा है” -- इसप्रकार आसक्ति होती है वह “गुणसड्डर” है । 
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54 अस्मिन्प्रकृतिपरिणामे देहे जीवरूपेण वर्तमानो5पि पुरुषः परः प्रकृतिगुणासंसृष्टः परमार्थ- 
तोउसंसारी स्वेन रूपेणेत्यर्थः। यत उपद्रष्टा यर्थरत्विग्यजमानेषु यज्ञकर्मव्यापृतेषु तत्समीपस्थो5न्यः 
स्वयमव्यापृतों यज्ञविद्याकुशलत्वादृत्विग्यजमानव्यापारगुणदोषाणामीक्षिता तद्वत्कार्यकरण- 
व्यापारेषु स्वयमव्यापृतों विलक्षणस्तेषां कार्यकरणानां सव्यापाराणां समीपस्थो द्रष्य न तु कर्ता 
पुरुषः “स यत्तत्र किचित्पश्यत्यनन्वागतस्तेन भवत्यसड्रे हाय पुरुषः” इति श्रुतेः । 

55 अथवा देहचह्षुर्मनोबुद्रध्यात्मसु द्रष्टूषु मध्ये बाह्यान्देहादीनपेक्ष्यात्यव्यवहितो द्रष्टा55त्मा पुरुष 
उपद्रष्टा। उपशब्दस्य सामीप्यार्थत्वात्तस्य चाव्यवधानरूपस्य प्रत्यगात्मन्येव पर्यवसानात्‌ । अनुमन्ता 
च कार्यकरणप्रवृत्तिषु स्वयमप्रवृत्तो5पि प्रवृत्त इव संनिधिमात्रेण तदनुकूलत्वादनुमन्ता । अथवा 
स्वव्यापारेषु प्रवृत्तान्देहेन्द्रियादीत्र निवारयति कदाचिदपि तत्साक्षिभूतः पुरुष इत्यनुमन्ता, “साक्षी 
चेता” इति श्रुतेः । भर्ता देहन्द्रियमनोबुद्धीनां संहतानां चैतन्याभासविशिष्टानां स्वसत्तया स्फुरणेन 


'टरनलररजजरमजरर- 


54 इस - प्रकृति के परिणामस्वरूप देह में जीवस्वरूप से वर्तमान भी पुरुष पर अर्थात्‌ प्रकृति के गुणों 
से असंसृष्ट - असंस्पृष्ट - असम्बद्ध है - वस्तुत: अपने स्वरूप से असंसारी है, क्योंकि वह उपद्रथ 
है | जैसे ऋत्रिज” और यजमान” के यज्ञकर्मों में व्यापृत - संलग्र रहते समय उनके समीप में 
स्थिति एक अन्य याजक”- ब्रह्मा स्वयं यागव्यापारशून्य भी यज्ञविद्या में कुशल होने के कारण 
ऋत्विजू और यजमान के व्यापार के गुण-दोषों का साक्षी रहता है वैसे ही कार्य 5 शरीर और 

करण इन्द्रियों के व्यापारों में स्वयं व्यापाररहित भी उनसे विलक्षण पुरुष उनके समीप रहकर उन 
शरीर और इन्द्रियों के व्यापारों का दृध्ध - साक्षी रहता है, न कि उनका कर्ता होता है | ऐसा 
श्रुति भी कहती है - “वह वहाँ जो कुछ देखता है उससे उसका कोई सम्बन्ध नहीं होता है, क्योंकि 
यह पुरुष असड् है” - इत्यादि । 

55 अथवा, देह, चक्षु, मन, बुद्धि और आत्मा - जीवरूप दृश्ाओं के मध्य में बाह्य देहादि की अपेक्षा 
अल्न्त अव्यवहित - व्यवधानशून्य द्रध्मत्मा पुरुष उपद्रश है” | “उप शब्द का 'सामीष्य” अर्थ 
है, अतः अव्यवधानरूप उस सामीष्य का प्रत्यगात्मा में ही पर्यवसान होता है | वह अनुमन्ता “ है 
अर्थात्‌ कार्य - शरीर और करण - इन्द्रियों की प्रवृत्तियों में स्वयं अप्रवृत्त भी सन्निधिमात्र से प्रवृत्त 
के समान उनके अनुकूल होने के कारण अनुमन्ता है | अथवा, अपने व्यापारों में प्रवृत्त हुए देह, 
इन्द्रियादि को उनका, साक्षिभूत पुरुष कदापि - कभी रोकता नहीं है - इस प्रकार अनुमन्ता है, श्रुति 
भी कहती है - 'साक्षी चेता” (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ 6.) > वह साक्षी और चेता है! । भर्ता है 
59. जो ऋतुकालयाजी होता है अर्थात्‌ ऋतु में यज्ञ करता है वह याज्ञिक - पुरोहित “ऋतिकू” कहा जाता है | 
मनुस्मृति में कहा 

अम्न्याधेयं पाकयज्ञानग्निष्ेमादिकान्मखान्‌ । 

यः करोति वृतो यस्य स तसस्‍्यर्लिंगिहोच्यते ॥ (मनुस्मृति 2.43) 
“जो ब्राह्मण जिसकी ओर से वरण लेकर अग्न्याधान 5 अग्नि की स्थापना, पाकयज्ञ, अग्निधेम आदि अयज्ञों को 

* करता है वह उसका “ऋलिक्‌ृ' कहा जाता है! 

60. कोई भी व्यक्ति , जो स्वयं यज्ञ करता है, यज्ञ का व्ययभार वहन करता है अथवा ऋतिक या पुरोहित की . 
दक्षिणा चुकाता है, 'यजमान' कहलाता है | 
6.याजक ऋलिक्‌ का पर्याय है | ऋग्वेद के अनुसार इसको “ब्रह्मा” कहा गया है | 
62. जिससे पर अन्य कोई अन्तरतम दृध्य नहीं हो सकता है वह अतिशय समीप रहकर द्रध-देखनेवाला होने के 
कारण “उपद्रथ' है | अथवा, यज्ञ के उपद्रथ के समान सबका अनुभव करनेवाला होने से आत्मा “उपद्रध' है । 
63. अन्तःकरण और द्रन्द्रियादि का परितोष के साथ अनुमोदन - अनुमनन करनेवाला “अनुमन्ता' है । 
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च धारयिता पोषयिता च। भोक्ता बुद्धेः सुखदुःखमोहात्मकात्य्रत्ययान्स्वरूपचैतन्येन प्रकाशयतीति 
निर्विकार एवोपलब्या । महेश्वरः सर्वात्मित्वात्स्वतन्त्रत्वाच्च महानीश्वरश्चेति महेश्वरः । परमात्मा 
देहादिबुद्ध्यान्तानामविद्यया5 उत्मत्वेन कल्पितानां परमः प्रकृष्ट उपद्रष्टृत्वादिपूर्वोक्तविशेषण 
विशिष्ट आत्मा परमात्मा इति अनेन शब्देनापि उक्तः कथित: श्रुतौ। चकारछुपद्रष्टेत्यादिशब्दैरपि 
स॒ एवं पुरुषः परः । “उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहतः” इत्यग्रेषपि वक्ष्यते ॥ 22 ॥ - 
तदेवं स च यो यत््रभावश्वेति व्याख्यातमिदानीं यज्ज्ञात्वा5मृतमश्नुत इत्युक्तमुपसंहरति - 

य एवं वेत्ति पुरुष प्रकृति च गुणैः सह । 

सर्वथा वर्तमानोईपि न स भूयो5भिजायते ॥ 23 ॥ 
य एवमुक्तेन प्रकारेण वेत्ति पुरुषमयमहमस्मीति साक्षात्करोति प्रकृति चावियां गुणैः 
स्वविकारैः सह मिथ्याभूतामात्मवियया बाधितां वेत्ति निवृत्ते ममाज्ञानतत्कार्ये इति, स 
सर्ववा प्रारब्यकर्मवशादिन्द्रवदिधिमतिक्रम्य वर्तमानोषपि. भूयों न जायते 
पतिते5स्मिन्विद्वच्छरीरे पुनर्देहग्रहणं न करोति । अविदायां विद्यया नाशितायां 
तत्कार्यासभवस्य बहुधोक्तत्वात्‌ “तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरश्लेषविनाशौ तदृव्यपदेशात्‌” इति 
न्यायात्‌ । अपिशब्दादिधिमनतिक्रम्य वर्तमानः स्ववृत्तस्थो भूयो न जायत इति किमु 
वक्तव्यमित्यभिप्रायः ॥ 23 ॥ 


चैतन्याभासविशिष्ट चैतन्यप्रतिविशिष्ट चित्तप्रतिफलितचैतन्यविशिष्ट और संहत देह, इच्द्रिय, मन और 


बुद्धि को अपनी सत्ता और स्फूर्ति से धारणकरनेवाला और पोषण करनेवाला है । भोक्ता है > बुद्धि 
के सुख-दुःख--मोहात्मक प्रत्ययों - ज्ञानों को अपने स्वरूप चैतन्य से प्रकाशित करता है - इस प्रकार 
निर्विकार ही उनको उपलब्ध करनेचाला है | महेश्वर है ८ सर्वात्मा और स्वतन्त्र होने के कारण 
महान्‌ है और ईश्वर है - इस प्रकार महेश्वर है| परमात्मा है - अविधा के कारण आत्मरूप से 
कल्पित देह से लेकर बुद्धिपर्यनत सबका परम - प्रकृष्ट 5 उपद्रष्टल्वादि पूर्वोक्त विशेषणों से विशिष्ट 
आत्मा है, इसलिए “परमात्मा” - इस शब्द से भी श्रुति में भी कहा गया है| “चकार” से उपद्रथ 
इत्यादि शब्दों से भी वही पुरुष पर कहा गया है | “उत्तमः पुरुषस्त्न्यः परमाल्ेत्युदाहतः” (गीता, 
5.7) - इत्यादि से आगे भी यही कहेंगे ॥ 22 ॥ 

इस प्रकार 'स च यो यत्रभावश्च” ८ “वह क्षेत्रज्ञ जो है और जिस प्रभाववाला है” - इसकी 
व्याख्या हो गई | इस समये “यत्लात्वाउमृतमश्नुते! - 'जिसको जानकर पुरुष अमृतत्व को प्राप्त 
होता है” - यह जो कहा गया है उसका उपसंहार करते हैं :- 

जि मनुष्य इसप्रकार गुणों सहित पुरुष और प्रकृति को जानता है वह सर्वथा - सब प्रकार से 
वर्तमान - वर्तता हुआ भी फिर जन्म नहीं लेता है ॥ 23 ॥।] 

जो इसप्रकार ८ उक्त प्रकार से पुरुष को जानता है ८ “यह मैं हूँ - इसप्रकार उसका साक्षात्कार 
करता है तथा प्रकृति अर्थात्‌ अविद्या को; जो गुणों 5 अपने विकारों सहित मिथ्याभूत है, “मेरा 
अज्ञान और उसका कार्य - ये दोनों निवृत्त हो गये! - इसप्रकार की आत्मविद्या से बाधित है; 
जानता है वह सर्वथा - सब प्रकार अर्थात्‌ प्रारब्धकर्मवश इन्द्र के सगान विधि का अतिक्रमण - 
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58 अत्रा55त्मदर्शने साधनविकल्पा इमे कथ्यन्ते - 


ध्यानेना55त्मनि पश्यन्ति केचिदात्मानमात्मना । 
अन्ये सांख्येन योगेन कर्मयोगेन(ण) चापरे ॥ 24 ॥ 

59 इह. हि चतुर्विधा जनाः केचिदुत्तमाः केचिन्मध्यमाः केविन्मन्दाः केविन्मन्दतरा इति । 
तत्रोत्तमानामात्मज्ञाससाधनमाह - ध्यानेन विजातीयप्रत्ययानन्तरितेन सजातीयप्रत्ययप्रवाहेण 
श्रवणमननफलभूतेना55त्मचिन्तनेन. निदिध्यासनशब्दोदितेना55त्मनि. बुद्धी. पश्यन्ति 
साक्षाक्कुवन्ति आत्मानं प्रत्यक्वेतनमात्मना ध्यानसंस्कृतेनान्तःकरणेन केचिदुत्तमा योगिनः । 
मध्यमानामात्मज्ञाससाधनमाह - अन्ये मध्यमाः सांख्येन योगेन निदिध्यासनपूर्वभाविना 
श्रवणमननरूपेण . नित्यानित्यविवेकादिपूर्वकेणेमे गुणत्रयपरिणामा अनात्मानः सर्वे 
मिथ्याभूतास्तत्साक्षिभूतो नित्यो विभुर्निर्विकारः सत्यः समस्तजडसंबन्धशून्य आत्मा5हमित्येवं 
वेदान्तवाक्यविचारजन्येन चिन्तनेन, पश्यन्त्यात्मानमात्मनीति वर्तते। ध्यानोत्पत्तिदारेणेत्यर्थ: । 


उल्लंघन करके वर्तमान रहते हुए भी फिर जन्म नहीं लेता है - इस विद्वदूशरीर का पतन होने पर 
पुनः देहग्रहण नहीं करता है, क्योंकि विद्या - ज्ञान से अविद्या को नष्ट कर दिये जाने पर उसके कार्य 
का असम्भव हो जाना बहुत प्रकार से कहा गया है | इसमें “तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरश्लेषविनाशौ 
तद्व्यपदेशात्‌” (ब्रह्मसूत्र, 4..3) 5 “उस ब्रह्म का अधिगम - अनुभव होने पर उत्तर के अघ का 
अश्लेष और पूर्व के अध का विनाश होता है, क्योंकि उसके व्यपदेश-कथन से यह समझा जाता है! 
- यह ब्रह्मसूत्र न्याय भी है । “अपि' शब्द से यह अभिप्राय है कि विधि का उल्लंघन न करके वर्तमान 
अपने वृत्त - आचरण में स्थित फिर जन्म नहीं लेता है - इसमें तो कहना ही क्या है ? ॥ 23 ॥ 

58 यहाँ आल्मदर्शन में ये साधनों के विकल्प कहे जाते हैं :- 

[कोई जन ध्यान द्वारा अन्तःकरण से अपनी बुद्धि में आत्मा का साक्षात्कार करते हैं, अन्य कोई 
सांख्यरूप योग से और कोई अन्य कर्मयोग से. उसका साक्षात्कार करते हैं || 24 ॥] 

59 इस लोक में चार प्रकार के मनुष्य हैं - कोई उत्तम हैं, कोई मध्यम हैं, कोई मन्द हैं और कोई 
मन्दतर हैं | उनमें उत्तमों के आत्मज्ञान के साधन को कहते हैं - कोई उत्तम योगी ध्यान” से > 
विजातीय प्रत्यय से रहित सजातीय प्रत्यय के प्रवाह से अर्थात्‌ श्रवण और मनन के फलभूत 
“निदिध्यासन” शब्द से उदित-- कथित आत्मचिन्तन द्वारा आत्मा से - ध्यान-संस्कृत अन्तःकरण से 
आल्मा में” > बुद्धि में आत्मा को 5 प्रत्यक्चेतन को देखते हैं - उसका साक्षात्कार करते हैं । 
मध्यमों के आलज्ञान के साधन को कहते हैं - अन्य मध्यम सांख्यरूप योग से 5 
नित्यानित्यवस्तुविवेकादिपूर्वक निदिध्यासन से पूर्वभावी-पूर्ववर्ती अवण और मननरूप “ये तीनों गुणों 
64. शब्दादि विषयों से श्रोत्रादि इन्द्रियों का मन में उपसंहार करके और मन का प्रत्यकू- चेतनस्वरूप आत्मा में 
निरोध करके जो एकाग्रभाव से चिन्तन होता रहता है उसको “ध्यान! कहते हैं | तथा 'ध्यायतीव बको ध्यायतीव 
पृथिवी ध्यायन्तीव पर्वता:” (छान्दोग्योपनिषद्‌ 7.6.) < “जैसे बक - बगुला ध्यान करता है, जैसे पृथिवी ध्यान 
करती है, जैसे पर्वत ध्यान करते हैं! - इस श्रुति में दी गयी उपमाओं के ग्रहण से किसी विषय का अवलम्बन 
कर तैलघधारा के समान अविक्तिन्न भाव से प्रवाहित प्रत्यय-ज्ञान का प्रवाह “ध्यान” विवक्षित होता है | 


65. श्रीधरस्वामी ने “आत्मनि ८ देहे' - अर्थ किया है जो कि प्रकृत प्रसंगानुकूल अर्थ की अपेक्षा से सामज्जस्य 
के लिए चिन्य है | 


क्षेत्रक्षेत्रजविभागयोगः ] गूढार्थदीपिका 67 


60 


6 


62 


6 


62 


मन्दानां. ज्ञानसाधनमाह-कर्मयोगेनेश्वरा्पणबुदृध्योा. क्रियमाणेन  फलाभिसंधिरहितेन 
तत्तदर्णाश्रमोचितेन वेदविहितेन कर्मकलापेन चापरे मन्दाः, पश्यन्त्यात्मानमात्मनीति वर्तते । 
सत्त्वशुद्॒ध्या श्रवणमननध्यानोत्पत्तिद्वारेणेत्यर्थः ॥24॥ 

मन्दतराणां ज्ञानसाधनमाह - 


अन्ये त्वेवमजानन्तः श्रुत्वाउन्येभ्य उपासते । 

तेडपि चातितरन्त्येव” मृत्युं श्रुतिपरयणाः ॥ 25॥ 
अन्ये तु मन्दतराः , तुशब्दः पूर्वश्लोकोक्तत्रिविधाधिकारिवैलक्षण्ययोतनार्थः । एषृपायेष्वन्यतरेणा- 
प्येव॑ यथोक्तमात्मानमजानन्तो5न्येभ्यः कारुणिकेभ्य आचार्येभ्यः श्रुत्वेदमेवं चिन्तयतेत्युक्ता 
उपासते श्रद्धधानाः सन्तश्चिन्तयन्ति तेडपि चातितरन्त्येव मृत्युं संसारं श्रुतिपरायणाः स्वयं 
विचारासमर्था अपि श्रद्धधानतया गुरूपदेशश्रवणमात्रपरायणाः । ते5पीत्यपिशब्दाये स्वयं 


विचारसमर्थास्ति मृत्युमतितरन्तीति किमु वक्तव्यमित्यभिप्रायः ॥ 25 ॥ 

के परिणामभूत आत्मा से भिन्न सब अनात्म पदार्थ मिथ्याभूत हैं, इनका साक्षिभूत नित्य, विभु 
निर्विकार, सत्य, समस्त जड़वर्ग के सम्बन्ध से शून्य आत्मा मैं! हूँ-- इसप्रकार वेदान्तवाक्यविचारजन्य 
चिन्तन से अर्थात्‌ ध्यानोतत्ति द्वारा आत्मा मेंनबुद्धि में आत्मा- प्रत्यकूचेतन को देखते हैं - उसका 
साक्षात्कार करते हैं | यहाँ 'पश्यन्त्यात्मानमात्मनि'- इन पदों की अंनुवृत्ति है । 

मन्दों के ज्ञान के साधन को कहते हैं :- कोई मन्द कर्मयोग से 5 ईश्वरार्पणबुद्धि से क्रियमाण 
फलाभिसन्धि-फलाशारहित उस-उस वर्णाश्रमोचित वेदविहित कर्मकलाप से अर्थात्‌ सत्त्वशुद्धि-चित्तशुद्धि 
से श्रवण, मनन और निदिध्यासन की उत्रत्तिद्वारा आत्मा में आत्मा को देखते हैं - उसका साक्षात्कार 
करते हैं | यहाँ भी 'पश्यन्त्यात्मानमात्मनि! - इन पदों की अनुवृत्ति है ॥ 24 ॥ 

मन्दतरों के ज्ञान के साधन को कहते हैं :- 

[अन्य जन तो इसप्रकार आत्मा को न जानते हुए दूसरों से सुनकर ही उपासना करते हैं | वे 
श्रवणपरायण जन भी मृत्युरूप संसार को पार कर ही लेते हैं ॥ 25 ॥] 

अन्य - मन्दतर तो, यहाँ “तु” शब्द पूर्वश्लोक में उक्त त्रिविध अधिकारियों से विलक्षणता सूचित 
करने के लिए है, इन उपायों में से किसी भी उपाय से एवम्‌ - इसप्रकार ८ यथोक्त आत्मा को 
न जानते हुए अन्यों - दूसरों से  करुणामय आचार्यों से सुनकर ८ उनके “इसका इसप्रकार 
चिन्तन करो” -- ऐसा कहने पर श्रद्धा रखकर उपासना - चिन्तन करते हैं | श्रुतिपरायण” अर्थात्‌ 
स्वयं विचार करने में असमर्थ भी श्रद्धायुक्त होने के कारण मात्र गुरु के उपदेशश्रवण में परायण 
- तत्पर रहनेवाले वे जन भी मृत्यु अर्थात्‌ संसार को पार कर ही लेते हैं | यहाँ 'तेडपि! - में 
से “अपि” शब्द से अभिप्राय यह है कि जो स्वयं विचार करने में समर्थ होते हैं वे मृत्युरूप संसार 
को पार कर लेते हैं - इसमें तो कहना ही कया है ॥ 25 ॥ 

66. श्लौकस्थ चकार पूर्वोक्त के समुच्चय के लिए है। 
67. 'एव! हा से यह दृढ़ होता है कि वे मन्दतरजन यद्यपि मुक्तिक्रम से शून्य हैं तथापि उनके भी मोक्ष में कोई 
संशय नहीं है । 

68. श्रुतिपरायणाः श्रुतिः श्रवण परमयनं गमन॑ मोक्षमार्गप्रवृति परं साधन येषां ते श्रुतिपरायणाः 5 जिनके मत में 
श्रवण करना ही मोक्षमार्ग में प्रवृत्ति के लिए परम अयन-गमन-साधन है वे “श्रुतिपरायण” कहे जाते हैं । अभिप्राय 


यह है कि वे स्वयं विवेकरहित होते हुए भी केवल गुरु के उपदेश को ही प्रमाण मानते हैं अतएव गुरूपदेशश्रवण- 
मात्रपरायण होते हैं । 





3 ५०२७७०/५५५००५६५६९०५०५५५०:४११०५५००९९००००७००७ 


678 श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 43 


63 संसारस्याउ5विद्यकत्वाद्दिया मोक्ष उपपयत इत्येतस्यार्थस्यावधारणाय संसारतन्निवर्तकन्ञानयोः 
प्रपज्वः क्रियते यावदध्यायसमाप्ति । तत्र कारणं गुणसड्रो5स्थ सदसद्योनिजन्मस्वित्येतत्प्रागुक्तं 
 > किचित्सत्त्व॑ 
यावत्संजायते  स्थावरजडूमम्‌ । 
क्षेत्रक्षेत्रज्ञसंयोगात्तदिद्धि भरतर्षम ॥ 26 ॥ 

64 यावत्किमपि सत्त्वं वस्तु संजायते स्थावरं जड़म॑ वा तत्सव॑ क्षेत्रक्षेत्ज्रसंयोगात्‌, अविद्यात- 
त्कार्यात्मक॑ जडमनिर्वचनीयं सदसत्त्व दृश्यजात क्षेत्र तदिलक्षणं तद्भासक स्वप्रकाशपरमार्थ- 
सच्चैतन्यमसड्जोदासीन निर्धर्मकमद्वितीयं क्षेत्रज्नं तयोः संयोगो मायावशादितरेतराविवेकनिमित्तो 
मिध्यातादात्म्याध्यासः सत्यानृतमिथुनीकरणात्मकः, तस्मादेव संजायते तत्सर्व कार्यजातमिति 


विद्धि हे भरतर्षभ । अतः स्वरूपाज्ञाननिबन्धनः संसारः स्वरूपज्ञानादिनष्ुमहति स्वप्नादि- 
वदित्यमिप्रायः ॥ 26 ॥ 


63 संसार अविद्यक - अविद्याकल्पित है, अत: विद्या - आलज्ञानख्पविद्या से मोक्ष प्राप्त होता है - 
इस अर्थ का अवधारण-निर्धारण-निश्चय करने के लिए इस अध्याय की समाप्तिपर्यन्त संसार और 
उसके निवर्तक ज्ञान का विस्तारपूर्वक विवेचन किया जाता है । उसमें “कारणं गुणसड्जोडस्य 
सदसद्योनिजन्मसु” इस पूर्वोक्त का विशेषरूप से विवरण करते हैं :- 
हि भरतर्षम ! हे भरतवंशश्रेष्ठ ! हे अर्जुन ! जो कुछ भी स्थावर अथवा जड़म वस्तु उतन्न होती 
है उसको तुम क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के संयोग से ही उत्पन्न हुई समझो ॥ 26 ॥] 

64 हे भरतर्षम - हे भरतकुलश्रेष्ठ | यावत्‌ - किमपि ८ जो कुछ भी स्थावर अथवा जड़म सत्त्व ८ 
वस्तु उत्पन्न होती है उस सबको तुम क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के संयोग से उत्न्न हुई जानो 5 अविद्या 
और उसका कार्यरूप जो जड, अनिर्वचनीय” और सतू-असतरूप दृश्यसमूह है वह 'क्षेत्र' है; उससे 
विलक्षण उसका भासक स्वप्रंकाश परमार्थस्वरूप जो सतू, चैतन्य, असड्र, उदासीन, निर्धर्मक और 
अद्वितीय.है वह “क्षेत्रज्ञ' है; उन क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ का संयोग? - मायावश एक-दूसरे के अविवेक 
से होनेवाला सत्यानृतमिथुनीकरणात्मक < सत्य-चैतन्यस्वरूप आत्मा और अनृत - अनित्य शरीरादि 
- दोनों का मिश्रीकरणरूप जो मिथ्या तादात्म्याध्यास है उसी से वह सब कार्यसमूह उत्पन्न हुआ है 
- यह तुम जानो । अत: स्वरूप के अज्ञान से होनेवाला संसार स्वरूप के ज्ञान से  स्वरूपसाक्षात्कार 
से विनाश के योग्य है, जैसे स्वप्र में उत्पन्न हुआ पदार्थसमूह जाग्रदावस्था में विनाश के योग्य होता 
है - यह अभिप्राय है ॥ 26 ॥ 

69. यदि सत्‌ स्यात्‌ न बाध्येत, यदि असस्यात प्रत्यक्षतया न भासेत, किन्तु बाध्यते प्रत्यक्षतया भासते च तस्मात्र 
सत्‌ नासत्‌ किन्तु उभयविलक्षणमनिर्वचनीयम्‌ - यदि सत्‌ होता तो बाधित नहीं होता, यदि असत्‌ होता तो प्रत्यक्षरूप 
से भासित नहीं होता, किन्तु बाधित होता है और प्रत्यक्षरूप से भासित भी होता है, इसलिए जो न सत्‌ है और 
न असत्‌ है, किन्तु सत्‌ और असत्‌ - दोनों से विलक्षण है वह “अनिर्वचनीय' है | 

70. क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के बीच रज्जु और घट के समान दो सावयव द्रव्यों के बीच होने वाला 'संयोग' सम्बन्ध 
नहीं है, क्योंकि क्षेत्र सावयव है और क्षेत्रज्ञ आकाशवत्‌ स्वरूपत: निरवयव है । क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ में पट और तन्‍्तु 
के समान दो कह पदार्थों में होनेवाला सम वाय” सम्बन्ध भी नहीं है, क्‍योंकि दोनों में अयुतसिद्धता का 
अभाव है और में इतरेतरकार्यकारणभाव स्वीकार नहीं है | तम और प्रकाश के समान परस्पर विरुद्ध 
स्वभाववाले क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के बीच तादात्य सम्बन्ध भी नहीं है | रज्जु, शुक्ति आदि का उनमें अध्यारोपित सर्प, 
रजत आदि के साथ उनके विवेकज्ञान के अभाव के कारण होनेवाले संयोग के समान तम और प्रकाश के समान 


परस्पर विरुद्ध स्वभाववाले 22033 अस्मत्‌ - प्रत्ययों से गोचर विषय और विषयीरूप क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के बीच 
क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के स्वरूप- के अभाव के कारण होनेवाला परस्परधर्माध्यासस्वरूप संयोग संभव है | 





क्षेत्रक्षेत्रञविभागयोगः ] गूढर्थदीपिका 679 


65 एवं संसारमविद्यात्मकमुक्त्वा तब्रिवर्तकविद्याकथनाय य एवं वेत्ति पुरुषमिति प्रागुक्तं विवृणोति- 


सम॑ सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन्तं॑ परमेश्वरम्‌ । 
विनश्यत्स्वविनश्यन्तं यः पश्यति स पश्यति ॥ 27 ॥ 


66 सर्वेषु भूतेषु भवनधर्मकेषु स्थावरजड्रमात्मकेषु प्राणिषु अनेकविधजन्मादिपरिणामशीलतया 


65 
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गुणप्रधानभावापत्त्या च विषमेषु अत एवं चज्वलेषु प्रतिक्षणपरिणामिनो हि भावा नापरिणम्य 
क्षणमपि स्थातुमीशते । अत एवं परस्परबाध्यवाधकभावापन्नेषु एव्मपि विनश्यत्सु 
दृष्टनष्टस्वभावेषु मायागन्धर्वनगरादिप्रायेषु सम॑ सर्वश्रैकरूपं प्रतिदेहमेक॑ जन्मादिपरिणामशून्यतया 
च तिष्ठन्तमपरिणममानं परमेश्वर॑ सर्वजडवर्गसत्तास्फूर्तिप्रदवेन बाध्यवाधकभावशून्‍्य॑ 
सर्वदोषानास्कन्दितमविनश्यन्त दृष्टनष्टप्रायसर्दद्ैतबाधेउप्यवाधितम्‌ । एवं सर्वप्रकारेण 
जडप्रपञज्वविलक्षणमात्मानं विवेकेन यः शास्रचक्षुघा पश्यति स एवं पश्यत्यात्मानं जाग्रदूबोधेन 
स्वप्रभ्रम॑ बाधमान इवं । अक्ञस्तु स्वप्रदर्शीव भ्रान्त्या विपरीत पश्यन्न पश्यत्येव, 
अदर्शनात्मकत्वादूभ्रमस्य । न हि रज्रुं सर्पतया पश्यन्पश्यतीति व्यपदिश्यते, रज्वदर्शनात्मकत्वा- 
इसप्रकार अविद्यात्मक - अज्ञानात्मक संसार को कहकर उसकी निवर्तक विद्या-ज्ञान के कथन के 
लिए “य एवं वेत्ति पुरुषम्‌' - इस पूर्वोक्त वाक्य का विवरण करते हैं :- 

(जो पुरुष नष्ट होते हुए सब चराचर भूतों में नाशरहित, समभाव से स्थित परमेश्वर को देखता है 
वही वस्तुतः देखता है ॥ 27 ॥] 

सब भूतों में 5 उत्पत्तिधर्मवाले स्थावर-जंगमरूप सब प्राणियों में; जो अनेक प्रकार के जन्मादि' 
परिणामवाले होने से और गुण-प्रधानभावे” की आपत्ति-प्राप्ति होने से विषम हैं अतएव चज्चल हैं, 
क्योंकि पदार्थ प्रत्येक क्षण में परिणामवाले होते हैं, वे बिना परिणाम के क्षण भर भी नहीं रह सकते 
हैं, अतएव जो परस्पर बाध्य-बाधकभाव को प्राप्त हैं, इसप्रकार के भी जो विनाशशील हैं - 
दृध्नध्स्वभाव” हैं अर्थात्‌ मायागन्धर्वनगरादि के समान हैं; उनमें सम - सर्वत्र एकरूप - प्रत्येक 
देह में एक जन्मादि परिणाम से रहित अतएव स्थितपरिणामातीत परमेश्वर को > सम्पूर्ण जड़वर्ग 
को सत्ता और स्फूर्ति देनेवाला होने से बाध्य-बाधकभाव से शून्य, सब दोषों से अस्पृष्ट, विनष्ट न 
होनेवाले अर्थात्‌ सम्पूर्ण दृष्नथ्प्राय द्वैत का बाध होने पर भी अबाधित(बाधित न होनेवाले एवं 
सबप्रकार जडप्रपञ्च से विलक्षण आत्मा को जो पुरुष शाख्रदृ्ि से विवेकपूर्वके देखता है, जाग्रतु-ज्ञान 
से स्वप्र-ज्ञान का बाध करनेवाले पुरुष के समान वही आत्मा को देखता है | अज्ञानी पुरुष तो 
स्वप्न देखनेवाले के समान भ्रान्तिवश विपरीत देखते हुए “नहीं ही देखता है”, क्योंकि भ्रम अदर्शनात्मक 


होता है । लोक में यह व्यवहार नहीं होता कि रज्जु को सर्परूप से देखते हुए 'देखता है”, क्योंकि 


7]. जन्म, अस्तित्व, वृद्धि, परिणाम, अपक्षय और विनाश । 

72. सात्तिक, राजस और तामस भेद से तीन प्रकार के परिणाम होते हैं । सात्विक-परिणाम में सत्त्वगुण प्रधान 
होता है तथा रजोगुण और तमोगुण गुणभूत रहते हैं | राजसपरिणाम में रजोगुण प्रधान होता है तथा सत्त्व और 
तमोगुण गुणभूत रहते हैं | इसीप्रकार तामसपरिणाम में तमोगुण प्रधान होता है तथा सत्त्व और रजोगुण गुणभूत 
रहते हैं - इसप्रकार “गुण-प्रधानभाव” कहलाता है | | 

73. दृश्नध्स्वभाव दृध्कालिक स्वभाव है, दृश्स्वरूप का कालान्तर में नाश हो जाता है । जैसे ऐन्द्रजालिक 
मायागन्धर्वगगर आकाश में दृध्गोचर होकर नष्ट हो जाता है । 
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श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 3 


त्सर्पदर्शस्य । एवंभूतान्यानुपरक्तशुद्धात्मदर्शनात्तददर्शनात्मिकाया अविद्याया न्तृत्ति- 
स्ततस्तत्कार्यसंसारनिवृत्तिरित्यभिप्रायः । अन्ना55त्मानमितिविशेष्यलाभो विशेषणमर्यादया । 
परमेश्वरमित्येव वा विशेष्यपदम्‌ । विषमत्वचज्चलत्ववाध्यवाधकरूपत्वलक्षणं जडगतं वैधर्म्य 
समत्वतिष्त्त्वपरमेश्वरत्वरूपात्मविशेषणवशादर्थाव्पाप्तमन्यत्कण्ठोक्तमिति विवेकः ॥ 27 ॥ 
तदेतदात्मदर्शन फलेन स्तौति रुच्युत्पत्तये -.... 

सम॑ पश्यन्हि सर्वत्र समवस्थितमीश्वरम्‌ । 

न हिनस्त्यात्मना55त्मानं ततो याति परां गतिम्‌ ॥ 28 ॥ 
समवस्थितं जन्मादिविनाशान्तभावविकारशून्यतया सम्यक्तया5वस्वितमित्यविनाशित्वलाभः । 
अन्यद्माग्य्याख्यातम्‌ । एवं पूर्वोक्ततिशेषणमात्मानं पश्यन्नयमहमस्मीति शास्रदवृष्ट्या साक्षात्कुर्वन्न 
हिनस्त्यात्मनाउ उत्मानम्‌ । सर्वो ह्ज्ञः परमार्थसन्तमेकमकर्न्रभोक्तपरमानन्दरूपमात्मानमविद्यया 
सति भात्यपि वस्तुनि नास्ति न भातीतिप्रतीतिजननसमर्थया स्वयमेव तिरस्कुर्वन्नसन्तमिव 
करोतीति हिनस्त्येव तम्‌ । तथा5विद्यया55त्मत्वेन परिगृहीतं देहेन्द्रियसंघातमात्मानं पुरातनं 
हत्वा नवमादत्ते कर्मवशादिति हिनस्त्येव तम्‌ । अत उभयधा5प्यात्महैव सर्वोष्प्यज्ञ:, 
यमधिकृत्येयं शक्ुन्तलावचनरूपा स्पृतिः - 

“कि तेन न कृतं पाष॑ चोरेणा55त्मापहारिणा । 
योष्न्यथा सन्तमात्मानमन्यथा प्रतिपयते ॥” इति। 
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रझ्जु में सर्प को देखना तो रज्जु को न देखना ही है ।एवंभूत अन्यसंसर्गशून्य शुद्ध आत्मा के दर्शन 
सें उसकी अदर्शनामिका अविद्या की निवृत्ति होती है और इससे उसके कार्य संसार की निवृत्ति 
होती है -- यह अभिप्राय है | यहाँ “आत्मानम्‌” - इस विशेष्य पद की प्राप्ति विशेषणों की मर्यादा 
से हो जाती है । अथवा, 'परमेश्वरम्‌! - यह पद ही विशेष्य है । समत्व, तिछत्त्व-स्थितत्व और 
परमेश्वरत्वरूप आत्मा के विशेषणों से जड़वर्गगत विषमत्व, चञज्चलत्व और बाध्य-बाधकत्वरूप. वैधर्म्यों 
की अर्थत: प्राप्ति हो जाती है, अन्य सब कण्ठ से कह दिया है - यह विवेक है ॥ 27 ॥ 

अब रुचि उत्पन्न करने के लिए इस आत्मदर्शन की फलप्रदर्शन से स्तुति करते हैं :-- 

(वह पुरुष सब में समभाव से स्थित हुए परमेश्वर को समान देखता हुआ अपने द्वारा अपना नाश 
नहीं करता है, इससे वह परम गति को प्राप्त होता है ॥ 28 ॥॥] 

समवस्थित > जन्म से लेकर विनाशपर्यन्त - षड्भावविकारों से शून्य होने के कारण सम्यकू-रूप 
से अवस्थित - इसप्रकार आत्मा का अविनाशिल प्राप्त होता है | अन्य विशेषणों की व्याख्या पहले 
हो चुकी है | इसप्रकार पूर्वोक्त विशेषणों से विशिष्ट आता को देखता हुआ « “अहं ब्रह्मास्मि! - 
“मैं ब्रह्म हूँ” - इसप्रकार शाख्रदृष्टि से साक्षात्कार करता हुआ वह पुरुष आत्मना 5 अपने द्वारा 
आत्मानम्‌ > अपने को नष्ट नहीं करता है | सब अज्ञानी पुरुष परमार्थसत्‌, एक, अकर्ता, अभेक्ता, 
परमानन्दरूप आत्मा का सत्ता और भाव से युक्त वस्तु में भी “नहीं है, नहीं भासता है' -- इसप्रकार 
की प्रतीति को उत्पन्न करने में समर्थ अविद्या द्वारा स्वयं ही तिरस्कार करते हुए उसको असत्‌-सा 
कर देते हैं -- उसका हनन ही करते हैं । इसीप्रकार अविद्यावश आत्मरूप से ग्रहण किये हुए 
देहेन्द्रियसंघातरूप पुरातन आत्मा का हनन कर कर्मवश नवीन आत्मा को ग्रहण करते हैं - इसप्रकार 
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श्रुतिश्च - 

“असुर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसा5ज्वृताः । 

तांस्ते प्रेत्याभिगचछन्ति ये के चाउ5त्महनो जना: ॥” इति। 
असुर्या असुरस्य स्वभूता आसुर्या संपदा भोग्या इत्यर्थः | आत्महन 
इत्यर्थः | अतो य आत्मन्ञः सो5नात्मन्यात्माभिमान शुद्धात्मदर्शनेन बाधते । अतः स्वरूपलाभान्न - 
हिनस्त्यात्मना5 त्मानं ततो याति परां गतिमू। तत आत्महननाभावादविद्यातत्कार्यनिवृत्तिलक्षणां 
मुक्तिमधिगच्तीत्यर्थः ॥ 28 ॥ 
ननु शुभाशुभकर्मकर्तारः प्रतिदेहं भिन्ना आत्मानो विषमाश्च तत्तद्विचित्रफलभोक्तृत्वेनेति कर 
सर्वभूतस्थमेकमात्मानं सम॑ पश्यन्न हिनस्त्यात्मना55त्मानमित्युक्तमत आह - 


प्रकृत्येव ' च कर्माणि क्रियमाणानि सर्वशः । 

यः पश्यति तथा55त्मानमकर्तारं स पश्यति ॥ 29 ॥ 
कर्माणि वाइूमनःकायारभ्याणि सर्वशः सर्वे: प्रकारेः प्रकृत्यैव देहेन्द्रियसंघाताकारपरिणतया 
सर्वविकारकारण भूतया त्रिगुणात्मिकया भगवन्माययैव क्रियमाणानि न तु पुरुषेण सर्वविकार- 
उसका हनन ही करते हैं। अतः सभी अज्ञानी दोनों प्रकार से भी आत्महा - आत्महन्ता ही है, 
जिनको लक्ष्य करके यह शकुन्तला के वचनरूप स्मृति है :-- 
“जो अन्य प्रकार के आत्मा को अन्य स्वरूपवाला समझता है उस आत्मापहारी चोर ने क्‍या पाप 
नहीं किया ?” (महाभारत) 
श्रुति भी कहती है - 
“जो कोई भी आतहन्ता जन हैं वे मरकर उन लोकों में जाते हैं जो 'असुर्या' नामवाले और घोर 
अन्धकार से आवृत हैं” (ईशावास्योपनिषद्‌ 3) | 
असुर्या > असुरों की निज संपत्ति - आसुर्या सम्पत्ति से भोग के योग्य लोक 'असुर्या' लोक है । 
“आत्महन:” का अर्थ-अनात पदार्थों में आत्मा का अभिमान रखनेवाले जन हैं | अत: जो आलज्ञानी 
है वह शुद्ध आत्मा के दर्शन से अनात्मा में आत्माभिमान का बाध कर देता है । अतः स्वरूपलाभ होने 
के कारण वह अपने द्वारा अपना नाश नहीं करता है, इससे परमगति को प्राप्त होता है अर्थात्‌ उस 
आत्महनन के अभाव से अविद्या और उसके कार्य की निवृत्तिस्वरूप मुक्ति को प्राप्त होता है || 28 |। 
शुभ और अशुभ कर्म करनेवाले पुरुष प्रत्येक देह में भिन्न-भिन्न आत्मावाले और उस-उस विचित्र 
फल के भोक्ता होने से विषम स्वभाववाले हैं, तो फिर यह कैसे कहा कि सब भूतों में स्थित एक 
ही आत्मा को समानरूप से देखता हुआ आत्ज्ञ पुरुष अपने द्वारा अपना नाश नहीं करता है ? 
- इसपर कहते हैं :- 
जो पुरुष सम्पूर्ण कर्मों को सब प्रकार प्रकृति द्वारा ही किये हुए देखता है तथा आत्मा को अकर्ता 
देखता है वह वस्तुतः देखता है ॥ 29 ॥॥] 
जो विवेकी पुरुष वाणी, मन और शरीर से होनेवाले सम्पूर्ण कर्मों को सर्वशः - सब प्रकार प्रकृति 


74. “एव” शब्द निश्चय के अर्थ में है | है 
75. 'च' शब्द समुच्चय अर्थ में है अर्थात्‌ कार्य और कारणरूप में जो कुछ दिखाई देते हैं वे सभी 'प्रकृति-परिणाम/ 
हैं- इसप्रकार प्रकृति के सब कार्यों को एकत्रित करके दिखाने के लिए ही चकार का प्रयोग हुआ है । 
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श्रीमद्भधगवद्गीता - [ अध्यायः 3 


शून्येन यो विवेकी पश्यति, एवं क्षेत्रेण क्रियमाणेष्वपि कर्मसु आत्मान क्षेत्रज्ञमकर्तारें सर्वोपाधि- 

विवर्जितमसडूमेक॑ सर्वत्र सम॑ यः पश्यति, तथाशब्दः पश्यतीतिक्रियाकर्षणार्थ:, स पश्यति से 
परमार्थदर्शीति पूर्ववत्‌ । सविकारस्य क्षेत्रस्य तत्तदिचित्रकर्मकर्तृत्वेन प्रतिदेहं भेदेडपि वैषम्ये5पि 
न (च) निर्विशेषस्याकर्तुराकाशस्येव न भेदे प्रमाणं किचिदात्मन इत्युपपादितं प्राक्‌ ॥ 29 ॥ 
तदेवमापाततः क्षेत्रभेददर्शनमभ्यनुज्ञाय क्षेत्रज्ञभेददर्शनमपाकृतमिदानी तु क्षेत्रभेदर्शनमपि 
मायिकत्वेनापाकरोति - 


यदा भूतपृथग्भावमेकस्थमनुपश्यति । 

तत एव च विस्तारं ब्रह्म संपद्यते तदा ॥ 30 ॥ 
यदा यस्मिन्काले भूतानां स्थावरजड़मानां सर्वेषामपि जडवर्गाणां पृथग्भावं पृथक्त्वं परस्परभिन्नत्व- 
मेकस्थमेकस्मिन्नेवा5 उत्मनि सदूपे स्थितं कल्पितं कल्पितस्याधिष्ठानादनतिरेकात्सदपात्म- 
स्वरूपादनतिरिक्तमनुपश्यति शाज्नाचार्योपदेशमनु स्वयमालोचयति आत्मैवेदं सर्वमिति | एवमपि 
मायावशात्तत एकस्मादात्मन एवं विस्तारं भूतानां प्रथग्भावं च स्वप्रमायावदनुपश्यति, ब्रह्म 
संपयते तदा सजातीयविजातीयभेददर्शनाभावादूब्रहैव सर्वानर्थशून्यं भवति तस्मिन्काले । 
द्वारा ही > देह और इन्द्रियों के संघात के आकार में परिणत, सब विकारों की कारणभूत, त्रिगुणात्िका 
भगवान्‌ की माया से ही किये हुए, न कि सब विकारों से शून्य पुरुष द्वारा किये हुए, देखता है; इसी 
प्रकार क्षेत्र के द्वारा क्रियमाण कर्मों में भी आत्मा को ७ क्षेत्रज्ञ को अकर्ता > समस्त उपाधियों से 
रहित, असड़, एक, सर्वत्र समानरूप से देखता है | यहाँ “तथा” शब्द 'पश्यति” - इस क्रिया के 
आकर्षण के लिए है | वही देखता है > वही परमार्थदर्शी हैशूर्ववत्‌ ही है | सविकार क्षेत्र का उन-उन 
विचित्र कर्मों के कर्तृत्व से प्रत्येक देह में भेद और वैषम्य होने पर भी आकाश के समान निर्विशेष 
और अकर्ता आत्मा के भेद में कोई प्रमाण नहीं है - यह पहले कहा जा चुका है ॥ 29 || 
इसप्रकार आपांतत: क्षेत्रभेददर्शन का अनुमोदन कर क्षेत्रज्-आत्मा के भेददर्शन का निराकरण किया | 
अब क्षेत्रमेददर्शन भी मायिक है अतएव क्षेत्रभेदज्ञान का निराकरण करते हैं :- 
[यह पुरुष जिस समय स्थावर और जड्डम भूतों के पृथग्भाव को एक आत्मा में ही स्थित देखता 
है और उसी से ही उन सबके विस्तार को देखता है उस समय वह ब्रह्म हो जाता है ॥ 30 ॥] 
यह पुरुष यदा -- यस्मिन्काले ८ जिस समय स्थावर -- जड्रम सभी भूतों के ८ जड़वर्ग के पृथग्भाव 
> पृथक्त्व अर्थात्‌ परस्पर भिन्नत्व को एकस्थ ८ एक ही सद्रूप आत्मा में स्थित - कल्पित देखता 
है, क्योंकि कल्पित पदार्थ अधिष्ठान से भिन्न नहीं होता है, अत: सदरूप आत्मस्वरूप से अभिन्न-भेदरहित 
देखता है अर्थात्‌ शात्र और आचार्य के उपदेश के अनुसार 'यह सब आत्मा ही है” - इसप्रकार 
स्वयं आलोचना करता है | ऐसा होने पर भी मायावश उस एक आत्मा से ही भूतों का विस्तार * 
> पृथग्भाव स्वाप्रिक - मायिक पदार्थों के विस्तार के समान देखता है, तदा -- तस्मिन्काले ८ 
उस समय वह ब्रह्म को प्राप्त होता है  सजातीय विजातीय और स्वगत भेददर्शन -- भेदज्ञान न 
रहने से सब अनर्थों - दुःखों से रहित ब्रह्म ही हो जाता"हैं” | श्रुति भी कहती है :- 





76. सर्वप्रपज्वविस्तारपरक श्रुति है - “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, आनन्दाद्ध्ये खल्विमानि4 भूतानि जायन्ते 


तस्माद्वा एतस्मादात्मम आकाश: संभूत:, तदैक्षत, तत्तेजोइसृजत”' - इति | 
77. “ब्रह्म वेद ब्रहैव भवति' इति श्रुतेः । 


क्षेत्रक्षेत्रजविभागयोगः ] गूढार्थदीपिका 683 


73 


74 


75 


43 


74 


“यस्मिन्सवाणि भूतानि आत्मैवाभूदिजानतः । 

तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः ॥” इति श्रुतेः । 
प्रकृत्येव चेत्यत्राउउत्मभेदों निराकृतः, यदा भूतपृथग्भावमित्यत्र त्वनात्मभेदो5पीति 
विशेष: ॥30॥ 


आत्मनः स्वतो5कर्तृत्वेषपि शरीरसंबन्धोपाधिकं कर्तृत्वं स्यादित्याशड्रामपनुदन्यः पश्यति 
तथा5 5त्मानमकरतरिं स पश्यतीत्येतदिवृणोति - 
अनादित्वानिर्गुणत्वात्परमात्माउयमव्ययः । 
शरीरस्थो5पि कौन्तेय न करोति न लिप्यते ॥ 3 ॥ 


अयमपरोक्षः परमात्मा परमेश्वराभिन्नः प्रत्यगात्माउव्यो न ब्येतीत्यव्ययः सर्वाविकारशून्य 
इत्यर्थ:। तत्र व्ययो द्वेधा धर्मिस्वरूपस्यैवोत्पत्तिमत्तया वा धर्मिस्वरूपस्थानुत्पाय्त्वेडपि धर्माणा- 
मेवोत्पत्त्यादिमत्तया वा | तन्रा55द्यमपाकरोति - अनादित्वादिति । आदिः प्रागसत्त्वावस्था । सा 
च नास्ति सर्वदा सत आत्मन: अतस्तस्य कारणाभावाज़न्माभावः । न हानादेजन्म संभवति | 
तदभावे च तदुत्तभाविनो भावविकारा न संभवन्त्येव । अतो न स्वरूपेण व्येतीत्यर्थः । 

द्वितीयं निराकरोति-निर्गुणत्वादिति । निर्धर्मकत्वादित्यर्थः | न हि धर्मिणमविकृत्य कश्चिद्धर्म 
उपैत्यपैति वा धर्मधर्मिणोस्तादात्म्यादयं तु निर्धर्मको5तो न धर्मद्वाराउपि व्येतीत्यर्थः ।(अविनाशी 


“जिस समय ज्ञानी के लिए सब भूत आत्मा ही हो जाते हैं उस समय उस एकत्व देखनेवाले को 
कया मोह और क्‍या शोक रहता है ?” (ईशावास्योपनिषद्‌, 7) । 

“प्रकृत्तेव च” - इत्यादि में आत्मभेद का निराकरण किया है | “यदा भूतपृथग्भावम्‌' - इत्यादि में 
तो अनात्मजडवर्ग के भेद का भी निराकरण किया है -- यह विशेष-भेद है ॥ 30 ॥ 

यद्यपि आत्मा में स्वत: कर्तृत्व नहीं है तथापि शरीर के सम्बन्ध से औपाधिक कर्ठत्व तो उसमें हो 
ही सकता है -- इस आशड्जा की निवृत्ति करते हुए 'य: पश्यति तथा5त्मानमक्तरिं स पश्यति” - 
इसका विवरण करते हैं :- 

हि कौन्तेय ! अनादि होने से और निर्गुण - गुणातीत होने से यह अव्यय -- अविनाशी परमात्मा 
शरीर में स्थित हुआ भी न तो कर्म करता है और न उसके फल से ही लिप्त होता है ॥ 3 ॥] 
यह 5 अपरोक्ष परमात्मा ८ परमेश्वर से अभिन्न प्रत्यगाम्ा 'अव्यय” है | जिसका व्यय -- अपचय नहीं 
होता है उसको “अव्यय' कहते हैं अर्थात्‌ सब विकारों से शून्य 'अव्यय' है | उसमें धर्मिस्वरूप की ही 
उत्त्तिमत्ता से, अथवा, धर्मिस्वरूप के अनुत्पाद् होने पर भी धर्मों की ही उत्पत्त्यादिमत्ता से व्यय” दो 
प्रकार का होता है । उनमें प्रथम का निराकरण करते हैं -- “अनादित्वात्‌* - “आदि:' प्रागसत्त्वास्था है 
और वह प्रागसत्त्वावस्था सर्वदा सत्स्वरूप आत्मा में नहीं हैं, अत: कारणाभाव से उसके जन्म का अभाव 
है, क्योंकि अनादि का जन्म सम्भव नहीं है; तथा जन्म का अभाव होने से उत्तरवर्ती भावविकार भी उसमें 
सम्भव ही नहीं है, अतः वह परमात्मा स्वरूप से व्ययी-विकारी नहीं है । 


78. “व्यय” तीन प्रकार का होता है - स्वभावत:, अवयवद्घारक तथा 0 णद्वारक । 'स्वभावत: > स्वत: व्यय 


तो परब्रह्म में सम्भव ही नहीं है - यह कहने के लिए ही वह 'परमात्मा' है - यह कहा गया है | “अवयवद्वारक! 
व्यय भी ब्रह्म में सम्मव नहीं है, क्योंकि वह 'अनादि' है | घटादि आदिमान्‌ होते हैं, क्योंकि वे सावयव हैं, अतः 
उनमें 'अवयवद्वारक' व्यय देखा जाता है, आत्मा तो अनादिमान्‌ होने से निरवयव ही है, अतः उसमें उक्त व्यय 
संभव नहीं है | “गुणद्वारक' व्यय भी ब्रह्म में सम्भव नहीं है, क्योंकि सगुण गुणद्वारक व्यय से व्ययी होता है, 
यह तो निर्गुण है, अतएव इसमें उक्त व्यय सम्भव नहीं है । 
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वा अरेज्यमात्मा5नुकित्तिधर्मा? इति श्रुतेः । यस्मादेष जायते5स्ति वर्धते विपरिणमते5पक्षीयते 
विनश्यतीत्येवं पड़भावविकारशून्य आध्यासिकेन संबन्धेन शरीरस्थोडपि तस्मिन्कुर्वत्ययमात्मा न 
करोति, यथाऊ उध्यासिकेन संबन्धेन जलस्थः सविता तस्मिंश्वलत्यपि न चलत्येव तदतू। यतो न 
करोति किंचिदपि कर्म, अतः केनापि कर्मफलेन न लिप्यते। यो हि यत्कर्म करोति स तत्फलेन 
'लिप्यते न त्वयमकर्तत्वादित्यर्थ: । इच्छा द्वेषः सुखं दुःखमित्यादीनां क्षेत्रधर्मत्वक थनातु, प्रकृत्यैव च 
कर्माणि क्रियमाणानीति मायाकार्यत्वव्यपदेशाच्य । अत एवं परमार्थदर्शिनां सर्वकर्माधिकार- 
निवृत्तिरिति प्राग्याख्यातम्‌ । एतेना5 उत्मनो निर्धर्मकत्वकथनात्स्वगत भेदो5पि निरस्तः । प्रकृत्यैव 
च कर्मणीत्यत्र सजातीयभेदो निवारितः, यदा भूतपृथग्भावमित्यत्र विजातीयभेदः, 
अनादित्वान्रिर्गुणत्वादित्यत्र स्वगतो भेद इत्यदितीयं ब्रह्मैवा5 5त्मेति सिद्धम्‌॥ 3]॥ 

शरीरस्थो5पि तत्कर्मणा न लिप्यते स्वयमसड्डत्वादित्यत्र दृष्टान्तमाह- 


यथा सर्वगतं सौक्ष्म्यादाकाश नोपलिप्यते । 
सर्वत्रावस्थितो देहे तथा$5त्मा नोपलिप्यते ॥ 32 ॥ 


द्वितीय का निराकरण करते हैं :-- “निर्गुणल्वात्‌” 5 “िर्धर्मकत्वात्‌ | कोई धर्म धर्मी को बिना 


विकृत किये न आता है और न जाता है, क्योंकि धर्म और धर्मी का तादात्म्य सम्बन्ध है। यह 
आत्मा तो निर्धर्मक है, अत: धर्मद्वारा भी व्यय-क्षीण - विनष्ट नहीं होता है -- यह अर्थ है । श्रुति 
भी कहती है -- 'अविनाशी वा अरे5यमात्माइनुक्तित्तिधर्मा' (बृहदारण्यक 5.4) 5 'अरे ! यह 
आत्मा अविनाशी है, क्योंकि इसका कोई भी धर्म उक्तिन्न होनेवाला नहीं हैं | क्योंकि यह जायते 
- जन्म, अस्ति 5 अस्तित्व, वर्धते > वृद्धि, विपरिणमते 5 परिणाम, अपक्षीयते 5 अपक्षय, तथा 
विनश्यति 5 विनाश - इन छः भावविकारों से शून्य है, इसलिए आध्यासिक सम्बन्ध से शरीर में 
स्थित हुआ भी उस शरीर के कर्म करने पर भी यह आत्मा उसीप्रकार कर्म नहीं करता है जैसे 
आध्यासिक सम्बन्ध से जल में स्थित हुआ भी सूर्य उस जल के हिलने-डुलने पर भी हिलता-डुलता 
ही नहीं है | क्योंकि यह कोई भी कर्म नहीं करता है, इसलिए यह आत्मा किसी कर्मफल से भी 
लिप्त नहीं होता है, कारण कि जो पुरुष जिस कर्म को करता है वह उस कर्म के फल से लिप्त 
भी होता है, किन्तु यह आत्मा अकर्त्ता होने से लिप्त नहीं होता है -- यह अर्थ है | पुनः कारण है 
कि इच्छा, द्वेष, सुख, दु:ख - इत्यादि को भी क्षेत्र का ही धर्म कहा है तथा “प्रकृत्यैव च कर्माणि 
क्रियमाणानि! - इसप्रकार कर्मों को माया का कार्य बताया है | अतएव परमार्थदर्शियों के लिए 
सब कर्मों के अधिकार से निवृत्ति हो जाती है - यह पहले कहा जा चुका है | इससे आत्मा के 
निर्धरमक होने के कारण उसके स्वगतभेद का भी निराकरण हो जाता है | “प्रकृत्येव च कर्माणि! 
- यहाँ सजातीयभेद का निराकरण किया है, 'यदा भूतपृथग्भावम्‌” - यहाँ विजातीयभेद का निरास 
किया है तथा “अनादिलान्निर्गुणत्वात्‌र - स्वगतभेद की निवृत्ति की है - इसप्रकार अद्वितीय ब्रह्म 
ही आत्मा है - यह सिद्ध होता है ॥ 3 ॥ 

शरीर में स्थित हुआ भी यह आत्मा उसके कर्म से लिप्त नहीं होता है कारण वह स्वयं असड्र « 
सड्गरहित है - इसमें दृध्यन्त देते हैं :-- 

(जिसप्रकार सर्वगत सर्वत्र व्याप्त हुआ भी आकाश सूक्ष्म होने के कारण लिप्त नहीं होता है 
उसीप्रकार देह में सर्वत्र अवस्थित हुआ भी आत्मा उसके कर्म से लिप्त नहीं होता है ॥ 32 ॥] 
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सौक्ष्म्यादसडूस्वभावत्वादाकाशं सर्वगतमपि नोपलिप्यते पट्ढादिभिर्यथेति दृष्टान्तार्थः । 
स्पष्टमितरत्‌ ॥ 32 ॥ 

न केवलमसडूस्वभावत्वादात्मा नोपलिप्यते प्रकाशकत्वादपि प्रकाश्यधर्मर्न लिप्यते इति 
सदृष्टान्तमाह - 


यथा प्रकाशयत्येकः कृत्खनं लोकमिमं रविः । 

क्षेत्र क्षेत्री तथा कृत्सं प्रकाशयति भारत ॥ 33 ॥ 
यथा रविरेक एव कृत्ल्नं सर्वमिमं लोक देहेन्द्रियसंघातं रूपवद्धस्तुमात्रमिति यावत्‌ प्रकाशयति न 
च प्रकाश्यधर्मैलिप्यते न वा प्रकाश्यभेदाद्धियते, तथा क्षेत्री क्षेत्रज्ञ एक एव कृत क्षेत्र प्रकाशयति 
हे भारत । अत एव न प्रकाश्यधर्मैलिप्यते न वा प्रकाश्यभेदाद्धियत इत्यर्थः ॥ 

“सूर्यो यथा सर्वलोकस्य चक्षुर्न लिप्यते चाक्षुपैवह्यिदोषैः । 


एकस्तथा सर्वभूतान्तरात्मा न लिप्यते लोकदुःखेन बाह्य: ॥” 
इति श्रुतेः ॥ 33 ॥ 
इदानीमध्यायार्थ सफलमुपसंहरति- 


सूक्ष्म” होने के कारण अर्थात्‌ असड़ स्वभाववाला होने के कारण जिसप्रकार सर्वगत भी आकाश 


पड्डादि से लिप्त नहीं होता है -- यह दृथन्त का अर्थ है | शेष स्पष्ट है ॥ 32 ॥ 

न केवल असड्स्वभाववाला होने से ही आत्मा तिप्त नहीं होता है, अपितु प्रकाशक होने से भी वह 
प्रकाश्य के धर्मों से लिप्त नहीं होता है - यह दृध्नन्तपूर्वक कहते हैं :- 

(जिसप्रकार एक ही सूर्य इस सम्पूर्ण लोक को प्रकाशित करता है उसीप्रकार हे भारत ! एक ही 
क्षेत्री - क्षेत्रज्ञ पुरुष सम्पूर्ण क्षेत्र को प्रकाशित करता है ॥ 33 ॥] 

जिसप्रकार एक ही सूर्य इस सम्पूर्ण लोक को ८ देह और इन्द्रियों के संघात को अर्थात्‌ रूपवान्‌ 
वस्तुमात्र को प्रकाशित करता है, किन्तु प्रकाश्य के धर्मों से लिप्त नहीं होता है अथवा प्रकाश्य के 
भेदों से भिन्न नहीं होता है, उसीप्रकार हे भारत” । क्षेत्री ू्क्षेत्रज्ञ एक ही सम्पूर्ण क्षेत्र को प्रकाशित 
करता है, अतएव वह प्रकाश्य के धर्मों से लिप्त नहीं होता है अथवा प्रकाश्य के भेदों से भिन्न 
होता है -- यह अर्थ है | श्रुति भी कहती है :- 

“जिसप्रकार सम्पूर्ण लोक का नेत्र सूर्य नेत्रसम्बन्धी बाह्य दोषों से लिप्त नहीं होता है, उसीप्रकार सम्पूर्ण 
भूतों का एक ही अन्तरात्मां लोक के दुःख से लिप्त नहीं होता है, क्योंकि वह उससे बाहर है” । 
अब फलसहित अध्याय के अर्थ का उपसंहार करते हैं :- 


79. जिसप्रकार एक ही 'भरत' अपने नाम से आप अर्जुनादि भरतवंशियों को प्रकाशित करते हैं उसीप्रकार वह 
एक अद्वितीय ब्रह्म सम्पूर्ण क्षेत्र को प्रकाशित करता है--यह सूचित करते हुए ही भगवान्‌ ने अर्जुन को हे भारत 
! - सम्बोधन से सम्बोधित किया है | अथवा, तुम अर्जुन ८ शुद्धबुद्धि हो, अतः तुम्हारा चित्त सर्वदा ही “भा! 
में ८ स्वप्रकाश और सर्वप्रकाशक आत्मा में 'रत' है | अत: आत्मा का जो स्वरूपदृथन्त उक्त है उसको तुम 
अनायास ही समझ जाओगे - यह आश्वासन देने के लिए भगवान्‌ ने अर्जुन को यहाँ 'भारत' शब्द से सम्बोधित 
किया है । 

80. यहाँ 'सूक्ष्म' शब्द का अर्थ “अप्रतिहत स्वभाव” है अर्थात्‌ वह आत्मा स्वभाव से ही किसी से बद्ध नहीं होता 
है (आनन्दगिरिटीका) | 
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क्षेत्रक्षेत्रज्ञयोरेवमन्तरं ज्ञानचशुषा । 

भूतप्रकृतिमोक्ष॑ च ये विदुर्यान्ति ते परम्‌ ॥ 34 ॥ 
इति श्रीमहाभारते शतसाहखयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्भगवद्वीतासूपनिषत्सु 
ब्रह्मवियायां योगशाश्ले श्रीकृष्णार्जुनसंवादे क्षेत्रक्षेत्रनविभागयोगो नाम त्रयोदशोडध्यायः ॥ 3 ॥| 

8। क्षेत्रक्षेत्रज्ञयोः प्राग्व्याख्यातयोरेवमुक्तेन प्रकारेणान्तरं परस्परवैलक्षण्य॑ जाउयचैतन्य- 

विकारित्वनिर्विकारित्वादिरूप ज्ञानचशुषा शाज्लाचार्योपदेशजनितात्मज्ञानरूपेण चक्षुषा ये 
विदुर्भूतप्रकृतिमोर्श्ष च भूतानां सर्वेषां प्रकृतिरविद्या मायाख्या तस्याः परमार्थात्मविधया 
मोक्षमभावगमनं च ये विदुर्जानन्ति यान्ति ते पर परमार्थात्मवस्तुस्वरूपं कैवल्यं, न पुनर्देहमाददत 
इत्यर्थ: । तदेवममानित्वादिसाधननिष्टस्य क्षेत्रक्षेत्रज्ञविवेकविज्ञानवतः सर्वानर्थनिवृत्त्या 
परमपुरुषार्थसिद्धिरिति सिद्धम्‌ ॥ 34 ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्य श्रीविश्वेश्वरसरस्वतीपादशिष्यश्रीमधुसूदनसरस्वतीविरचितायां 
श्रीमद्गवंद्वीतागूढार्थदीपिकायां क्षेत्रक्षेत््ञविवेको नाम त्रयोदशोजध्यायः ॥ 43 ॥ 


जो जन इसमप्रकार ज्ञानचक्षुओं द्वारा क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के अन्तर तथा सब भूतों की कारणभूता माया 
की निवृत्ति के विषय में जानते हैं वे परम पद को प्राप्त होते हैं ॥ 34 ॥] 

8। इसप्रकार 5 उक्त प्रकार से पूर्वव्याख्यात क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के अन्तर ८ जाडूय-चैतन्य, विकारित्व 
- निर्विकारित्वरूप परस्पर वैलक्षण्य - भेद को ज्ञानचक्षुओं से >शाशत्र और आचार्य के उपदेश से 
उत्पन्न हुए आलज्ञानरूप चक्षुओं से जो जानते हैं तथा. भूतप्रकृतिमोक्ष को 5 सम्पूर्ण भूतों की 
प्रकृतिभूता - कारणभूता जो माया नाम की अविद्या है उसके परमार्थभूता आत्मविद्या से मोक्ष > 
अभावगमन को जो जानते हैं वे पर अर्थात्‌ परमार्थ आत्मवस्तुस्वरूप कैवल्य को प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ 
पुनः वे देह ग्रहण नहीं करते हैं । इसप्रकार उस अमानित्वादि-तत्त्वज्ञानसाधनों में निष्ठ, क्षेत्र और 
क्षेत्रज्ञ के विवेकज्ञान से युक्त पुरुष को सब अनर्थों-दुःखों की निवृत्तिपूर्वक परमपुरुषार्थ मोक्ष की 
सिद्धि - प्राप्ति होती है - यह सिद्ध हुआ ॥ 34 ॥ 

इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्ग्श्रीविश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य श्रीमधुसूदनसरस्वती 
विरचित श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद का क्षेत्रक्षेत्रज््विभागयोग 
नामक त्रयोदश अध्याय समाप्त होता है। 


आ्प॑ाे-- -< ाऊचि॑।!ए-ण 


अथ चुतुर्दशो5ध्यायः 
पूर्वाध्याये - 
“यावत्संजायते किंचित्सत्त्वं स्थावरजड्रमम्‌ । 
क्षेत्रक्षेत्रज्ञसंयोगात्तदिद्धि ॥! 
इत्युक्त तत्र निरीश्वरसांख्यमतनिराकरणेन क्षेत्रक्षेत्रज्ञसंयोगस्येश्वराधीनत्वं वक्तव्यम्‌ । एवं “कारणं 


गुणसंगो5स्य सदसद्योनिजन्मसु” इत्युक्त तत्र कस्मिन्गुणे कथ सड्ूः के वा गुणाः कर्थ वा-ते 


बध्नन्तीति वक्तव्यम्‌ । तथा “भूतप्रकृतिमोक्ष॑ं च ये विदुर्यान्ति ते परम्‌” इत्युक्त तत्र भूतप्रकृति- 
शब्दितेभ्यो गुणेभ्यः कर मोक्षणं स्पान्मुक्तस्य च कि लक्षणमिति वक्तव्यं, तदेतत्सर्व विस्तरेण 


बक्तु चतुर्दशो5ध्याय आरभ्यते । तत्र वक्ष्यमाणमर्थ द्वाभ्यां स्तुवज्ञ्रोतृणां रुच्युत्पत्तये - 
श्री भगवानुवाच 
पर भूयः प्रवक्ष्यामि ज्ञानानां ज्ञानमुत्तमम्‌ । 
यज्ज्ञात्वा मुनयः सर्वे परां सिद्धिमितों गताः ॥  ॥ 
ज्ञायतेनेनेति ज्ञानं परमात्मज्ञानसाधनं परं श्रेष्ठ परवस्तुविषयत्वात्‌ । कीदृशं तत्‌, ज्ञानानां 
ज्ञानसाधनानां बहिरड्ाणां यज्ञादीनां मध्य उत्तममुत्तमफलत्वात्‌, न त्वमानित्वादीनां तेषामन्त- 
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पूर्व अध्याय में 'जो कुछ भी स्थावर अथवा जड़म वस्तु उत्पन्न होती है उसको तुम क्षेत्र और 
क्षेत्ज्ञ के संयोग से उत्पन्न हुई समझो” - यह कहा, वहाँ निरीश्वर सांख्यम्ता के निराकरण से 
क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ का संयोग ईश्वर के अधीन है - यह वक्तव्य है | इसीप्रकार “गुणों का सड़ ही 
इस पुरुष अथवा इस संसार के सतू और असत्‌ योनियों में जन्म लेने का कारण है” -- यह कहा, 
वहाँ किस गुण में कैसे सड़ होता है, अथवा गुण कौन-कौन से हैं, अथवा वे गुण कैसे बाँधते हैं 
- यह वक्तव्य है। इसी प्रकार जो भूतप्रकृतिमोक्ष को जानते हैं वे परम पद को प्राप्त होते हैं 
- यह कहा, वहाँ भूतप्रकृतिशब्दित गुणों से कैसे मोक्षण होगा और उनसे मुक्त हुए पुरुष का क्‍या 
लक्षण है - यह वक्तव्य है - इसप्रकार यह सब विस्तारपूर्वक कहने के लिए चौहदवाँ अध्याय 
आरम्भ किया जाता है। उसमें श्रोताओं की रुचि उत्पन्न करने के लिए वक्ष्यमाण अर्थ की दो 
श्लोकों से खजुति करते हुए भगवान्‌ कहते हैं 

(श्रीभगवान्‌ बोले:-- मैं पुन: ज्ञानों में भी अति उत्तम परम ज्ञान को तुमसे कहूँगा, जिसको जानकर 
सब मुनिजनों ने इस देहबन्धन से मोक्षसंज्ञक परम सिद्धि प्राप्त की थी |  ॥] 

जिससे जाना जाता है वह “ज्ञान” अर्थात्‌ परमात्तज्ञान का साधना पर - श्रेष्ठ है, क्योंकि वह 
. निरीश्वर सांख्य के मतानुसार क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ प्रकृति और पुरुष का संयोग स्वतन्त्ररूप से होकर सृष्टि का 
कारण होता है | 

2. 'ज्ञाममू” - इस पद में '“ल्युट्‌' प्रत्यय है, 'ल्युट्‌” प्रयय करण और, भाव अर्थ में प्रयुक्त होता है, अतएव 
ज्ञायतेडनेनेति ज्ञानम्‌' ८ “जिससे जाना जाता है वह "ज्ञान! है” - यह करणपव्युत्त्ति होती है और 'ज्ञ्तिज्ञनिम्‌' 
> “जपि-बोध ज्ञान है' - यह भावत्युत्तत्ति होती है | प्रकृत में भावव्युपत्ति इध्ट नहीं है, किन्तु करणव्युपत्ति इष्ट 
है, क्योंकि भावव्युपत्ति करने पर मात्र “बोधस्वभाव' ज्ञान ही ग्रहण होगा “अबोधस्वभाव' को ज्ञान नहीं कह 
सकेंगे, अत: “बोधस्वभाव” और 'अबोधस्वभाव' - दोनों को ज्ञान कह सकें, एतदर्थ करणव्युत्पत्ति को ही यहाँ 
स्वीकार करना उचित है, फलत: इससे ज्ञान - साधन का सुख से लाभ होता है | 

3. परमालज्ञानसाधन दो प्रकार के हैं - बहिर्‌इ् और अन्तरड्र | “बहिर्‌ड्र' साधन परम्परा सम्बन्ध से साधन कहलाते 
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रइत्वेनोत्तमफलत्वात्‌ । परमि त्यनेनोत्कृष्टविषयत्वमुक्तम्‌ । उत्तममित्यनेन तूत्कृष्टफलत्वमिति 
भेद: ईदृशं ज्ञानमहं प्रवक्ष्यामि भूयः पुनः पूर्वेष्वध्यायेष्वसकृदुक्तमपि यज्ज्ञानं ज्ञात्वाउनुष्ठाय 
मुनयो मननशीलाः संन्यासिनः सर्वे परां सिद्धि मोक्षाख्यामितो देहबन्धनादूगताः प्राप्ताः ॥ ॥ 

3 तसयाः सिद्धरैकान्तिकत्वं दर्शयति- 


इदं ज्ञानमुपाश्रित्य मम -साधर्म्यमागता: । 
सर्गेषपि नोपजायन्ते प्रलये न व्यथन्ति च ॥ 2 ॥ 


4 इद यथोक्त ज्ञान ज्ञानसाधनमुपाभित्यानुष्ठाय मम परमेश्वरस्य साधर्म्य मद्गूपतामत्यन्ता- 
भेदेना5 5गताः प्राप्ताः सन्‍्तः सर्गेषपि हिरण्यगर्भाविषूत्पयमानेष्वपि नोपजायन्ते । प्रलये ब्रह्मणो- 
$पि विनाशकाले न व्यथन्ति च न ्यथन्ते न च लीयन्त इत्यर्थः ॥ 2 ॥ 


परवस्तुविषयक - परब्रह्मविषयक है। वह कैसा है ? ज्ञानों 5 यज्ञादि बहिरब्ज ज्ञानसाधनों में उत्तम 
है, क्योंकि उसका फल उत्तम है; न कि अमानित्वादि ज्ञानों में उत्तम है, क्योंकि वे अमानित्वादि तो 
अन्तरड्ररूप होने से उत्तम-फलवाले" हैं । 'परम्‌ ” - इस शब्द से ज्ञानसाधन की उत्कृष्विषयता कही 
गई है। “उत्तमम्‌” -- इस शब्द से तो ज्ञानसाधन की उत्कृष्फलता कही गई है-- यह भेद है। इसप्रकार 
के ज्ञान को मैं पुनः कहूँगा, यद्यपि पूर्व के अध्यांयों में इसको बार-बार कहा गया है | जिस ज्ञान को 
जानकर अर्थात्‌ जिस ज्ञान का अनुश्न कर सब मुनिजन ८ मननशील संन्यासीजन इत: - यहाँ से 
अर्थात्‌ देहबन्धन से मोक्षसंज्ञक परम सिद्धि को प्राप्त हुये थे || । ॥ 

3 उस मोक्षसंज्ञक सिद्धि की ऐकान्तिकता दिखलाते हैं :-- 

[इस ज्ञान को आश्रय करके 5 धारण करके मेरे साधर्म्य को प्राप्त हुए पुरुष सर्ग होने पर भी 
उत्न्न नहीं होते हैं और प्रलयकाल में भी व्यधित - लीन नहीं होते हैं | 2 ॥] 

4 इस - यथीक्त ज्ञान 5 ज्ञानसाधन का आश्रय ग्रहण कर 5 अनुष्ान कर मुझ परमेश्वर के साधर्म्य' 
+ अत्यन्त अभेद से मद्गूपता को प्राप्त हुए पुरुष सर्ग होने पर भी > हिरण्यगर्भादे के उत्तन्न होने 
हैं और 'अन्तरज्अ! साधन तो साक्षातूसम्बन्ध से साधन होते हैं | पूर्वमीमांसा में ये क्रमशः सन्निपत्योपकारक और 
आरादुपकारक कहे जाते हैं | “बहिरड्ड! साधन यज्ञादि कर्म हैं, कारण कि शाख्रोक्त यज्ञादि कर्म के अनुध्यन से 
चित्तशुद्धि होती है, तदुपरान्‍्त विविदिषा - जिज्ञासा - ब्रह्मजिज्ञासा होती है, तत्वश्चात्‌ श्रवण, मनन, निदिध्यासन 
आदि से जिज्ञासु को ज्ञान प्राप्त होकर मोक्षताभ होता है | यज्ञादि कर्म साक्षात्‌ भाव से ज्ञानोत्पत्ति में समर्थ नहीं 
है, किन्तु परम्परा सम्बन्ध से विविदिषा द्वारा तत्त्वज्ञानलाभ में सहायक होते हैं, अतः ये ज्ञान के बहिरब्जसाधन हैं 
। “अन्तर” - साधन तो अमानित्वादि ही हैं, क्‍योंकि ये साक्षातृभाव से तत्त्वज्ञान को उत्पन्न करते हैं | 
4. प्रकृत में यज्ञादि बहिरड्ड ज्ञानसाधनों में जो उत्तम ज्ञान है वही कहना इष्ट है, न कि अमानित्वादि अन्तर्रसाधनों 
में परमात्मसाक्षात्कारसाधनरूप ज्ञान, जो कि पूर्व के अध्यायों में बार-बार कहा जा चुका भी है, इध् है, क्योंकि 
वह ब्रह्म का सूक्ष्मरूप होने से दुर्बोध्य है । 

5. रक्त ज्ञान का विषय परमात्मा उल्कृष् होने के कारण इसको “परमज्ञान' कहा है अर्थात्‌ “परम्‌' शब्द से 
ज्ञानसाधन की उत्कृ्थ्वेषयता को कहा है | 

6. उक्त ज्ञान का फल मोक्ष उत्कृष्ट होने के कारण इसकी “उत्तम-ज्ञान! कहा है अर्थात्‌ “उत्तम” शब्द से ज्ञानसाधन 
की उत्कृथ्फलता को कहा है | 

7. यहाँ “साधर्म्य/ का अर्थ समानधर्मता नहीं है, क्योंकि गीताशाश्न में क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के भेद को स्वीकार नहीं 
किया गया है, और फिर प्रस्तुत ज्ञानफल को छोड़कर अप्रस्तुत ध्यानफल को स्वीकार करने का प्रसंग होगा | 
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5 तदेवं प्रशंसया श्रोतारमभिमुखीकृत्य परमेश्वराधीनयोः प्रकृतिपुरुषयोः सर्वभूतोत्पत्ति प्रति हेतुत्व॑ 
न तु सांख्यसिद्धान्तवत्स्वतन्त्रयोरितीमं विवक्षितमर्थमाह दाभ्याम्‌ - 


मम योनिर्महद्ब्रह्म तस्मिन्गर्भ दधाम्यहम्‌ । 
संभवः सर्वभूतानां ततो भवति भारत ॥ 3 ॥ 

6  सर्वकायपिक्षया5धिकत्वात्कारणं महत्‌, सर्वकार्याणां वृद्धिहेतुत्वरूपाद बृंहणत्वादूबह्म, अव्याकृत॑ 
प्रकृतित्विगुणात्मिका माया महदूब्रह्म । तच्च ममेश्वरस्य योनिर्गर्भाधानस्थानं तस्मिन्महति ब्रह्मणि 
योनौ गर्भ सर्वभूतजन्मकारणमहं “बहु स्यां प्रजायेय” इतीक्षणरूप संकल्पं दधामि धारयामि 
तत्संकल्पविषयीकरोमीत्यर्थः | यथा हि कश्चित्पिता पुत्रमनुशविन व्रीह्यायाहाररूपेण स्वस्मिल्लीन॑ 
शरीरेण योजयितु योनौ रेतःसेकपूर्वक गर्भमाधत्ते | तस्माच्च गर्भाधानात्स पुत्रः शरीरेण युज्यते । 
तदर्थ च मध्ये कललायवस्था भवन्ति । तथा प्रलये मयि लीनमविद्याकामकर्मानुशयवत्त क्षेत्रज्ञ 
सृष्टिसमये भोग्येन क्षेत्रेण कार्यकरणसंघातेन योजयितुं चिदाभासाख्यरेतःसेकपूर्वक मायावृत्तिरूपं 
गर्भभमहमादधामि । तदर्थ च मध्य आकाशवायुतेजोजलपृधिव्यायुत्पत्त्यवस्थाः । ततो गर्भाधानात्सं- 
भव उत्पत्तिः सर्वभूतानां हिरण्यगर्भादीनां भवति हे भारत न त्वीश्वरकृतगर्भाधान विनेत्यर्थः ॥ 3 ॥ 
पर भी उत्पन्न नहीं होते हैं और प्रलय > ब्रह्मा का विनाशकाल आने पर भी व्यथित नहीं होते हैं 
अर्थात्‌ लीन नहीं होते हैं ॥ 2 ॥ 

5 इझइसप्रकार की प्रशंसा से श्रोता को श्रवणोन्मुख कर परमेश्वर के ही अधीन प्रकृति और पुरुष की 
सब भूतों की उत्पत्ति के प्रति हेतुता -- कारणता है, न कि सांख्यसिद्धान्त के अनुसार स्वतंत्र प्रकृति 
और पुरुष सर्वभूतोत्पत्ति के कारण हैं! - यह विवक्षित अर्थ दो श्लोकों से कहते हैं :-- 
है भारत ! महदूब्रह्म ही मेरी योनि है, उसमें ही मैं गर्भ स्थापित करता हूँ और उसी से सब भूतों 
की उत्त्ति होती है ॥ 3 ॥] 

6 सब कार्यों की अपेक्षा अधिक होने से कारण 'महत्‌” है, सब कार्यों की वृद्धिहेतुत्वरूप बृंहण होने 
से “ब्रह्म है, अतः अव्याकृत, प्रकृति - त्रिगुणात्मिका माया “महदूब्रह्म' है | वही मुझ ईश्वर की 
योनि > गर्भाधान का स्थान है | उस महदूब्ह्मरूप योनि में गर्भ सब भूतों के जन्म का कारण 
मैं “बहु स्यां प्रजायेय” + “मैं बहुत हो जाऊँ' -- इस ईक्षणगुण संकल्प को धारण करता हूँ अर्थात्‌ 
उसको संकल्प का विषय करता हूँ | जैसे कोई पिता व्रीहि-धान आदि आहार के रूप से अपने में 
लीन अनुशर्यी” पुत्र को शरीर से युक्त करने के लिए योनि में वीर्यसेचनपूर्वक गर्भ का आधान 
करता है और उस गर्भाधान से वह पुत्र शरीर से युक्त हो जाता है और शरीरार्थ ही मध्य में 
कललादि अवस्थाएँ होती हैं, वैसे ही प्रलय के समय मुझमें लीन अविद्या, काम, कर्म और अनुशय 
से युक्त क्षेत्रज्ञ सृष्टि के समय भोग्यरूप क्षेत्र > कार्यकरणसंघात - देह और इन्द्रियों के संघात से 
8. श्रीधरस्वामी के अनुसार देश और काल से परिक्तिन्न न होने के कारण प्रकृति महत्‌' है। 
9. स्वल्पपुण्य जो स्वर्ग में भोगने के योग्य नहीं है उसको 'अनुशय' कहते हैं, इसके साथ पूर्वजन्मकृत कर्मराशि 
“अनुशय' है, “अनुशया: अस्य सन्ति 5 अनुशय + इनि 5 अनुशयिन्‌' 5 अनुशयोंवाला “अनुशयी' कहलाता है । 
“अनुशयी” वह कहा जाता है जो शुभ कर्मों से चन्द्रतोक जाकर, स्वर्गसुख का उपभोग कर पुण्यों के क्षीण होने पर 


पुनः कर्मफल भोगने के लिए पुरुष, ख्री आदि रूप से मृत्युलोक में आता है | वह अनुशयी अन्न में रहता है, अन्न को 
पुरुष खाता है, अत: वह आहाररूप से पुरुष में लीन' रहता है | 


690 श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः ॥4 


7 ननु कथं सर्वभूतानां ततः संभवो देवादिदेहविशेषाणां कारणान्तरसंभवादित्याशडूबा55ह - 
सर्वयोनिषु कौन्तेय मूर्तवः संभवन्ति याः । 
तासां ब्रह्म महद्योनिरहं बीजप्रदः पिता ॥ 4 ॥ 

8 देवपितृमनुष्यपशुमृगादिसर्वयोनिषु या मूर्तयो जरायुजाण्डजोद्धिजादिभेदेन विलक्षणविविध- 
संस्थानास्तनवः संभवन्ति हे कौन्तेय तासां मूर्तीनां तत्तत्कारणभावापन्नं॑ महदूब्हौव 
योनिमतिस्थानीया, अहं परमेश्वरो बीजप्रदो गर्भाधानस्थ कर्ता पिता । तेन महतो ब्रह्मण 
एवावस्थाविशेषाः कारणान्तराणीति युक्तमुक्तं संभवः सर्वभूतानां ततो भवतीति ॥ 4 ॥ 

9 तदेवं निरीश्वरसांख्यनिराकरणेन क्षेत्रक्षेत्रज्ञसंयोगस्येश्वराधीनत्वमुक्तम्‌ । इदानीं कस्मिन्गुणे कथ॑ 
सड्ूः के वा गुणाः कथ॑ वा ते बध्नन्तीत्युच्यते सत्तवमित्यादिनान्यमित्यतः प्राक्चतुर्दशभिः-- 


संयुक्त करने के लिए चिदाभाससंज्ञक वीर्यसेचनपूर्वक मायावृत्तिरूप गर्भ का मैं आधान करता हूँ 
और उसके लिए मध्य में आकाश, वायु, तेज, जल, पृथिवी आदि की उत्पत्ति की अवस्थाएँ होती 
हैं और उस गर्भाधान से हिरण्यगर्भादे सब भूतों की उत्पत्ति होती है | हे भारत? ! तात्पर्य यह 
है कि ईश्वरकृत गर्भाधान के बिना उक्त उत्त्ति नहीं होती है ॥ 3 ॥ 

7 सब भूतों की उत्पत्ति उससे ही कैसे होती है, क्योंकि देवादि देहविशेषों की उत्पत्ति तो किसी अन्य 
कारण से भी हो सकती है - ऐसी आशड्डा करके कहते हैं :- 
हि कौन्तेय ! सब योनियों में जितनी मूर्तियाँ सम्भव होती हैं उन सबकी योनि महदूब्रह्म ही है और 
मैं बीज को स्थापन करनेवाला पिता हूँ || 4 ॥] 

8 देवता, पितर, मनुष्य, पशु, मृगादि सब योनियों में जितनी मूर्तियाँ > जरायुज, अण्डज, स्वेदज, 
उद्भिज्ञादि भेद से विलक्षण विविध संस्थान अर्थात्‌ शरीर सम्भव होते हैं, हे कौन्तेय ! उन मूर्तियों की 
योनि - मातृस्थानीया - माता उस-उस कारणभाव को प्राप्त महदूब्रह्म ही है और मैं परमेश्वर बीज को 
स्थापन करनेवाला > गर्भाधान का कर्ता पिता हूँ | इसप्रकार महदूब्रह्म की अवस्थाविशेष ही अन्य 
कारण हैं, अत: यह ठीक ही कहा है कि सब भूतों की उत्पत्ति उससे ही होती है ॥ 4 ॥ 

9 झसप्रकार निरीश्वर सांख्यमत के निराकरण द्वारा क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के संयोग की ईश्वराधीनता को 
कहा, अब किस गुण में कैसे सड़ होता है, अथवा गुण कौन-कौन से हैं, अथवा वे गुण पुरुष को 
कैसे बाँधते है - यह “सत्त्वम्‌' - इत्यादि से लेकर “नान्यम्‌! - इससे पूर्वतक चौदह श्लोकों से 
कहा जाता है :- 
हि महाबाहो” ! सत्त्व, रज और तम - ये गुण प्रकृति से उत्पन्न होनेवाले हैं | ये ही इस अव्यय 
- अविनाशी - निर्विकार देही को देह में बाँधते हैं ॥ 5 ॥॥] 

0. जिसप्रकार पिता आदि से उत्न्न हुए भी अर्जुनादि भरत से उद्भव होने के कारण “भारत” कहलाते हैं 
उसीप्रकार उस-उस कारण से उत्पन्न हुए भी देवादि ईश्वरकृत गर्भाधान से सम्भव होते हैं - यह सूचित करने के 
लिए उक्त सम्बोधन है । | 

!. “महान्तौ समर्थी वा जानुप्रलम्बौ बाहू यस्य स महाबाहुस्तस्य संबोधनं हे महाबाहो' ! & महान्‌ अथवा समर्थ 
आजानु बाहुएँ हैं जिसकी वह महाबाहु है, उसका सम्बोधन है - हे मह्यबाहों ! “अहमव्यय:” > “मैं अव्यय हूँ? 
- यह ज्ञान ही गुणकृत बन्धन से मुक्ति का साधन है, न कि 'महाबहुर॒हम्‌' -- “मैं महाबाहु हूँ" - यह अभिमान 
ज्ञान है, क्योंकि यहाँ बाहुओं की सामर्थ्य अनुपयोगी है प्रत्युत देहाभिमान बन्धन को साधन है - यह बतलाने के 
लिए भगवान्‌ का उक्त सम्बोधन है | 


गुणत्रयविभागयोगः ] गूढ्र्थदीपिका ध््ा 
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सत्त्वं रजस्तम इति गुणा: प्रकृतिसंभवाः 

निबध्नन्ति महाबाहो देहे देहिनमव्ययम्‌ ॥ 5 ॥ 
सत्त्वं रजस्तम इत्येबंनामानों गुणा नित्यपरतन्त्राः पुरुष प्रति सर्वेषामचेतनानां चेतनार्थत्वात्‌, 
न तु वैशेषिकाणां रूपादिवदृद्वव्याश्रिताः | न च गुणगुणिनोरन्यत्वमत्र विवक्षितं गुणत्रयात्म- 
'कत्वात्प्कृतेः । तरहिं कथ॑ प्रकृतिसंभवा इति, उच्यते - त्रयाणां गुणानां साम्यावस्था प्रकृतिर्माया 
भगवतस्तस्याः सकाशात्परस्पराड्राड़ि भावेन वैषम्यपेण परिणताः प्रकृतिसंभवा इत्युच्यन्ते | ते च 
देहे प्रकृतिकार्य शरीरेन्द्रियसंघाते देहिन॑ देहतादात्म्याध्यासापन्नं जीव परमार्थतः सर्वविकार- 
शून्यत्वेनाव्ययं निबध्नन्ति निर्विकारमेव सन्त स्वविकारवत्तयोपदर्शयन्तीव आन्त्या जलपात्राणीव 
दिवि स्थितमादित्यं प्रतिबिम्बाध्यासेन स्वकम्पादिमत्तया । यथा चे पारमार्थिको बन्धों नास्ति 
तथा व्याख्यातं प्राक्‌ - शरीरस्थो5पि कौन्तेय न करोति न लिप्यते! इति ॥ 5॥ 
तत्र को गुणः केन सड्डेन बध्नातीत्युच्यते - 


तत्र सत्त्व॑ निर्मलत्वात्ययाशकमनामयम्‌ । 
सुखसड्जेन बध्नाति ज्ञानसड्रेन चानघ ॥ 6 ॥ 


तंत्र तेषु गुणेषु मध्ये सत्त्वं प्रकाशक चैतन्यस्यथ तमोगुणकृतावरणतिरोधार्क निर्मलत्वात्स्च्छ- 


सत्त्व, रज और तम - इसप्रकार के नामवाले गुण पुरुष के प्रति नित्य परतन्त्र हैं, क्योंकि सब 
अचेतन पदार्थ चेतन के लिए होते हैं, न कि वैशेषिकों के रूपादि के समान द्रव्य के आश्रित हैं”, 
और न यहाँ गुण और गुणी का अन्यत्व- भेद भी विवक्षित है, क्योंकि प्रकृति गुणत्रयात्मक है । 
तो फिर ये गुण 'प्रकृतिसम्भवा:” > प्रकृति से उत्पन्न होनेवाले” कैसे कहे जाते हैं ? तीनों गुणों 
की साम्यावस्था प्रकृति है, वही भगवान्‌ की माया है, उसके सकाश से परस्पर अज्जाड्रिभाव से 
विषमरूप से परिणत हुए ये गुण प्रकृतिसम्भव - प्रकृति से उत्नन्न होनेवाले कहे जाते हैं | वे गुण 
देह - प्रकृति के कार्य देहेन्द्रियसंघात में देही > देह के तादात्प्याध्यास से युक्त जीव को - परमार्थतः 
सब विकारों से शून्य होने से अव्यय देही को बाँधते हैं - निर्विकार ही उसको भ्रान्तिवश अपनी 
विकारवत्ता से युक्त दिखलाते-से हैं, जैसे जल के पात्र आकाश में स्थित सूर्य को प्रतिबिम्ब के 
अध्यास द्वारा अपनी कम्पादिमत्ता से युक्त दिखलाते-से हैं। जीव का यह बन्धन जिसप्रकार पारमार्थिक 
नहीं है उसप्रकार उसकी व्याख्या पहले “शरीरस्थो5पि कौन्तेय न करोति न॑ लिप्यते” (गीता, 3.3॥) 
- इस श्लोक में की जा चुकी है ॥०5 ॥ 

उनमें कौन गुण किस सड़ से जीव को बाँधते हैं -- यह कहा जाता है :- 

[उनमें सत्त्वगुण निर्मल होने के कारण प्रकाशक और अनामय > सुख का व्यज्जक होता है | हे 
अनघ ! हे निष्पाप ! वह इस जीव को सुखसड्भ और ज्ञानसड् से बाँधता है ॥ 6 ॥] 

तत्र 5 उनमें अर्थात्‌ उन गुणों में सत्त्वगुण द्िर्मल स्वच्छ होने के कारण चैतन्य का प्रकाशक 
2. सत्त्वादि तीनों गुण वैशेषिकाभिमत रूपादि गुणों के समान द्रव्याश्रित नहीं हैं, उनसे सर्वथा भिन्न हैं, क्योंकि 
सत्त्वादि में संयोग और विभाग नामक धर्म हैं, संयोगादि धर्मों को धारण करना द्रव्य के लिए सम्भव है, गुणों के 


लिए नहीं है । अतः सत्त्वादि द्रव्य ही हैं, द्रव्याश्रित गुण नहीं हैं । (सत्त्वादीनि द्रव्याणि न वैशेषिका गुणा: 
संयोगविभागवत्त्वात्‌ - सांख्यप्रवचनभाष्य, .6) | 


3. यहाँ गुण और गुणी का भेद भी नहीं है, क्योंकि प्रकृति त्रिगुणात्रिका है, त्रिगुणवतती नहीं है ' 
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त्वाचिदूबिम्बग्रहणयोग्यत्वादिति यावत्‌ । न केवल चैतन्याभिव्यज्जकं किंतु अनामयम्‌ । आमयो 
दुःखं तदिरोधि सुखस्यापि व्यज्जकमित्यर्थः । तदृबध्नाति सुखसड्जेन च देहिनं हेडनघाव्यसन । 
सर्वत्र संबोधनानाममिप्रायः प्रागुक्तः स्मर्तव्यः । अत्र सुखज्ञानशब्दाभ्यामन्तःकरणपरिणामौ 
तदृव्यज्जकाबुच्येते । “इच्छा द्वेषः सुख दुःखं संघातश्वेतना भ्रृतिःः इति सुखचेतनयो- 
रपीच्छादिवत्क्षेत्रधर्मत्वेन पाठातू । तत्रान्तःकरणधर्मस्य सुखस्य ज्ञानस्य चा5 उत्मन्यध्यासः सड़ो5हं - 
सुख्यहं जान इति च | न हि विषयधर्मो विषयिणो भवति । तस्मादविद्यामात्रमेतदिति शतश 
उक्त प्राक्‌ ॥ 6 ॥ 

रजो रागात्मकं विद्धि तृष्णासड्समुद्भवम्‌ । 

तन्निबध्नाति कौन्तेय कर्मसड्रेन देहिनम्‌ ॥ 7 ॥ 


रज्यते विषयेषु पुरुषोडनेनेति रागः कामों गर्धः स एवा55त्मा स्वरूपं यस्य धर्मधर्मिणो- 
स्तादात्प्यात्तद्रागात्मकं रजो विद्धि । अत एवाप्राप्ताभिलाषस्तृष्णा, प्राप्तस्योपस्थितेडपि विनाशे 


जज सलट नल नजर 35५१३ >- 3७3५५. ०२3०५०५५५५६५९५०१०५६५५१५घघ०३जमललट32५५०२ 'लललनिनदतदनजय न ल3८ 3० जलन किम पजनयमललनिनटज- 


तमोगुणकृत चैतन्य के आवरण का तिरोधायक -- तिरोधान करनेवाला है, क्योंकि वह चित्‌ के 
प्रतिबिम्ब को ग्रहण करने में समर्थ है । सत्त्वमुण न केवल चेतन का अभिव्यज्जक ही है, किन्तु 
अनामय < आमय दुःख है उसका विरोधी अनामय भी है अर्थात्‌ सुख का भी व्यज्जक है” | हे 
अनध ! हे अव्यसन । हे निष्पाप ! वह सत्त्गगुण सुखसड़ से देही को बाँधता है । सर्वत्र प्रागुक्त 
सम्बोधनों का अभिप्राय स्मरण रखना चाहिए | यहाँ 'सुख और ज्ञान! - शब्दों से उनके व्यज्जक 
अन्त:करण के परिणाम कहे गये हैं, क्योंकि “इच्छा द्वेष: सुखं दुःखं संघातश्चेतना धृति:' (गीता, 
3.6) - इसमें इच्छादि के समान सुख और चेतना को भी क्षेत्र के धर्मरूप से ही कहा गया है | 
उसमें अन्त:करण के धर्म सुख और ज्ञान का “अहं सुखी, अहं जाने'-'मैं सुखी हूँ, मैं ज्ञानवान्‌ 
हूँ-- इसप्रकार आत्मा में अध्यास 'सड्र” है, क्योंकि विषय का धर्म विषयी का धर्म नहीं होता 
है!” | इसलिए यह अविद्यामात्र है - यह पहले सैकड़ों बार कह चुके हैं ॥ 6 ॥ 

है कौन्तेय ! तृष्णा और सड़ के उत्पत्तिस्थानरूप रजोगुण को तुम रागात्मक जानो | वह देही को 
कर्मसड़ से बाँधता है ॥ 7 ॥] 

जिससे पुरुष विषयों में रज्जित होता है उसको राग - काम अर्थात्‌ गर्ध” कहते हैं वही है आत्मा 


4. “सत्त्व लघु प्रकाशकमिथ्म्‌' (सांख्यकारिका, 3) - सत्त्वगुण लघु-हल्का है अतएव प्रकाशक - प्रकाश करनेवाला 


है, वह प्रीत्यामक - सुखात्मक-सुखरूप है | 

5. हे अनघ ! यह सम्बोधन “सुखादिव्यवसनाभाव सम्पत्ति से सत्त्वप्रयुक्त बन्धन सम्भव नहीं है” - यह सूचित 
करता है | 

6. यहाँ शव हो सकती है कि “अहं सुखी”, 'अहं जाने! - इसप्रकार की प्रतीतियों से तो सुख और ज्ञान आता 
के ही धर्म सिद्ध होते हैं- ऐसा नैयायिक कहते हैं, तो यही मत क्‍यों नहीं स्वीकार किया जाता है ? इसका उत्तर 
है कि सुख और ज्ञान अन्तःकरण के धर्म हैं, आत्मा के नहीं हैं, आत्मा में तो वे अध्यस्त होते हैं, क्योंकि विषय 
के धर्म विषयी के धर्म नहीं होते हैं, विषय जडवर्ग है और विषयी आत्मा-चेतन है, अतः जड़ के धर्म चेतन के 
धर्म नहीं हो सकते हैं, अन्यथा क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ - दोनों में वैलक्षण्य-भड़ होगा । 

]7. यहाँ “राग” शब्द कामपरक है, किन्तु 'काम” कन्दर्षबोधक भी है, अतएव उसकी व्यावृत्ति के लिए पुनः “गर्ध' 
कहा है जो कि 'ग्ृधु अभिकांक्षायाम्‌' (दिवादिगण, 32) 5 “ग्ृध्‌' धातु से 'घज्‌” अथवा “अच्‌' प्रत्यय होकर 
निष्पन्न हुआ है | यह स्पृहात्मक - इच्छात्मक है | 
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संरक्षणाभिलाष आसड्डस्तयोस्तृष्णासड्ूयोः संभवो यस्मात्तद्रजो निवध्नाति हे कौन्तेय कर्मसड्रेन 
कर्मसु दृष्टादृष्टार्थघु अहमिदं करोम्येतत्फलं भोक्ष्य इत्यभिनिवेशविशेषेण देहिनं वस्तुतो$कर्तारमेव 
कर्तृत्वाभिमानिनं रजसः प्रवृत्तिहेतुत्वात्‌ ॥ 7 ॥ 
तमस्त्वज्ञानजं विद्धि मोहनं सर्वदेहिनाम्‌ । 
प्रमादालस्यनिद्राभिस्तन्निबध्नाति भारत ॥ 8 ॥ 
तुशब्दः सत्त्वरजोपेक्षया विशेष्योतनार्थः । अज्ञानादावरणशक्तिरुपदुद्धृतमन्नानजं तमो विद्धि । 
अतः सर्वेषां देहिनां मोहनमविवेकरूपत्वेन आन्तिजनकम्‌ । प्रमादेनाउ 5लस्येन निद्रया च तत्तमो 
निबध्नाति, देहिनमित्यनुषज्यते, हे भारत । प्रमादो वस्तुविवेकासामर्ध्य सत्तवकार्यप्रकाशविरोधी । 


आलस्यं प्रवृत्त्यसामर्थ्य रजःकार्यप्रवृत्तिविरेधि | उभयविरोधिनी तमोगुणालम्बना वृत्तिनिद्रिति 
विवेकः ॥ 8॥ 
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अतएव अप्राप्त की अभिलाषा-इच्छारूप तृष्णा' है और प्राप्त का विनाश उपस्थित होने पर भी 
उसको बचाने की अभिलाषा-इच्छारूप “आसड़” है, उन तृष्णा और आसड्ड का सम्भव-उद्भव-जेन्म 
होता है जिससे वह तृष्णासड्डसमुद्धव रजोगुण हे कीन्तेय ! देही को > वस्तुत: अकर्ता ही कर्तृत्वाभिमानी 
को कर्मसड् से > दृष्ट और अदृष्ट कर्मों में 'अहमिदं करोमि” - “मैं यह कर्म करता हूँ”, 'एतत्फलं 
भोक्ष्ये' - मैं यह फल भोगूँगा' - इसप्रकार के अभिनिवेश-विशेष से बाँधता है, क्योंकि रजोगुण 
ही प्रवृत्ति का हेतु है || 7 ॥ 

हि भारत ! तमोगुण को तो तुम अज्ञान से उत्पन्न हुआ और सब देहधारियों को मोहनेवाला जानो 
। वह प्राणियों को प्रमाद, आलस्य और निद्रा से बाँधता है ॥ 8 ॥] 

यहाँ तु” शब्द 'सत्त्व और रजोगुण की अपेक्षा तमोगुण विशेष-भिन्न है” - यह द्योतित करने के 
लिए है | तमोगुण को तुम अज्ञानज - आवरणशक्तिरूप' अज्ञान से उत्पन्न हुआ समझो । इसी 
से वह सब देहधारियों को मोहनेवाला? -- मोहक अर्थात्‌ अविवेकरूप्‌, होने से भ्रान्तिजनक है | हे 
भारत ! वह तमोगुण देही को प्रमाद -- अनवधानता, आलस्य और निद्रा से बाँधता “है । यहाँ 
“देहिनम्‌” - अनुषक्त-सम्बद्ध है | 'प्रमाद'” वस्तु के विवेक की असमर्थता को कहते हैं, यह 
सत्त्वगुण के कार्य प्रकाश का विरोधी है | “आलस्य”” प्रवृत्ति की असमर्थता को कहते हैं, यह 
रजोगुण के कार्य प्रवृत्ति का विरोधी है । तमोगुण का आलम्बन करनेवाली वृत्ति “निद्रा” है, यह 
सत्त्व के प्रकाश और रजोगुण की प्रवृत्ति -- दोनों की ही विरोधिनी है - यह विवेक है | 8 ॥ 


9. “मोहन हिताहितादिविवेकप्रतिबन्धकम्‌' ८ हिताहितादि के विवेक का प्रतिबन्धक “मोहन” है | 

20. कार्यान्तर में आसक्ति रहने के कारण चिकीर्षित कर्त्तव्य न करना “प्रमाद” है । वस्तुविवेकासामर्थ्यस्वरूप प्रमाद 
तो उपेक्षणीय है, क्योंकि उक्त अर्थ 'मोहन' के लक्षण में अन्तर्निहित है | 

2. “निरीहतयोत्साहप्रतिबन्धस्तव्वालस्यम्‌' ८ निरीहता के कारण कर्म करने के उत्साह के अभाव को आलस्‍स्या! 
कहते हैं । 

22. चित्त का अवसादरूप लय निद्रा' है (निद्रा चित्तस्यावसादो लयः - श्रीधरीटीका) । 
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5 रक्तानां मध्ये कस्मिन्कार्ये कस्य गुणस्योत्कर्ष इति तत्राउडह - 
सत्त्वं सुखे सज्जयति रजः कर्मणि भारत । 
ज्ञानमावृत्य तु तमः प्रमादे सज्जयत्युत ॥ 9 ॥ 
6 सत्त्ममुत्कृष्ं सत्सुखे सज्जयति दुःखकारणमभिभूय सुखे संश्लेषयति। सर्वत्र देहिनमित्यनुषज्यते। 
: एवं रज उत्कृष्ट सत्सुखकारणमभिभूय कर्मणि, संज्जयतीत्यनुषज्यते । तमस्तु प्रमादबलेनोत्पय॑- 


मान॑मपि सत्त्वकार्य ज्ञानमातृत्या55च्छाथ प्रमादे प्राप्तन्ञायमानताकस्याप्पज्ञाने सज्जयति उतापि 
प्राप्तकर्तव्यताकस्याप्यकरण आलस्थे तामस्यां च निद्रायां सज्जयतीत्यर्थः ॥ 9 ॥ 


!7 उक्त कार्य कदा कुर्वन्ति गुणा इत्युच्यते- 
रजस्तमश्चाभिभूय सरत्त्वं भवति भारत । 
रजः सत्त्वं तमश्चैवं तमः सत्त्वं रजस्तथा ॥ 0 ॥ 


8 रजस्तमश्च युगपदुभावषि गुणावभिभूय स्त्वं भवत्युद्धघति वर्धते यदा तदा स्वकार्य 
प्रागुक्तमसाधारण्येन करोतीति शेषः । एवं रजो5पि सत्त्वं तमश्चेति गुणदयमभिभूयोद्धवति यदा 


]5 गुणों के मध्य में किस कार्य में किस गुण का उत्कर्ष है ? ऐसा प्रश्न होने पर कहते हैं 
हि भारत” ! सत्त्वगुण जीव को सुख में लगाता है, रजोगुण कर्म में लगाता है और तमोगुण तो 
ज्ञान को आवृत करके उसको प्रमाद में भी लगाता है | 9 |] 

6 सत्त्वगुण उत्कृष्ट होकर देही - जीव को सुख में लगाता है अर्थात्‌ दुख के कारण को अभिभूत 
कर - दबाकर सुख में संलग्न करता है | यहाँ सर्वत्र 'देहिनम्‌” - अनुषिक्त संबद्ध है | इसीप्रकार 
रजोगुण उत्कृष्ट होकर सुख क़े कारण को दबाकर कर्म में लगाता है - यहाँ 'सञ्जयति' - संबद्ध 
है | तमोगुण तो उत्पद्यमान भी सत्त्वगुण के कार्य ज्ञान को प्रमाद के बल से आवृत - आच्छादित 
'करके प्रमाद में जिसका ज्ञान अवश्य प्राप्त है उसके अज्ञान में लगाता है, यहाँ 'उत” शब्द 
“अपि' अर्थ में प्रयुक्त है अतएव आलस्यादि भी गृहीत है, वह तमोगुण जिसकी कर्तव्यता अवश्य 
प्रात् है उसके अकरणरूप आलस्य में और तामसी निद्रा. में भी लगाता है -- यह अर्थ है ॥ 9 ॥। 

7 कक्त कार्य को गुण कब करते हैं -- यह कहते हैं :-- 
हि भारत” ! रजोगुण और तमोगुण को अभिभूत कर - दबाकर सत्त्वगुण होता है अर्थात्‌ बढ़ता 
है तो वह अपना कार्य करने में समर्थ होता है । इसीप्रकार सत्त्गुण और तमोगुण को दबाकर 
रजोगुण बढ़ता है तो वह अपना कार्य करता है तथा सत्त्वगगुण और रजोगुण को दबाकर तमोगुण 
बढ़ता है तो वह अपना कार्य करने में समर्थ होता है ॥ 0 ॥] 

8 रजोगुण और तमोगुण - दोनों ही गुणों को एकसाथ अभिभूत कर - दबाकर सत्त्वगगुण जब होता 
है अर्थात्‌ उसका उद्भव होता है > वह बढ़ता है तब वह असाधारणतापूर्वक प्रागुक्त सुखादि अपने 
कार्य को करता है । यहाँ “यदा तदा स्वकार्य प्रागुक्तमसाधारण्येन करोति!-- इसका अध्याहार है । 


23. भरत वंश में उत्पन्न हुए तुम अपने कर्म और कर्मफल में आसक्त नहीं हो यह आश्चर्य है - यह ध्वनित 
करने के लिए अर्जुन को भगवान्‌ का उक्त सम्बोधन है । 

24. 'हे भारत !” यह सम्बोधन करते हुए भगवान्‌ सूचित करते हैं कि अर्जुन ने भा ८ आभा - प्रकाश ८ 
ब्रह्मविद्या में रत होकर रजोगुण और तमोगुण की तिरोधायिका सत्त्वगुण की वृद्धि का सम्पादन किया है | 
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जिक्र 


तदा स्वकार्य प्रागुक्तं करोति | तथा तद्ददेव तमो5पि सत्त्वं रजश्वेत्युभावषि गुणावमिभूयोद्धवति 
यदा तदा स्वकार्य प्रागुक्त करोतीत्यर्थः ॥ 0 ॥ 


इदानीमुदूतानां तेषां लिड्रान्याह त्रिभि:-- 

सर्वद्वारेषु देहे5स्मिन्ग्रकाश उंपजायते । 
। ज्ञानं यदा तदा विद्याद्विवृद्ध सत्त्ममित्युत ॥  ॥ 
अस्मिन्नात्मनो भोगायतने देहे सर्वेष्वपि द्वारेषूपलब्धिसाधनेषु श्रोत्रादिकरणेषु यदा प्रकाशो 


बुद्धिपरिणामविशेषो विषयाकारः स्वविषयावरणविरोधी दीपवत्‌, तदेव ज्ञानं शब्दादिविषय 
उपजायते तदाउनेन शब्दादिविषयज्ञानाख्यप्रकाशेन लि७ड्टेन प्रकाशात्मकं सत्त्व॑ विवृद्धमुद्भधृतमिति 
विद्याज्जानीयात्‌ । उतापि सुखादिलिड्रेनापि जानीयादित्यर्थः ॥  ॥ 

लोभः प्रवृत्तिरारम्भः कर्मणामशमः स्पृहा । 

रजस्येतानि जायन्ते विवृद्धे भरतर्षभ ॥ 2 ॥ 
महति धनागमे जायमानेः प्यनुक्षणं वर्धमानस्तदभिलाषो लोभः स्वविषयप्राप्यनिवर्त्य इच्छाविशेष 
इति यावत्‌। प्रवृत्तिनिरन्तरं प्रयतमानता। आरम्भः कर्मणां बहुवित्तव्ययायासकराणां काम्यनिषि- 
इसीप्रकार रजोगुण भी सत्त्वगगुण और तमोगुण - दोनों गुणों को अभिभूत कर जब होता है -बढ़ता 
है तब वह प्रागुक्त कर्मादे अपने कार्य को करता है । इसीप्रकार जब तमोगुण भी सत्त्गगुण और 
रजोगुण - दोनों गुणों को अभिभूत कर होता है - बढ़ता है तब वह प्रागुक्त ज्ञानावरणादि अपने 
कार्य को करता है” -- यह अभिप्राय है ॥ 0 ॥ 
अब उन उदूभूत - प्रवृद्ध गुणों के चिह्ों को तीन श्लोकों से कहते हैं :-- 
[जिस समय इस देह में तथा सब द्वारों  अन्त:करण और इन्द्रियों में प्रकाश और ज्ञान उत्पन्न 
होता है उस समय सत्त्वगुण की वृद्धि हुई है - ऐसा जानो ॥ ॥ ॥] 
इस अपने भोगायतन देह में तथा सब द्वारों में > उपलब्धि के साधन श्रोत्रादि करणों - इब्धियों 
में जब प्रकाश - दीपक के समान अपने विषय के आवरण का विरोधी विषयाकार बुद्धिपरिणामविशेष, 
वही ज्ञान 5 शब्दादि विषयक प्रकाश उत्पन्न होता है; तब इस शब्दादिविषयक ज्ञानसंज्ञक प्रकाशरूप 
लिड़ - चिह्न से यह जानो कि प्रकाशात्मक सत्त्वगुण की वृद्धि हुई है । “उत” का प्रयोग “अपि! 
अर्थ में हुआ है. अतएव “सुखादि लिड्अ-चिह्न से भी यह जानो कि सत्त्वगुण की वृद्धि हुई है! - 
यह अर्थ है ॥ ] ॥ 
हि भरतर्षभ ! हे भरतकुलश्रेष्ठ ! रजोगुण की वृद्धि होने पर लोभ, प्रवृत्ति, कर्मों का आरम्भ, 
अशान्ति और स्पृह्ा - ये चिह्न उत्न्न होते हैं ॥ ॥2 ॥] 
महान्‌ धनागम होने पर भी धन के लिए प्रतिक्षण बढ़ती हुई अभिलाषा 'लोभ” है | अपने विषय 
की प्राप्ति से भी निवृत्त न होनेवाली इच्छाविशेष 'लोभ” है | 'प्रवृत्ति' निरन्तर प्रयल करते रहना 


25. “अन्योन्याभिभवाश्रयजननमिथुनवृत्तयश्च' (सांख्यकारिका, 2) - ये सत्त्वादि गुण एक दूसरे के अभिभावक, 
आश्रय बननेवाले, उत्पादक - परिणाम सहकारी और सहचारी हैं । 

26. भाव यह है कि घट और चश्लु का संयोग होने पर चक्षु द्वारा बुद्धि घटदेश में जाकर घटाकार में परिणत 
होती है वह बुद्धिपरिणामविशेष ज्ञान है और वही विषय-ग्रकाश है उसी में विषय प्रकाशित होता है । 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 4 


द्धलौकिकमहागृहादिविषयाणां व्यापाराणामुयमः । अशम इदं कृत्वेदं करिष्यामीतिसंकल्पप्रवाहा- 
नुपरमः । स्पृहोच्चावचेषु परधनेषु दृष्टमात्रेषु येन केनाप्युपायेनोपादित्सा । रजसि रागात्मके विवृद्ध 
एतानि रागात्मकानि लिड्रानि जायन्ते हे भरतर्षभ। एवैर्लि्रैविवृद्ध रजो जानीयादित्यर्थः ॥ 2॥ 


अप्रकाशो5प्रवृत्तिश्व प्रमादो मोह एव च । 

तमस्येतानि जायन्ते विवृद्धे कुरनन्दन ॥ 3 ॥ 
अप्रकाश: सत्यप्युपदेशादी बोधकारणे सर्वथा बोधायोग्यत्वम्‌ । अप्रवृत्तिश्व सत्यप्यनिनहोत्र 
जुहुयादित्यादी प्रवृत्तिकारणे जनितबोधे5पि शाझ्ने सर्वथा तत्य्रवृत्त्ययोग्यत्वम्‌ । प्रमादस्तत्कालक- 
त॑यत्वेन प्राप्तस्यार्थस्यानुसंधानाभावः । मोह एवं च मोहो निद्रा विपर्ययों वा । चौ समुच्चये । 
एवकारो व्यभिचारवारणार्थः । तमस्येव विवृद्ध एतानि लिड्भानि जायन्ते हे कुरुनन्दन ! अत 
एतैलिड्रैरव्यभिचारिभिरविवृद्धं तमो जानीयादित्यर्थः ॥ 3 ॥ 
इदानीं मरणसमये विवृद्धानां सत्त्वादीनां फलविशेषमाह द्वाभ्याम्‌ - 


यदा सच्चे प्रवृद्धे तु प्रलयं याति देहभृत्‌ । 
तदोत्तमविदां लोकानमलान्मतिपयते ॥॥ 4 ॥ 


है | “आरम्भ” अधिक धनव्यय और प्रयलसाध्य-परिश्रमसाध्य काम्य, निषिद्ध, लौकिक महागृहादि 
विषयक व्यापाररूप कर्मों में उद्यम - उद्योग करना है | “इदं कृत्वेदं करिष्यामि' « “यह करकर 
यह करूँगा” - इसप्रकार के संकल्पप्रवाह का न रुकना 'अशम'” है | दूसरों के अधिक या कम 
धन को देखते ही जिस-किसी उपाय से उसको प्राप्त करने की इच्छा 'स्पृह्ठा! है। हे भरतर्षभ”” ! 
हे भरतवंशश्रेष्ठ ! ये रागात्मक लिड्ड-चिह्न रागात्मक रजोगुणं की वृद्धि होने पर उत्तन्न होते हैं अर्थात्‌ 
इन लिड्ों-चिह्नों से प्रवृद्ध रजोगुण समझो || 2 ॥ 

हि कुरुनन्दन ! तमोगुण की ही वृद्धि होने पर अप्रकाश, अप्रवृत्ति, प्रमाद और मोह - ये चिह्न 
उत्रन्न होते हैं ॥ 3 ॥॥] 

“अप्रकाश” बोध-ज्ञान के कारणभूत उपदेशादि के रहने पर भी सर्वथा बोध-ज्ञान की अयोग्यता बनी 
रहना है | “अप्रवृत्ति' प्रवृत्ति के कारणभूत “अग्निहोत्रं जुहुयात्‌” - इत्यादि वाक्य से जनित शाख्रबोध 
के रहने पर भी उसमें सर्वथा प्रवृत्ति की अयोग्यता रहना है | तत्काल कर्त्तव्यरूप से प्राप्त अर्थ-पदार्थ 
का अनुसन्धान न होना 'प्रमाद! है | “मोह” निद्रा अथवा विपर्यय है | यहाँ दो चकार समुच्चय के 
लिए हैं । एव शब्द व्यभिचार का निवारण करने के लिए है अर्थात्‌ ये चिह्न सत्त्वगुण की वृद्धि 
होने पर नहीं होते हैं, किन्तु “तमस्येव प्रवृद्धे! > तमोगुण की ही वृद्धि होने पर उत्न्न होते हैं, 
अतः हे कुरुनन्दन” ! इन अव्यभिचारी लिड़ों से बढ़े हुए तमोगुण को जानो ॥ 3 ॥ 

अब मरने के समय बढ़े हुए सत्त्वादि का फलविशेष दो श्लोकों से कहते हैं :-- 

जिब देहधारी जीव सत्त्वगुण की प्रवृद्धि में प्रलय-मृत्यु को प्राप्त होता है तब तो वह हिरण्यगर्भादे की 
उपासना करनेवालों के अमल-निर्मल > मलरहित अर्थात्‌ दिव्य लोकों को प्राप्त होता है ॥। 4 |॥] 


27. सभी भरतवंशियों में श्रेष्ठ तुम रजोगुण के चिह्लों का आश्रय लेने के योग्य नहीं हो - यह सूचित करने के 


लिए उक्त सम्बोधन है | 
28. तुम तो उत्तम सात्तिक वंश में उत्पन्न हुए हो अतएव तमोगुण के चिह्नों का आश्रय ग्रहण करने के योग्य 
नहीं हो - यह सूचित करने के लिए 'हे कुरुनन्दन !' सम्बोधन है | 
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सत्ते प्रवृद्धे सति यदा प्रलयं मृत्युं याति प्राप्रोति देहभृद्देशभिमानी जीवः, तदोत्तमा ये 
हिरण्यगर्भादयस्‍्तद्धिदं तदुपासकानां. लोकान्देवसुखोपभोगस्थानविशेषानमलान्रजस्तमो- 
मलरहितान्प्रतिपयते प्राप्रोति ॥ 4 ॥ 


रजसि प्रलयं गत्वा कर्मसड्निषु जायते । 
तथा प्रलीनस्तमसि मूठयोनिषु जायते ॥ 5 ॥ 


रजसि प्रवृद्धे सति प्रलयं मृत्यु गत्वा प्राप्य कर्मसद्डगिषु श्रुतिस्मृतिविहितप्रतिषिद्धकर्मफलाधिकारिषु 
मनुष्येषु जायते। तथा तद्धदेव तमसि प्रवृद्धे प्रलीनो मृतो मूठयोनिषु पश्वादिषु जायते ॥ 5॥ 
इदानीं स्वानुरूपकर्मदारा सत्त्वादीनां विचित्रफलतां संक्षिप्याउ5ह- 

कर्मणः सुकृतस्या5 5हुः सात्तिक निर्मल फलम्‌ । 

रजसस्तु फलं दुःखमज्ञानं तमसः फलम्‌ ॥ 6 ॥ 
सुकृतस्य सात्विकस्य कर्मणो धर्मस्य सात्तिक सत्त्वेन निर्वृत्तिं निर्मल रजस्तमोमलामिश्ितं सुख 
फलमहुः परमर्षयः । रजसो राजसस्य तु कर्मणः पापमिश्रस्य पुण्यस्थ फल राजसं दुःखं 
दुःखबहुलमल्पं सुखं कारणानुरूप्यात्कार्यस्य । अज्ञानमविवेकप्रायं दुःखं तामसं तमसस्तामसस्य 
कर्मणो5धर्मस्य फलम्‌ । अहुरित्यनुषज्यते । सात्विकादिकर्मलक्षणं च- नियतं सड्ूरहित- 
मित्यादिना5 ष्टादशे वक्ष्यति । अन्न रजस्तमःशब्दौ तत्कायें कर्मणि प्रयुक्तो कार्यकारणयोरभे- 


हि अपर अमर ५०५७५०२५५.६० 


जब देहधारी - देहाभिमानी जीव सत्त्वगुण के प्रवृद्ध होने पर प्रलय - मृत्यु को प्राप्त होता है तब वह 
उत्तम जो हिरण्यगर्भादि हैं उनके वेत्ताओं के “ उनके उपासकों के अमल 5 रजोगुण और तमोगुणरूप 
मल से रहित लोकों को 5 देवताओं के सुखोपभोग के योग्य स्थानविशेषों को प्राप्त होता है ॥ 4 ॥ 
(जोगुण की वृद्धि में मृत्यु को प्राप्त कर वह देहधारी जीव कमसिक्त जीवों में उत्पन्न होता है तथा तमोगुण 
की प्रवृद्धि में प्रलीन-मृत्यु को प्राप्त हुआ जीव पशु आदि मूढ़ योनियों में जन्म लेता है ॥ 5 ॥॥] 
रजोगुण की प्रवृद्धि होने पर प्रलय < मृत्यु को प्राप्त होकर वह देहधारी जीव कर्मसड़ी > श्रुति और 
स्मृति द्वारा विहित एवं निषिद्ध कर्मफल के अधिकारी मनुष्यों में जन्म लेता है तथा उसीप्रकार 
तमोगुण की वृद्धि होने पर प्रलीन -- मृत जीव पशु आदि मूढ़ योनियों में जन्म लेता है ॥ 5 ॥ 
अब अपने अनुरूप कर्म द्वारा सत्त्वादि गुणों की विचित्रफलता को संक्षेप में कहते हैं :-- 
[महर्षियों ने सुकृत - सात्तिक कर्म का सात्ततिक और निर्मल फल कहा है तथा राजस कर्म का 
तो फल दु:ख और तामस कर्म का फल अज्ञान कहा है ॥ 6 ॥] 

सुकृत - सात््िक कर्म अर्थात्‌ धर्म का फल महर्षियों ने सात््विक 5 सत्त्वगुण से निर्दृत्त - निष्पन्न 
और निर्मल - रजोगुण और तमोगुणरूप मल से अमिश्रित - न मिला हुआ अर्थात्‌ सुख कहा है | 
रजसः 5 राजस 5 पापमिश्रित पुण्य कर्म का फल राजस > दुःख अर्थात्‌ दु:ख की बहुलता से युक्त 
अल्पमुख कहा है, क्‍योंकि कार्य कारण के ही अनुरूप हुआ करता है | तमस: > तामस कर्म अर्थात्‌ 
अधर्म का फल अज्ञान > अविवेकप्राय तामस दुःख कहा है | यहाँ “आहु:”- यह क्रियापद 
अनुषिक्त-सम्बद्ध है । सात्ततिकादि कर्मों के लक्षण “नियत सड्गरहितम्‌” -- इत्यादि से अठारहवें अध्याय 
में कहेंगे | यहाँ 'रजः” और “तमः'-- ये दोनों शब्द उनके कार्यभूत कर्मों में प्रयुक्त हुए हैं, क्योंकि 
कार्य और कारण में अभेद का उपचार होता है | “गोभि: श्रीणीत मत्सरम्‌' 5 'गो-दुग्ध से मत्सर 
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दोपचारात्‌ “गोभिः श्रीणीत मत्सरम्‌” इत्यत्र यथा गोशब्दस्तत्गभवे पयसि, यथा वा “धान्यमसि 
धिनुहि देवान्‌” इत्यत्र धान्यशब्दस्तत्मभवे तप्डुले । तत्र पयस्तण्डुलयोरिवात्रापि कर्मणः 
प्रकृतत्वात्‌ ॥ 6 ॥ 
एताटृशफलवैचित्ये पूर्वोक्तमेव हेतुमाह - 

सत्त्वात्संजायते ज्ञानं रजसो लोभ एवं च। 

प्रमादमोहौ तमसो भवतोऊ5ज्ञानमेव च ॥ 7 ॥ 
सर्वकरणदारकं प्रकाशरुप ज्ञानं सत्त्वात्संजायते । अतस्तदनुरूपं सात्विकस्य कर्मणः प्रकाशबहुलं 
सुख फलं भवति। रजसो लोभो विषयकोटिप्राप्याउपि निवर्तयितुमशक्यो5 मिलाषविशेषो जायते। 
तस्य च निरन्तरमुपचीयमानस्य पूरयितुम शक्यस्य सर्वदा दुःखहेतुत्वात्तत्यूवकस्य राजसस्य कर्मणो 
दुःखं फलं भवति। एवं प्रमादमोहौ तमसः सकाशाद्धवतो जायेते । अज्ञानमेव च भवति। एवकारः 
प्रकाशप्रवृत्तिव्यावृत्त्यर्यः । अतस्तामसस्य कर्मणस्तामसमज्ञानादिप्रायमेव फल भवतीति 
युक्तमेवेत्यर्थः। अत्र चाज्ञानमप्रकाशः । प्रमादो मोहश्चाप्रकाशोप्रवृत्तिश्वेत्यत्र व्याख्यातौ ॥ 7 ॥ 
इदानीं सत्त्वादिवृत्तस्थानां प्रागुक्तमेव फलमूर्ध्वमध्याधोभावेना5 5ह- 

ऊर्घ गच्छन्ति सत्त्वस्था मध्ये तिष्ठन्ति राजसाः । 

जघन्यगुणवृत्तस्था अधो गच्छन्ति तामसाः ॥ 8 ॥ 
पकाओ- इत्यादि में जैसे - “गो” शब्द उसके कार्य अर्थात्‌ उससे प्राप्त होने वाले दुग्ध” अर्थ में प्रयुक्त 
हुआ है; 'धान्यमसि धिनुहि देवान्‌! + तुम धांन्य - चावल हो, देवताओं को तृप्त करो” - इत्यादि में 
जैसे - 'धान्य” शब्द उससे उत्पन्न होनेवाले 'चावल' के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । कारण कि वहाँ जैसे 
दुग्ध और चावल प्रकरण प्राप्त हैं वैसे ही यहाँ कर्म भी प्रकृत -- प्रकरण प्राप्त है ॥। 6 | 
इसप्रकार की फलविचित्रता में पूर्वोक्त हेतु ही कहते हैं :- 
सित्त्वगुण से ज्ञान उत्पन्न होता है, रजोगुण से लोभ ही उत्न्न होता है तथा तमोगुण से प्रमाद और 
मोह उत्न्न होते हैं और अज्ञान ही होता है ॥ 7 ॥] 
समस्त इन्द्रियोंरूप द्वारवाला प्रकाशरूप ज्ञान सत्त्वगुण से उत्पन्न होता है । अत: उसके अनुरूप 
सात्ततिक कर्म का फल प्रकाशबहुल सुख होता है । रजोगुण से लोभ - करोड़ों विषयों की प्राप्ति 
से भी निवृत्ति करने में अशक्य -- असंभव अभिलाषा-इच्छा-विशेष का जन्म होता है और उसके 
निरन्तर बढ़ते रहने से उसकी पूर्ति करना संभव न होने से, सर्वदा दुःख का हेतु होने के कारण 
लोभपूर्वक होनेवाले राजस कर्म का फल दुःख होता है | इसीप्रकार प्रमाद और मोह तमोगुण से 
होते हैं तथा इससे अज्ञान ही होता है | यहाँ 'एव” शब्द सात्तिक प्रकाश और राजसी प्रवृत्ति की 
व्यावृत्ति के लिए है, अत. तामसं कर्म कां तामस अज्ञानादिप्राय ही फल होता है अर्थात्‌ यह उचित 
ही है। यहाँ अज्ञान अप्रक्श है | प्रमाद और मोह - इन दोनों की व्याख्या 'अप्रकाशो5प्रवृत्तिश्चँ 
- इत्यादि में की जा चुकी है ॥ ॥7 ॥ 
अब सत्त्वादि - सात्तिकादि आचरणों में स्थित पुरुषों का पूर्वोक्त ही फल ऊर्ध्व, मध्य और 
अधोभाव से कहते हैं :-- 
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अन्न तृतीये गुणे वृत्तशब्दप्रयोगादाद्ययोरपि वृत्तमेव विवक्षितम्‌ । तेन सत्तवस्थाः सत्त्ववृत्ते शास्रीये 
ज्ञाने कर्मणि च निरता ऊर्ध्व॑ सत्यलोकपर्यन्तं देवलोक गर्त्ति ते देवेषूत्पयन्ते ज्ञानकर्मतारतम्येन। 
तथा मध्ये मनुष्यलोके पुण्यपापमिश्रे तिष्ठन्ति न तूर्ध्व गच्छन्त्यधों वा मनुष्येषूत्पयन्ते राजसा 
रजोगुणवृत्ते लोभादिषूर्वके राजसे कर्मीणि निरताः । जघन्यगुणवृत्तस्था जघन्यस्य गुणदयापेक्षया 
पश्चाद्धाविनो निकृष्टस्य तमसो गुणस्य वृत्ते निद्रालस्यादौ स्थिता अधो गच्छन्ति पश्वादिषूत्पचन्ते । 
कदाचिजधघन्यगुणवृत्तस्थाः सात्विका राजसाश्च भवन्त्यत आह - तामसाः सर्वदा तमःप्रधानाः । 
इतरेषां कदाचित्तदृवृत्तस्थत्वेडपि न तत्मधानतेति भावः ॥ 8 ॥ 

अस्मित्रध्याये वक्तव्यत्वेन प्रस्तुतमर्थन्रयम्‌ । तत्र क्षेत्रक्षेत्रज्ञसंयोगस्येश्वराधीनत्वं के वा गुणाः 
कथं वा ते बध्नन्तीत्यर्थदयमुक्तम्‌ | अधुना तु गुणेभ्य: कथ॑ मोक्षणं मुक्तस्थ च कि लक्षणमिति 
वक्तव्यमवशिष्यते । तत्र मिथ्याज्ञानात्मकत्वाद गुणानां सम्यग्ज्ञानात्तेभ्यो मोक्षणमित्याह - 


सित्तवगुण में स्थित पुरुष ऊर्ध्व लोकों को जाते हैं, रजोगुण में स्थित राजस पुरुष मध्य के लोकों 
में रहते हैं और जघन्य अर्थात्‌ पश्चादूभावी निकृष्ट तमोगुण के आचरण में स्थित तामस पुरुष 
अधोलोकों को जाते हैं ॥ 8 ॥] 

यहाँ तृतीय गुण के साथ “वृत्त! शब्द का प्रयोग होने से प्रथम दो गुणों अर्थात्‌ सत्त्गुण और 
रजोगुण के साथ भी “वृत्त' शब्द विवक्षित ही है। अतः सत्त्वस्थ ८ सत्त्ववृत्त - सात्तिक आचरण 
अर्थात्‌ शाखत्रीय ज्ञान और कर्म में स्थित - निरत-रत पुरुष ऊर्ध्व लोक अर्थात्‌ सत्यलोकपर्यन्त 
देवलोक को जाते हैं, वे ज्ञान और कर्म के तारतम्य से देवताओं में उत्पन्न होते हैं । तथा राजस 
- रजोगुण के वृत्त-आचरण अर्थात्‌ लोभादिपूर्वक राजस कर्म में स्थित - निरत - तत्पर पुरुष 
मध्य के लोक अर्थात पुण्य और पाप से मिश्रित मनुष्यलोक में रहते हैं, न कि ऊर्ध्व लोक को 
जाते हैं, अथवा अधोलोक को जाते हैं, अपितु मनुष्यों में ही उत्पन्न होते हैं | तथा जघन्यगुणवृत्तस्थ 
> जघन्य अर्थात्‌ सत्त्गगुण और रजोगुण की अपेक्षा पश्चादभावी निकृष्ट तमोगुण के वृत्त - आचरण 
निद्रा, आलस्यादि में स्थित पुरुष अधोगति को प्राप्त होते हैं - अधोलोक को जाते हैं - पशु आदि 
योनियों में उत्पन्न होते हैं ॥ सात्ततिक और राजस पुरुष कदाचित्‌ जघन्यगुणवृत्तस्थ होते हैं तो इसपर 
कहते हैं - 'तामसा:”” अर्थात्‌ जो सर्वदा तमःप्रधान हैं वे अधोगति को प्राप्त होते हैं । भाव यह 
है कि अन्य सात्ततिक और राजस पुरुषों की कदाचित्‌ तामस आचरण में स्थिति होने पर भी उनमें 
तम:प्रधानता नहीं होती है ॥ 8 ॥ 

इस अध्याय में वक्तव्यरूप से तीन अर्थ प्रस्तुत हुए हैं । उनमें से क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के संयोग की 
ईश्वराधीनता तथा गुण कौन-कौन से हैं और वे गुण पुरुष को कैसे बाँधते हैं - ये दो अर्थ कहे 
जा चुके हैं । अब तो “गुणों से कैसे मोक्ष होगा और उनसे मुक्त हुए पुरुष का क्‍या लक्षण है! 
- यह वक्तव्य ही अवशिष्ट है। उसमें “गुण मिध्याज्ञानस्वरूप है, अतः सम्यज्ज्ञान द्वारा उनसे मोक्ष 
हो सकता है!” - यह कहते हैं :- 

29. श्लोकस्थ 'तामसा:” - यह विशेषण सात्तिक और राजस पुरुषों की व्यावृत्ति करने के लिए है । सात्तविक 
और राजस पुरुष भी कदाचित्‌ जघन्यगुणवृत्तस्थ हो जाते हैं तो वे अधोगति को प्राप्त नहीं होते हैं, केवल “तामसा:” 


अर्थात्‌ जो सर्वदा तम:प्रधान हैं वे ही अधोगति को प्राप्त होते हैं, कारण कि सात्ततिक और राजस पुरुषों की 
कदाचित्‌ जघन्यगुणवृत्त में स्थिति होने पर भी उनमें तमःप्रधानता नहीं होती हैं । 
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नान्यं गुणेभ्यः कर्तरिं यदा द्रष्टाउनुपश्यति । 
गुणेभ्यश्च परं वेत्ति मद्धावं सोउईघिगच्छति ॥ 9 ॥ 
गुणेभ्यः कार्यकरणविषयाकारपरिणतेभ्यो5न्यं कर्तारें यदा द्रष्य विचारकुशलः सन्नानुपश्यति 


... विचारमनु न पश्यति गुणा एवान्तःकरणबहिष्करणशरीरविषयभावापन्नाः सर्वकर्मणां कर्तार इति 


पश्यति। गुणेभ्यश्च तत्तदवस्थाविशेषेण परिणतेभ्यः पर गुणतत्कार्यासंस्पृष्टं तद्भासकमादित्य॑मिव 
जलतत्कम्पायसंस्पृष्टं निर्विकारं सर्वसाक्षिणं सर्वन्न सम क्षेत्रज्ञमेक॑ वेत्ति | मदूभाव॑ मदूपतां स 
द्रष्टाएधिगच्छति ॥ 9 ॥ 
कथमधिगच्छठतीत्युच्यते - 

गुणानेतानतीत्य त्रीन्देही देहसमुद्भवान्‌ । 


जन्ममृत्युजरादुःखैर्विमुक्तो5 मृतमश्नुते ॥ 20 ॥ 
गुणानेतान्मायात्मकास्रीन्सत््वरजस्तमोनाम्नो देहसमुद्धवान्देहोत्पत्तिबीजभूतानतीत्य जीवन्नेव 
तत्त्तज्ञानेन बाधित्वा जन्ममृत्युजरादुःखैर्जन्मना मृत्युना जरया दुःखैश्चा55ध्यात्मिकादिभिर्मा- 
यामयैर्विमुक्तो जीवन्नेव तत्संबन्धंशून्यः सन्विद्वानमृतं मोक्ष मद्भधावमश्नुते प्राप्नेति ॥ 20 ॥ 
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[जब द्रध्य सत्त्गगुण, रजोगुण और तमोगुण -- इन तीन गुणों के अतिरिक्त अन्य किसी को कर्ता 
नहीं देखता है और गुणों से परे क्षेत्रज्ञ को जानता है तब वह मद्भाव > मेरे स्वरूप को प्राप्त 
होता है ॥ ॥9 ॥] 

जब पुरुष द्र्ध - विचारकुशल होकर देह, इन्द्रिय और विषय के आकार में परिणत गुणों से भिन्न 
अन्य किसी को कर्ता नहीं देखता है -- विचारपूर्वक नहीं देखता है, किन्तु “अन्त:करण, बहिष्करण 
- इन्द्रिय, शरीर, औरं विषय के स्वरूप को प्राप्त कर गुण ही सब कर्मों के कर्ता हैं! - ऐसा 
देखता है । उस-ठस अवस्थाविशेष में परिणत गुणों से परे - जल और उसके कम्पादि से असंस्पृष्ट 
किन्तु उनके प्रकाशक सूर्य के समान गुण और उनके कार्यों से असंस्पृष् किन्तु उनके भासक - 
प्रकाशक निर्विकार, सर्वसाक्षी, सर्वत्र समान, एक-अद्वितीय क्षेत्रज्ञ को जानता है | तब वह द्रण -- 
विचारकुशल मद्भाव. > मद्रूपता - मेरे स्वरूप को प्राप्त होता है” | ]] ॥ 

कैसे प्राप्त होता है - यह कहते हैं :-- ह 

[देही जीव देह की उत्तत्ति के बीजभूत इन सत्त्वादि तीन गुणों को पार करके जन्म, मृत्यु और 
जरारूप दुःखों से विभुक्त होकर अमृतत्व को प्राप्त होता है ॥ 20॥] 

विद्वान्‌ देही जीव देहसमुद्रभव 5 देहोत्पत्ति के बीजभूत इन सत्त्व, रज और तम: संज्ञक तीन 
मायात्मक॑ गुण्णें क्रो पार करके जीवित रहते हुए ही तत्त्वज्ञान से बाधित करके जन्म, मृत्यु और 
जरारूप दुःखों से जन्म, मृत्यु और जरावस्था से होनेवाले आध्यात्मिकादि मायामय दु:खों से 
विमुक्त होकर < जीवित रहते हुए ही उनके सम्बन्ध से शून्य होकर अमृत > मोक्ष अर्थात्‌ मेरे 
स्वरूप को प्राप्तहोता है/ ॥ 20 ॥ ...__......._़़्््् 

30. वह. द्रथ पुरुष ब्रह्म रूपता को प्राप्त कर जीवन्मुक्त की अवस्था को प्राप्त होता है | 


3]. विद्वान्‌ द्रशथ पुरुष आयु तक जीवन्मुक्त का आनन्द प्राप्त करता है तथा देहपात के पश्चातू परमानन्दस्वरूप 
कैवल्य - मोक्ष को प्राप्त होता है | 
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गुणानेतानतीत्य जीवचन्नेवामृतमश्नुत इत्येत'छछुत्वा गुणातीतस्य लक्षणं चा5चचारं॑ च 
गुणातीतत्वोपायं च सम्यग्बुभुत्समान: - 


अर्जुन उवाच 

कैलिंडैस्रीन्गुणानेतानतीतो भवति प्रभो 

किमाचारः वध चैतांख्रीन्गुणानतिवर्तते ॥ 2 ॥ 
एतान्गुणानतीतो यः स कैर्लिड्रैविशिष्टो भवति। यैर्लि|ड्रैः स ज्ञातुं शक्यस्तानि मे ब्रूहीत्येकः प्रश्नः। 
प्रभुत्वाद भृत्यदुःखं भगवतैव निवारणीयमिति सूचयन्संबोधयति - प्रभो इति। क आचारोअस्थेति 
किमाचारः । कि यथेष्टचेष्टः कि वा नियन्त्रित इति द्वितीयः प्रश्नः | कर्थ च केन च 
प्रकारेणैतांस्रीन्गुणानतिवर्तते5तिक्रामतीति गुणातीतत्वोपायः क इति तृतीयः प्रश्नः ॥ 2॥ 
स्थितप्रज्ञस्थ का भाषेत्यादिना पृृष्टमपि प्रजहाति यदा कामानित्यादिना दत्तोत्तरमपि पुनः 
प्रकारान्तरेण बुभुत्समानः पृच्छतीत्यवधाय प्रकारान्तरेण तस्य लक्षणादिक पञ्चभिः श्लोकैः - 


श्रीभगवानुवाच 
प्रकाशं च प्रवृत्ति च मोहमेव च पाण्डव । 
न देषि संप्रवृत्तानि न निवृत्तानि काइ्क्षति ॥ 22 ॥ 


गुणानेतानतीत्य जीवन्नेवामृतमश्नुते”  विद्वानू देही इन सत्त्वादि तीन गुणों को पार करके जीवित 
रहते हुए ही अमृतत्व - मोक्ष को प्राप्त होता है” - यह सुनकर गुणातीत का लक्षण, उसका 
आचरण और गुणत्तीत होने का उपाय -- इनको सम्यक्‌ प्रकार से जानने की इच्छा से अर्जुन ने 
कहा :-- 

(अर्जुन ने कहा - हे प्रभो ! इन सत्त्वादि तीन गुणों से अतीत हुआ पुरुष किन-किन लिड्डों - 
लक्षणों से युक्त होता है ? उसका क्या आचरण होता है ? और वह किस प्रकार अर्थात्‌ किक 
उपाय से इन तीन गुणों से अतीत होता है ? ॥ 2 ॥॥] 

जो पुरुष इन सत्त्वादि तीन गुणों से अतीत हुआ होता है वह किन लिड़ों” - लक्षणों से विशिष्ट 
होता है ? अर्थात्‌ जिन लक्षणों से वह जाना जा सकता है उन लक्षणों को मुझसे कहिए - यह 
एक प्रश्न है | प्रभु-समर्थ-ईश्वर होने के कारण भृत्य - सेवक का दुःख भगवान्‌ के द्वारा ही 
निवारणीय है + भगवान्‌ को ही दूर करना चाहिए - यह सूचित करते हुए अर्जुन 'हे प्रभो !! - 
यह सम्बोधन करते हैं | “क आचारो5स्येति किमाचार:” < उसका क्‍या आचरण होता है ? क्‍या 
वह यथेष्ट चेथ्व करनेवाला होता है ? अथवा, क्‍या वह नियत चेथवान्‌ होता है ? -- यह द्वितीय 
प्रश्न है । वह कैसे और किसप्रकार से इन तीन गुणों से अतीत होता है ? अर्थात्‌ गुणातीत होने 
का उपाय क्या है ? - यह तृतीय प्रश्न है ॥ 2। ॥ 

“स्थितप्रज्ञस्य का भाषा” (गीता, 2.54) इत्यादि से पृष्ट भी और “प्रजहाति यदा कामान्‌” (गीता, 
2.55) इत्यादि से दत्तउत्तर -- कृतसमाधान भी पुनः प्रकारान्तर से जिज्ञासु अर्जुन पूछ रहा है - 
यह जानकर प्रकारान्तर से भगवान्‌ उस गुणातीत के लक्षणादि को पाँच श्लोकों से कहते हैं :-- 


32. “लीनमज्ञातविषयं गमयति ज्ञापयति इति लिड्रम्‌' 5 जिससे अज्ञात विषय ज्ञात होता है वह 'लिड्र! या लक्षण 


या “चिह्न! कहलाता है | 
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39 यस्‍्तावल्ैर्तिट्वैरयुक्तो गुणातीतो भवतीति प्रश्नस्तस्योत्तरं शृणु - प्रकाशं च सत्तवकार्य प्रवृत्ति च 
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रजःकार्य मोहं च तमःकार्यम्‌ । उपंलक्षणमेतत्‌ । सर्वाण्यपि गुणकार्याणि यथायपधं संप्रवृत्तानि 
स्वसामग्रीवशादुद्धृतानि सन्ति दुःखरूपाण्यपि दुःखबुदृध्या यो न द्वेष्टि । तथा विनाशसामग्री- 
वशानिवृत्तानि तानि सुखरूपाण्यपि सन्ति सुखबुद्ृध्या न काइूक्षति न कामयते 
स्वप्रवन्मिध्यात्वनिश्चयात्‌ । एतादृशदेषरागशून्यो यः स गुणातीत उच्यत इति चतुर्थश्लोक- 
गतेनान्वयः । इदं च स्वात्मप्रत्यक्ष लक्षणं स्वार्थमेव न परार्थम्‌ । न हि स्वाश्रिती देषतदभावौ 
रागतदभावौ च परः प्रत्येतुमहति ॥ 22 ॥ 


[श्रीभगवान्‌ ने कहा -- है पाण्डव ! जो पुरुष प्रवृत्त हुए प्रकाश, प्रवृत्ति और मोह में दुःखबुद्धि 
द्वारा उनसे द्वेष नहीं करता है और निवृत्त हुए प्रकाश, प्रवृत्ति और मोह में सुखबुद्धि द्वारा उनकी 
आकांक्षा नहीं करता है वह “गुणातीत” कहलाता है ॥ 22 ॥] 

“गुणातीत किन लिड्डों - लक्षणों से युक्त होता है! ? तुम्हारा यह जो प्रथम प्रश्न है उसका उत्तर 
सुनो:-- प्रकाश सत्त्वगुण का कार्य है, प्रवृत्ति रजोगुण का कार्य है और मोह तमोगुण का कार्य है 
। प्रकाशादि शब्द यहाँ उपलक्षण मात्र हैं | सभी गुणकार्य जैसे-जैसे प्रवृत्त होते हैं स्वसामग्रीवश 
उद्भूत - अभिंव्याप्त होते हैं अतएव दुःखरूप भी होते हैं, फिर भी जो दुःखबुद्धि द्वारा उनसे द्वेष 
नहीं करता है | तथा विनाशसामग्रीवश ये निवृत्त होते हैं अतएव सुखरूप होते हैं, उन निवृत्त हुए 
सुखरूप गुणकार्यों की जो सुखबुद्धि से आकांक्षा -- कामना नहीं करता है, क्योंकि उसने उनको 
स्वन के समान मिथ्या मान रखा है” | इसप्रकार के द्वेष और राग से जो शून्य होता है वह 
“गुणातीत” कहा जाता है - इसप्रकार इसका चतुर्थ श्लोक 5 पच्चीसवें श्लोक के “गुणातीतः स 
उच्यते” -- इस वाक्य के साथ अन्वय है | यह गुणातीत का लक्षण” स्वात्मप्रत्यक्ष - अपने आप 
को प्रत्यक्ष होनेवाला अर्थात्‌ गुणातीत को प्रत्यक्ष होनेवाला लक्षण है अतएव स्वार्थ - अपने लिए 
अर्थात्‌ गुणातीत के लिए ही है, परार्थ -- किसी दूसरे के लिए नहीं है, क्योंकि स्वाश्रित - अपने 
में रहनेवाले द्ेघ और उसके अभाव तथा राग और उसके अभाव को कोई दूसरा नहीं जान सकता 
है ॥ 22 ॥ 

33. अभिप्राय यह है कि सत्त्व, रज और तम - इन तीन गुणों के कार्य जैसे-जैसे प्रवृत्त होते हैं - स्वभाववश 
अपने आप प्राप्त होते हैं, स्वसामग्रीवश विषयरूप से उद्भूत - अभिव्याप्त होते हैं अतएव दुःखरूप होते हैं | 
“मुझमें तामसभाव उत्पन्न हो गया है, उससे मैं मोहित हूँ' तथा “दुःखालिका राजसी प्रवृत्ति मुझमें उत्पन्न हो गई 
है, अत: मैं राजसभाव से कर्म में प्रवृत्त हूँ तथा स्वरूप से विचलित हूँ, इसप्रकार अपनी स्वरूपस्थिति से विचलित 
होने के कारण मुझको बडा कष्ट है”, तथा "“प्रकाशात्मा सात्विक गुण मुझको विवेकित्व प्रदान करके और सुख में 
नियुक्त करके बाँधता है” - इसप्रकार साधारण मनुष्य अतत्त्वदर्श होने के कारण उन गुणकार्यों को उद्‌भूत देखकर 
उनसे द्वेष करता है अर्थात्‌ दुःखबुद्धि से उन सबका परिहार करने के लिए इच्छा करता है, किन्तु गुणातीत पुरुष 
उनके प्रवृत्त होने पर दुःखबुद्धि द्वारा उनसे द्वेष नहीं करता है | जब ये गुणकार्य उद्भूत होकर निवृत्त - अदर्शनप्राप्त 
हो जाते हैं तब अज्ञानी पुरुष सुखबुद्धि से उनको 'ये पुनः उद्भूत हों! - ऐसा चाहता है, किन्तु गुणातीत पुरुष 
उनके निवृत्त होने पर भी उनकी सुखबुद्धि से आकांक्षा-इच्छा नहीं करता है, क्योंकि उसने उनको स्वप्र के समान 
मिथ्या मान रखा है | 

34. लक्षण दो प्रकार के होते हैं - स्वार्थ और परार्थ | जो मात्र अपने अनुभव से गम्य होता है वह 'स्वार्थ! 
लक्षण होता है, जैसे -- भूख-प्यास लगने पर खाना-पीना हितकर है | यह अपने में अपने ही से ज्ञात होता है, 
दूसरे के द्वारा अनुभव इसका नहीं किया जाता है । जो लक्षण दूसरों के लिए होता है वह “परार्थ! होता है | 
जैसे - “गन्धवती पृथिवी” - यह लक्षण सभी के लिए होता है । गन्ध पदार्थ का प्रत्यक्ष सबको होता है | प्रकृत 
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40 एवं लेक्षणमुक्त्वा गुणातीतः किमाचार इति द्वितीयप्रश्नस्य प्रतिवचनमाह त्रिभिः - 


उदासीनवदासीनो गुणैयों न विचाल्यते । 
गुणा वर्तन्त इत्येवं योउवतिष्ठति नेड़ते ॥ 23 ॥ 


4] यथोदासीनो द्रयोविवदमानयोः कस्यचित्पक्षमभजमानो न रज्यति न वा द्वेष्टि तथाउयमात्म- 


40 


4] 


विद्रागद्वेषशून्यतया स्वस्वरूप एवा55सीनो गुणैः सुखदुःखाययाकारपरिणतै्यों न विचाल्यते न 
प्रच्याव्यते स्वरूपावस्थानोत्‌, कि तु गुणा एवते देहेन्द्रियविषयाकारपरिणताः परस्परस्मिन्वर्तन्ते । 
मम त्वादित्यस्थेवैतत्सर्वभासकस्य न केनापि भास्यधर्मेण संबन्धः । स्वप्नवन्मायामात्रश्चायं 
भास्यप्रपञ्चो जडः स्वयंज्योतिःस्वभावस्त्वहं परमार्थसत्यो निर्विकारो दैतशून्यश्चेत्येवं निश्चित्य यः 
स्वरूपे5 वृतिष्ठत्यवतिष्ठते | यो न तिष्ठतीति वा पाठस्तत्र नुः पृथकूकार्यः । नेड्ते न तु व्याप्रियते 
कुत्रचित्‌।गुणातीतः स उच्यत इति तृतीयगतेनानवयः ॥ 23 ॥ 


असलटललरनगलरटसरररनर तल लरर 


इसप्रकार गुणातीत का लक्षण कहकर “गुणातीत कैसे आचरणवाला होता है” - इस द्वितीय प्रश्न 
का उत्तर तीन श्लोकों से कहते हैं :-- 

जो पुरुष उदासीन के समान अपने स्वरूप में आसीन-स्थित रहकर गुणों के द्वारा चलायमान नहीं 
होता है तथा “गुण ही गुणों में वर्तते हैं" - ऐसा समझकर अपने स्वरूप में स्थित रहता है - 
किसी प्रकार की चेथ्य नहीं करता है वह “गुणातीत” कहा जाता है ॥ 23 ॥] 

जैसे कोई उदासीन पुरुष 5 किन्हीं दो विवाद करनेवाले पुरुषों में से किसी का भी पक्ष न लेनेवाला 
पुरुष न राग करता है और न द्वेष करता है, वैसे ही यह आत्मवित्‌ राग और द्वेष से शून्य होने के 
कारण अपने स्वरूप में ही उदासीन -- स्थित रहकर सुख-दुःखादि के आकार में परिणत गुणों से जो 
विचलित नहीं किया जाता है - स्वरूपावस्थान होने से प्रच्युत नहीं किया जाता है; किन्तु “ये गुण ही 
देह, शरीर और विषय के आकार में परिणत होकर परस्पर - एक दूसरे मैं वर्तते हैं, मेरा तो इन 
सबके भासक-प्रकाशक सूर्य के समान किसी भी भास्य-प्रकाश्य वस्तु के धर्म के साथ सम्बन्ध नहीं है, 
स्वप्न के समान मायामात्र यह भास्य-प्रकाश्य प्रपञ्व जड है, स्वयंज्योतिःस्वभाव - स्वयंप्रकाशस्वरूप 
मैं तो परमार्थसत्य, निर्विकार और द्वैतशून्य हूँ” -- ऐसा निश्चय कर जो स्वरूप में अवस्थित रहता है 
| अथवा, “योउनुतिष्ठति” - पाठ भी है, वहाँ 'नु' को पृथक कर “यो नु तिष्ठति! - पाठ समझना 
चाहिए” । जो किसी प्रकार की चेथ्य नहीं करता है - कहीं भी व्यापारयुक्त नहीं होता है, वह “गुणातीत' 
कहा जाता है -- इसप्रकार इसका तृतीय श्लोक > पच्चीसवें श्लोक के साथ अन्वय है ॥ 23 ॥ 





में राग-द्वेष आत्मगत हैं, अतः वे मानसप्रत्यक्ष के विषय हैं, राग-द्वेषाभाव भी मानसप्रत्यक्षगम्य हैं | अन्यदीय 


मानसप्रत्यक्षगम्य राग-द्वेष और उसके अभाव को अन्य नहीं जान सकता है | इसीलिए कहा है - गुणातीत का 
लक्षण स्वात्मप्रत्यक्ष होने से स्वार्थ ही है । 

35. “समवप्रविभ्य: स्थ:' (पाणिनिसूत्र, .3.22) 5 'सम्‌, अव, प्र और वि उपसर्ग पहले होने पर 'स्था' धातु 
आलनेपदी होती है' - इस सूत्र के अनुसार “अव' उपसर्ग पूर्वक 'स्था' धातु का रूप “अवतिथ्ते' होगा, अतः 
प्रकृत में 'अवतिष्ठे” - यह पाठ ही शुद्ध होगा, किन्तु श्लोक में छन्दोभंग के भय से “यो5वतिष्ठते”! - इस 
आल्मनेपद के स्थान पर “योइवतिध्ति” - इस परस्मैपद का प्रयोग किया गया है | अथवा, “यो5वतिष्ति' - यह 
परस्मैपद का प्रयोग आर्ष है | अथवा, 'यो5नुतिर्शथतिी' - यह पाठान्तर भी है | वहाँ “नु' पृथक कर “यो नु 
तिध्ते' पाठ समझना चाहिए, क्योंकि प्रकृत में 'तिष्ठतिे' के साथ स्वयं का ही सम्बन्ध ईप्सित है, 'नु/ का वही 
सम्बन्ध है, 'नु'" का सम्बन्ध हटने पर अनुध्यन की प्रतीति होती है वह शरीरादि साध्य है | इसके अतिरिक्त “नेड्रते' 
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42. 


43 


42 


43 
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समदुःखसुखः स्वस्थः समलोष्टाश्मकाञ्वनः । 
तुल्यप्रियाप्रियो धीरस्तुल्यनिन्दात्मसंस्तुतिः ॥ 24 ॥ 


समे दुःखसुखे द्वेषरागशून्यतया5नात्मधर्मतयाउनृततया. च यस्य स समदुःखसुखः । कस्मादेवं 


यस्मात्स्वस्थः स्वस्मिन्नात्मन्येव स्थितो दैतदर्शनशून्यत्वात्‌ू । अत एवं समानि हेयोपादेय- 


भावरहितानि लोष्टाश्मकाञ्वनानि यस्य स तथा । लोष्टः पांसुपिण्डः | अत एव तुल्ये प्रियाप्रिये 
सुखदुःखसाधने यस्य हितसाधनत्वाहितसाधनत्वबुद्धिविषयत्वाभावेनोपेक्षणीयत्वात्‌ । धीरो 
धीमान्धृतिमान्चा । अत एव तुल्ये निन्दात्मसंस्तुती दोषकीर्तनगुणकीर्तने यस्य स गुणातीत 
उच्यत इति दितीयगतेनान्वयः ॥ 24 ॥ 


मानापमानयोस्तुल्यस्तुल्यो मित्रारिपक्षयोः । 


सर्वारम्भपरित्यागी गुणातीतः स उच्यते ॥ 25 ॥ 
मानः सत्कार आदरापरपर्यायः । अपमानस्तिरस्कारोइनादरापरपर्यायः । तयोस्तुल्यो 


हर्षविषादशून्यः । निन्दास्तुती शब्दरूपे मानापमानौ तु शब्दमन्तरेणापि कायमनोव्यापार- 
विशेषाविति भेदः । अन्न पकारवकारयोः पाठविकल्पेषप्यर्थ: स एवं । तुल्यो मित्रारिपक्षयो 


जो पुरुष दुःख और सुख में समान, स्वस्थ 5 अपने में - अपने स्वरूप में स्थित; लोष्ट - मिट्टी 
का ढेला, पत्थर और स्वर्ण में समान दृध्वाला, प्रिय और अप्रिय के प्रति समान, थैर्यवान्‌ तथा 
अपनी स्तुति और निन्दा में समान है वह “गुणतीत” कहा जाता है ॥ 24 ॥] 

द्वेष और राग से शून्य होने के कारण, अनात्म धर्म होने से - आत्मधर्म न होने से और अनृत 
असत्य - मिथ्या होने से समान हैं दुख और सुख जिसके लिए वह 'समदुःखसुख'” है । ऐसा क्‍यों 
है ? क्योंकि 'स्वस्थ' है > द्वैतदर्शनशून्य होने से - द्वैत दर्शन न होने से स्वस्मिन्‌ -- आत्मनि 5 अपने 
आत्मा में ही स्थित है । अतएव लो -- ढेला, पत्थर और स्वर्ण समान ८ हेयोपादेयभावरहित हैं जिसके 
लिए वह “समलोधश्मकाञज्चन” है । लोष्ट मिट्टी के पिण्ड को कहते हैं | अतएव प्रिय और अप्रिय « 
सुख और दुःख के साधन समान हैं जिसके लिए वह हितसाधनत्व, अहितसाधनत्व और बुद्धिविषयत्व 
के अभाव से उपेक्षणीय होने के कारण धीर > धीमान्‌-बुद्धिमान्‌ अथवा घैर्यवान्‌ू है । अतएव निन्दा 
और आतलस्तुति अर्थात्‌ दोषकीर्तन और गुणकीर्तन भी समान हैं जिसके लिए वह “गुणातीत” कहा 
जाता है-- इसप्रकार इसका द्वितीय श्लोक - पच्चीसवें श्तोक के साथ अन्वय. है | 24 ॥ 

[जो पुरुष मान और अपमान में समान, मित्र और शत्रु - दोनों ही पक्षों में समान और सम्पूर्ण 
आरम्भों का परित्यागी होता है वह “गुणातीत” कहलाता है ॥ 25 ॥] 


मान! सत्कार है, इसका दूसरा पर्याय आदर” है । “अपमान” तिरस्कार है, इसका दूसरा पर्याय 


“अनादर' है.। उन मान और अपमान - दोनों में जो तुल्य है अर्थात्‌ हर्षविषादशून्य है” । निन्दा 


से यहाँ अनुछ्ान-चेश-व्यापार का प्रतिषेध किया गया है, अतः उक्त पाठान्तर में 'नु' को पृथक करना ही उचित 


है । अथवा, “योडनुतिथ्ति' पाठ ग्रहण करने पर अर्थ होगा - जो सब गुणकार्यों के मिथ्यात्व का निरूपण करने 
के अनु 5 अनन्तर - पश्चात्‌ बाधितानुवृत्ति से अपने स्वरूप में ही स्थित रहता है! | 

36. जो मान-सत्कार-आदर प्राप्त होने पर हर्ष नहीं करता है और अपमान-तिरस्कार-अनादर प्राप्त होने पर विषाद नहीं 
करता है अर्थात्‌ दोनों अवस्थाओं में समभाव से रहता है अथवा निर्विकार ही रहता है वह “गुणातीत' कहलाता है । 
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मित्रपक्षस्येवारिपक्षस्यापि द्वेषाविषयः स्वयं तयोरुुग्रहनिग्रहशून्य इति वा | सर्वारम्भपरित्यागी, 
आरभ्यन्त इत्यारम्भाः कर्माणि तान्सवन्परित्यक्तुं शील॑ यस्य स तथा, देहयात्रामात्रव्यतिरेकेण 
सर्वकर्मपरित्यागीत्यर्थ: । उदासीनवदासीन इत्यायुक्तप्रकाराचारो गुणातीतः स॒ उच्यते । 
यदुक्तमुपेक्षकत्वादि तदिद्योदयात्यूर्व॑ यत्नसाध्यं विद्याधिकारिणा साधनत्वेनानुष्ठेयमुत्पन्नायां तु 
विद्यायां जीवन्युक्तस्य गुणातीतस्योक्त धर्मजातमयत्लसिद्धं लक्षणत्वेन तिष्ठतीत्यर्थः ॥ 25 ॥ 
अधुना कथमेतान्गुणानतिवर्तत इति तृतीयप्रश्नस्य प्रतिवचनमाह - 


मां च योडव्यभिचारेण भक्तियोगेन सेवते । 
स गुणान्समतीत्यैतान्ब्रह्मभूयाय कल्पते ॥ 26 ॥ 


चस्त्वर्थः । मामेवेश्वरं नारायण सर्वभूतान्तर्यामिणं मायया क्षेत्रज्ञतामागतं परमानन्दधनं भगवर्तं 
वासुदेवमव्यभिचारेण परमप्रेमलक्षणेन भक्तियोगेन द्वादशाध्यायोक्तेन यः सेवते सदा चिन्तयति 
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और स्तुति - ये दोनों शब्दरूप हैं, किन्तु मान और अपमान - ये दोनों शब्द के बिना भी शरीर और 
मन के व्यापार विशेष है - यह भेद है” | यहाँ पकार और वकार अर्थात्‌ अपमान और अवमान का 
पाठ विकल्प होने पर भी अर्थ वही है | जो मित्र और शत्रु - दोनों पक्षों में समान है अर्थात्‌ मित्रपक्ष 
के समान शत्रुपक्ष के भी द्वेष का विषय नहीं है, अथवा स्वयं ही दोनों पक्षों के प्रति अनुग्रह और 
निग्रह से शून्य है। जो सर्वारम्भपरित्यागी है > जिनका आरम्भ किया जाता है वे “आरम्भ! हैं अर्थात्‌ 
कर्म हैं उन सब कर्मों का. प्ररित्याग करने का स्वभाव जिसका है वह 'सर्वारम्भपरित्यागी” है अर्थात्‌ 
देहयात्रामात्र के अतिरिक्त सब कर्मों का परित्यागी है । “उदासीनवदासीन:” - इत्यादि से उक्त प्रकार 
के आचरणोंवाला जो पुरुष है वह “गुणातीत” कहलाता है | यहाँ जो उपेक्षकत्वादि लक्षण उक्त हैं वे 
ज्ञानोदय से पूर्व यलसाध्य हैं, अत: ज्ञानाधिकारी को साधनरूप से उनका अनुष्यन करना चाहिए, ज्ञान 
उत्पन्न होने पर तो गुणातीत जीवन्मुक्त के उक्त धर्मसममूह अयलसिद्ध > प्रयल के बिना सिद्ध - स्वतः 
सिद्ध लक्षण रूप से रहते हैं - यह अर्थ है || 25 ॥ 

अब “वह गुणातीत कैसे और किसप्रकार से इन गुणों का अतिक्रमण - लंघन करता है” - इस 
तृतीय प्रश्न का उत्तर कहते हैं :-- 

[जो पुरुष तो अव्यभिचारी भक्तियोग से मेरा सेवन करता है वह इन गुणों का सम्यक्‌ प्रकार से 
अतिक्रमण - उल्लंघन कर ब्रह्मभाव - मोक्ष प्राप्त करने के लिए योग्य होता है || 26 ॥] 

यहाँ चकार तु” शब्द के अर्थ में है” | जो तो ईश्वर, नारायण, सर्वभूतार्न्तयामी, माया से क्षेत्रज्ञता 
37. यहाँ श््ना हो सकती है कि पूर्व श्लोक में 'तुल्यनिन्दात्मसंस्तुतिः कहकर पुनः यहाँ “मानापमानयो: तुल्यः' 
कहने से पुनरुक्तिदोष है, क्योंकि इन दोनों पदों का अर्थ तो एक ही प्रतीत होता है । इसका समाधान है कि नहीं, 
दोनों पदों का अर्थ एक न होने से यहाँ कोई पुनरुक्तिदोष नहीं है | निन्दा और स्तुति - ये दोनों शब्दरूप हैं, 
जबकि मान और अपमान - ये दोनों शब्द के बिना भी शरीर और मन के व्यापारविशेष हैं | यदि वाग्व्यापार 
से मान और अपमान किया जाता है तो वह निन्‍दा और स्तुति में ही अन्तर्भूत होगा, इसीलिए मान और अपमान 


को वाणी का व्यापार न कहकर शरीर और मन का व्यापारविशेष कहा है | इसप्रकार शब्दात्मक और क्रियात्मक 
भेद से दोनों भिन्न हैं । 


38. यहाँ 'च' शब्द. “तु” 5 “किन्तु” के अर्थ में है अर्थात्‌ जो ज्ञानमार्ग का अवलम्बन कर साधन करते हैं वे बहु 
प्रयल से गुणातीत होकर जीवन्मुक्त की अवस्था को प्राप्त होते हैं, किन्तु मेरा अव्यभिचारी - अनन्य भक्त मेरे अनुग्रह 
से ही उसी अवस्था को प्राप्त होता है - यह सूचित करने के लिए- च' शब्द का “तु' अर्थ में प्रयोग है । 


706 


46 


47 


48 


46 


47 


48 
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स मद्धक्त एतान्यागुक्तान्गुणान्समतीत्य सम्यगतिक्रम्यादैतदर्शनेन बाधित्वा ब्रह्मभूयाय ब्रह्मभवना- 
य मोक्षाय कल्पते समर्थो भवति । सर्वदा भगवच्चिन्तनमेव गुणातीतत्वोषाय इत्यर्थः ॥ 26 ॥ 


अब हेतुमाह - 

ब्रह्मणो हि प्रतिष्याउहममृतस्याव्यवस्थ च । 

शाश्वतस्य च धर्मस्य सुखस्यैकान्तिकस्य थे ॥ 27 ॥ 
इति श्रीमहाभारते शतसाहखयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्भगवद्वीतासूपनिषत्सु 
ब्रह्मवियायां योगशाल्रे श्रीकृष्णार्जुनसंवादे गुणत्रयविभागयोगो नाम चतुर्दशोजध्यायः ॥ ॥4 ॥ 
ब्रह्मणस्तत्पदवाच्यस्य सोपाधिकस्य जग्दुत्पत्तिस्थितिलयहेतोः प्रतिष्ठा पारमार्थिक निर्विकल्पर्क 


_ सचिदानन्दात्मकं निरुपाधिक तत्पंदलक्ष्यमहं निर्विकल्पको वासुदेवः प्रतितिष्त्यत्रेति प्रतिष्ठा 


कल्पितरूपरहितमकल्पितं रूपम्‌ । अतो यो मामनुपाधिक ब्रह्म सेवते स ब्रह्मभूपाय कल्पत इति 
युक्तमेव । 

कीदृृशस्य ब्रह्मणः प्रतिष्ठा5हमित्याकाइक्षायां विशेषणानि- अमृतस्य विनाशरहितस्य, अव्ययस्य 
विपरिणामरहितस्य च, शाश्वतस्यापक्षयरहितस्य च, धर्मस्य ज्ञाननिष्ठालक्षणधर्मप्राप्यस्य, सुखस्य 


को प्राप्त, परमानन्दघन, भगवान्‌ वासुदेव मेरा अव्यभिचांर 5 परमप्रेमस्वरूप भक्तियोग” से, जो 
बारहवें अध्याय में कहा गया है, सेवन करता है सदा चिन्तन करता है वह मेरा भक्त इन प्रागुक्त 
सभी गुणों का सम्यक्‌ प्रकार से अतिक्रमण कर 5 अद्दितदर्शन से इनका बाध कर ब्रह्मभूय 5 
ब्रह्ममवन-ब्रह्मभाव” अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्त करने के लिए योग्य ८ समर्थ होता है । तात्पर्य यह है कि 
सर्वदा भगवान्‌ का चिन्तन करना ही गुणातीत होने का उपाय है ॥ 26 ॥ 

इसमें हेतु कहते हैं :- 

क्योंकि मैं अव्यय- अविनाशी, अमृत - अविकारी, शाश्वत - नित्य, धर्मस्वरूप, सुखस्वरूप और 
ऐकान्तिक - अव्यभिचारी ब्रह्म की प्रतिष्ठा हूँ | 27 ॥ ] 

मैं जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और लय के हेतुभूत, तत्पदवाच्य सोपाधिक ब्रह्म की प्रतिष्ठा अर्थात्‌ 
पारमार्थिक, निर्विकल्पक, सच्चिदानन्दात्मक निरुपाधिकरूप हूँ अतएव तत्यदलक्ष्यार्थ निर्विकल्पक वासुदेव 
प्रतिष्ठा - जिसमें वह प्रतिष्ठित है ऐसा कल्पितरूपरहित अकल्पितरूप हूँ | अतः जो निरुपाधिक 
ब्रह्मरूप मेरा सेवन करंता है वह ब्रह्मभूय -- ब्रह्मभाव को प्राष्ठ, करने के लिए योग्य होता है -- यह 
उचित ही है । 

मैं कीदृश- किस प्रकार से ब्रह्म की प्रतिष्ठा हूँ - यह आकाडूक्षा होने पर उसके ये विशेषण हैं- 
39. भक्ति का अर्थ है परमप्रेम, उस परमप्रेम से ही भगवान्‌ के साथ योग होता है अर्थात्‌ जीव और ब्रह्म के 
एकत्व का अनुभव होता है, अतएव यह “भक्तियोग'” कहलाता है | अथवा, भक्ति ही कैवल्यप्राप्ति का सर्वोक्तृष्ट 
योग अर्थात्‌ उपाय है, इसलिए भी “भक्तियोग” कहा जाता है | 

40. “भाव: स्याद्धावनं भूतिरथ भावयतीति वा” (भावप्रकाशन, प्रथम अधिकार) ८ 'भाव” भावन ८ भावित होना 
अर्थात्‌ जीव और ब्रह्म की एकतानता है | भूति 5 भवन > जो होता है अर्थात्‌ जिसकी स्थिति - सत्ता है वह 
“भाव” है | अथवा, 'भावयति' 5 जो भावित करता है - व्याप्त करता है वह “भाव” है | इसीप्रकार “भूयम्‌' 
> होने की स्थिति भी “भाव” है | अतएव ब्रह्मभूय - ब्रह्ममवन - ब्रह्मभाव समानार्थक ही हैं । 
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परमानन्दरूपस्थ । सुखस्य विषयेन्द्रियसंयोगजत्व॑ वारयति-- ऐकान्तिकस्याव्यभिचारिणः 
सर्वस्मिन्देशे काले च विद्यमानस्थैकान्तिकसुखरुपस्येत्यर्थ: | एताटृशस्य ब्रह्मणो यस्मादहं वास्तव 
स्वरूप तस्मान्मद्धक्तः संसारान्मुच्यत इति भावः । तथा चोक्त ब्रह्मणा भगवन्तं श्रीकृष्ण प्रति- 
*एकस्त्वमात्मा पुरुषः पुराणः सत्यः स्वयंज्योतिरनन्‍्त आयः। 
नित्यो5क्षरो5जस्रसुखो सम द्यो मुक्त उपाधितो5 मृतः ॥? इति। 
अन्न सर्वोपाधिशून्य आत्मों ब्रह्म त्वमित्यर्थः । स्तुतिमन्तरेणैवोक्तम्‌ - 
“सर्वेषामेव वस्तूनां भावार्थो भवति स्थितः । 
तस्यापि भगवान्कृष्णः किमतद्वस्तु रूप्यताम्‌ ॥” इति । 
सर्वेषामेव कार्यवस्तूनां भावार्थः सत्तारूपः परमार्थो भवति कार्याकारेण जाने सोपापिके ब्रह्मणि 
स्थित: कारणसत्तातिरिक्तायाः कार्यसत्ताया अनभ्युपगमात्‌ । तस्यापि भवतः कारणस्य 
सोपाधिकस्य ब्रह्मणो भावार्थ: सत्तारूपोडथों भगवान्कृष्णः सोपाधिकस्य निरुपाधिके 
कल्पितत्वात्‌, कल्पितस्य चाधिष्ठानानतिरेकातू, भगवतः कृष्णस्य च सर्वकल्पनाधिष्ठानत्वेन 
परमार्थसत्यनिरुपाधिब्रह्मरूपत्वात्‌ । अतः किमतद्स्तु तस्मार्लीकृष्णादन्यदस्तु पारमार्थिक कि 
निरूप्यतां तदेवैक॑ पारमार्थिक नान्यत्किमपीत्यर्थः | तदेतदिहाप्युक्तं ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहमिति। 








अमृत + विनाशरहित, अव्यय > विपरिणामरहित, शाश्वत > अपक्षयरहित, धर्म” > ज्ञाननिष्ठारूप 
धर्म से प्राष्य, सुख - परमानन्दरूप; विषय और इन्द्रिय के संयोग से जन्य सुख की व्यावृत्ति के लिए 
- ऐकान्तिक - अव्यभिचारी अर्थात्‌ सब देश और काल में विद्यमान ऐकान्तिकसुखरूप - एवंरूप-एतादूश 
- इसप्रकार के ब्रह्म का जिस कारण मैं वास्तविक स्वरूप हूँ उस कारण से मेरा भक्त संसार से मुक्त 
होता है -- यह भाव है | इसीप्रकार ब्रह्मा ने भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रति कहा है :-- 
“आप पुराण पुरुष, सत्य, स्वयंज्योति - स्वयंप्रकाश, अनन्त, सबके आदि-आद्य, नित्य, अक्षर, 
नित्यसुखस्वरूप, निरउ्जन, पूर्ण, अद्वय, उपाधियों से मुक्त - निरुपाधि, अमृत - अविनाशी, एकमात्र 
आत्मा ही हैं ।” 
यहाँ तातर्य यह है कि आप सब उपाधियों से शून्य आत्मा अर्थात्‌ ब्रह्म हैं | शुकदेव ने स्तुतिमन्तरेण” 
स्तुति के बिना ही कहा है :-- 
“सब वस्तुओं के ही भावार्थ  सत्तारूप पारमार्थिक तत्त्व आप सोपाधिक ब्रह्म में स्थित हैं और 
उसका भी पारमार्थिक तत्त्व भगवान्‌ कृष्ण हैं, अत: उनसे भिन्न कौन सी वस्तु है - बताओ ।” 
तात्पर्य यह है कि सब कार्यवस्तुओं के ही भावार्थ > सत्तारूप परमार्थ आप में > कार्यरूप में उत्पन्न 
हुए सोपाधिक ब्रह्म में स्थित है, क्योंकि कारणसत्ता से अतिरिक्त कार्यसत्ता स्वीकार नहीं की गई 
है । उस आप कारणभूत सोपाधिक ब्रह्म का भी भावार्थ 5 सत्तारूप अर्थ भगवान्‌ कृष्ण हैं, क्योंकि 
सोपाधिक निरुपाधिक में कल्पित होता है और कल्पित वस्तु अधिष्ठान से अतिरिक्त नहीं होता है 
तथा भगवान्‌ कृष्ण सब कल्पनाओं के अधिष्ठान होने से परमार्थ सत्य निरुपाधिक ब्रह्मरूप ही हैं । 
4. यहाँ 'पर्म' शब्द ज्ञाननिष्ठास्वरूप धर्म से प्राप्यपरक है, मीमांसा में उक्त धर्मपरक नहीं है, अन्यथा स्वर्गादि के 
समान मोक्ष भी कर्मफल होने से अनित्य होगा | 
डा स्तावक वाक्य का स्वार्थ प्रमाण नहीं होता है, अतः प्रकृत में 'स्तुतिमन्तरेण” वास्तविकार्थ का निरूपणपरक 
। 
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अथवा ल्द्धक्तस्त्वद्धावमाप्रोतु नाम कथ॑ नु ब्रह्मभावाय कल्पते ब्रह्मणः सकाशात्तवान्यत्वादित्या- 
शटूबा55ह-ब्रह्मणो हीति । ब्रह्मणः परमात्मनः प्रतिष्ठा पर्याप्ति_हमेव नतु मद्धिन्नं ब्रह्मेत्यर्थः । 
तथाउमृतस्यामृतत्वस्य मोक्षस्य चाव्ययस्य सर्वथाउनुच्छे्वस्य च प्रतिष्ठाउहमेव । मय्येव मोक्षः 
पर्यवसितो मत््राप्तिरेव मोक्ष इत्यर्थः । तथा शाश्वतस्य नित्यमोक्षफलस्य धर्मस्य 
ज्ञाननिष्ठालक्षणस्य च पर्याप्तिरहमेव । ज्ञाननिष्ठालक्षणो धर्मो मय्येव पर्यवसितो न तेन मद्धिन्नं 
किचित्माप्यमित्यर्थ: । तथैकान्तिकस्प सुखस्य च पर्याप्तिरहमेव परमानन्दरूपत्वान्न मद्धिन्न 
किचित्सुखं प्राप्यमस्तीत्यर्थः । तस्मायुक्तमेवोक्त मद्धक्तो ब्रह्मभूयाय कल्पत इति ॥ 27 ॥ 
पराकृतनमदूबरन्ध पर ब्रह्म नराकृति । सौन्दर्यसारसर्वस्वं वन्दे ननन्‍्दात्मज महः । 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्य श्रीविश्वे श्वरसरस्वतीपादशिष्यश्रीमधुसूदन सरस्वतीविरचितायां 
श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिकायां प्रकृतिगुणत्रयविभागयोगो नाम चतुर्दशोष्ध्यायः ॥ 4 ॥ 


आम 


अतः कौन सी वस्तु है जो वह नहीं है अर्थात्‌ श्रीकृष्ण से भिन्न पारमार्थिक वस्तु कौन सी है - 
कहो, वही एक पारमार्थिक वस्तु है, उससे भिन्न अन्य कुछ भी नहीं है | तब यह यहाँ भी कहा 
गया है -- “ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहम्‌! ८ मैं ब्रह्म की प्रतिष्ठ हूँ” । ह 
अथवा, “आपका भक्त त्वदूभाव + आपके भाव को भले ही प्राप्त करे, वह ब्रह्मभाव > मोक्ष के लिए 
कैसे योग्य-समर्थ होता है, क्योंकि आप तो ब्रह्म से भिन्न ही हैं! -- ऐसी अर्जुन की ओर से आशंका 
होने पर भगवान्‌ कहते हैं - “ब्रह्मणो हि! - इत्यादि-। ब्रह्म 5 परमात्मा की प्रतिष्ठा  पर्याप्ति - 
पर्यवसान मैं ही हूँ, न कि मुझसे भिन्न ब्रह्म है - यह अर्थही। इसीप्रकार अमृत 5 अमृतत्व - मोक्ष 
और अव्यय - सर्वथा अनुच्छेद्य की प्रतिष्ठा मैं ही हूँ | मुझमें ही मोक्ष पर्यवसित होता है अर्थात्‌ मेरी 
प्राप्ति ही मोक्ष है | इसीप्रकार शाश्वत - नित्यमोक्षरूप फल और ज्ञाननिष्ठारूप धर्म की पर्याप्ति मैं ही 
हूँ अर्थात्‌ ज्ञाननिष्ठारूप धर्म मुझमें ही पर्यवसित होता है, अतः मुझसे भिन्न कोई अन्य प्राप्तव्य वस्तु 
नहीं है - यह अर्थ है । इसीप्रकार ऐकान्तिक सुख की पर्याप्ति भी मैं ही हूँ, क्योंकि मैं परमानन्दरूप 
हूँ । भाव यह है कि मुझसे भिन्न कोई अन्य सुख प्राप्तव्य नहीं है । अतः उचित ही कहा है कि मेरा 
भक्त ब्रह्मभूय - ब्रह्मभाव को प्राप्त करने के लिए योग्य-- समर्थ होता है || 27 ॥ 
जिसने नमन्‌ ८ झुके हुए - शिथिल हुए कल्पित बन्ध ८ संसारबन्ध को निवृत्त कर दिया है उस 
नराकृति परब्रह्म, सौन्दर्य के सारसर्वस्व नन्दनन्दनरूप तेज- श्यामतेज की मैं वन्दना करता हूँ । 
इसप्रकार श्रीमसरमहंसपरिव्राजकाचार्य श्रीविश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य श्रीमधुसूदनसरस्वती 
विरचित श्रीमद्भगवद्‌गीतागूढार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद का गुणत्रयविभागयोग 
नामक चतुर्दश अध्याय समाप्त होता है | 





च्व्य्फफ्््खिि -< ०८. -्चच्ा2>- 


अथ पज्चदशोः्ध्यायः 
 पूर्वाध्याये भगवता संसारबन्धहेतून्गुणान्व्याख्याय तेषामत्ययेन ब्रह्मभावो मोक्षो भंद्जनेन लभ्यत 


इत्युक्तम्‌ - 
"मां च योधव्यभिचारेण भक्तियोगेन सेवते । 
53 02300: कल्पते । इति ॥" 
तत्र मनुष्यस्य तव कथं ब्रह्मभाव इत्याशद्ूयां स्वस्थ ब्रह्मरूपताज्ञापनाय सूत्रभूतो5य॑ 
श्लोको भगवतोक्तः - | 
"ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहममृतस्याव्ययस्थ च । 


शाश्वतस्य च धर्मस्य सुखस्यैकान्तिकस्य च । इति ॥” 
अस्य सूत्रस्य वृत्तिस्थानीयो5यं पञ्चदशो5ध्याय आरभ्यते, भगवतः श्रीकृष्णस्य हि तत्त्व ज्ञात्वा 
तत्पेमभजनेन गुणातीतः सन्ब्रह्मभावं कथमाप्ुयाल्लोक इति । 

2 तत्र ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहमित्यादिभगवद्धचनमाकर्ण्य मम तुल्यो मनुष्यो5्यं कथमेवं वदतीति 
3०:00000 40280 च किंचिदपि प्रदुमशकनुवन्तमर्जुनमालक्ष्य कृपया स्वस्वरूपं 

क्षु:- 

। पूर्व अध्याय में भगवान्‌ ने संसार के बन्धन के हेतु सत्त्वादि तीन गुणों की व्याख्या कर उनके 
अतीत से मेरे भजन द्वारा ब्रह्ममाव - मोक्ष प्राप्त होता है - यह कहा :-- 

“जो पुरुष अव्यभिचारी भक्तियोग से मेरा सेवन करता है वह इन सत्त्वादि तीन गुणों का सम्यक्‌ 
- प्रकार से अतिक्रमण - उल्लंघन कर ब्रह्मभूय ८ ब्रह्मभाव-मोक्ष को प्राप्त करने के लिए योग्य 
- समर्थ होता है” । 
वहाँ “मनुष्य आपके भक्तियोग से ब्रह्ममाव को कैसे प्राप्त होता है” - ऐसी आकांक्षा होने पर अपनी 
ब्रह्मरूपता ज्ञापित करने के लिए भगवान्‌ ने सूत्रभूत यह श्लोक कहा - 

“ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहममृतस्याव्ययस्य च । 

शाश्वतस्य च धर्मस्य सुखस्यैकान्तिकस्य च ॥ (गीता, 4.27) 
मैं अव्यय - अविनाशी, अमृत - अविकारी, शाश्वत - नित्य, धर्मस्वरूप, सुखस्वरूप और अव्यभिचारी 
ब्रह्म की प्रतिष्ठा हूँ । 
अब इस सूत्र का वृत्तिस्थानीय यह पन्द्रहवाँ अध्याय आरम्भ किया जाता है, इसलिए कि लोक 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण के तत्त्व को जानकर उनके प्रेमभजन से गुणातीत॑ होकर ब्रह्मभाव को किसी प्रकार 
प्राप्त करे । 

2 उसमें “ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहम्‌! - "मैं ब्रह्म की प्रतिष्य हूँ” - इत्यादि भगवान्‌ के वचन सुनकर 
“यह तो मेरे समान मनुष्य ही हैं, ऐसा कैसे कहते हैं” - इस विस्मय-आश्चर्य से आविष्ट-आकुल 
होकर अत्यन्त भय और लज्जा के कारण कुछ भी न पूछ सकते हुए अर्जुन को समझकर कृपापूर्वक 
उसको अपना स्वरूप बतलाने की इच्छा से भगवान्‌ ने कहा :- 


. अत्पाक्षरमसद्दिग्धं सारवदूविश्वतोमुखम्‌ | 
अस्तोभमनवद्यं च सूत्र सूत्रविदों विदुः ॥ 
2. सूत्रस्यार्थविवरणं वृत्तिः | 


70 श्रीमद्भगवद्वीता [ अध्यायः 5 


श्रीभगवानुवाच 
ऊर्ध्वमूलमधः शाखमश्वत्यं प्राहुरव्ययम्‌ । 
घन्दांसि यस्य पर्णानि यस्तं वेद स वेदवित्‌ ॥  ॥ 
3 तंत्र विरक्तस्थैव संसाराद्रगवत्तत्त्ज्ञानेधधिकारों चान्यथेति पूर्वाध्यायोक्त परमेश्वराधी- 


नप्रकृतिपुरुषसंयोगकार्य॑ संसारं वृक्षरूपकल्पनया वर्णयति वैराग्याय प्रस्तुतगुणाती- 
तत्वोषायत्वात्तस्य - 


4 ऊर्ध्वमुत्कृष्ण मूलं कारण स्वप्रकाशपरमानन्दरूपत्वेन नित्यत्वेन च्‌ ब्रह्म । अधवोर्धव 
सर्वसंसारबाधे5 प्यवाधित सर्वसंसारभ्रमाधिष्ठानं ब्रह्म तदेव मायया मूलमस्येत्यूध्वमूलम्‌ । अध 
इत्यर्वाचीनाः कार्योपाधयो हिरण्यगर्भावा ग्रह्मन्ते | ते नानादिक्ग्रसृतत्वाछ्छाखा इब शाखा 
अस्येत्यधःशाखम्‌ । आशुविनाशित्वेन च श्वोषपि स्थातेति विश्वासानर्हमश्वत्यं मायामयं 
संसारृक्षमव्ययमनायनन्तदेहादिसंतानाश्रयमात्मज्ञानमन्तरेणानुच्छेयमनन्तमव्ययमहुः श्रुतयः 
स्मृतयश्च । श्रुतयस्तावत्‌ - “ऊर्ध्वमूलो5वक्शाख एषो5 श्वत्थः सनातनः” इत्याथाः कठवल्लीषु 
पठिताः । अर्वज्चो निकृष्टाः कार्योपाधयो महदहंकारतन्मात्रादयो वा शाखा अस्थेत्यर्वाक्शाख 
इत्यधःशाखपदसमानार्थ, सनातन इत्यव्ययपदसमानार्थम्‌ । 


(<९०००६4<७८९८६७० अब ब दब ढभ ८ रद < ८५०८ ८८<८<८०७५०८४चच८<०५८८५०७८५६८६५७०८८८<६७५७८८६५८< ८८ (बद८<ब<८<रच८< ८0८4 ८०८ पर बबरट< बच क€ बरभबतन्‍ ८, 


[श्रीभगवान्‌ ने कहा :-- जिसका ऊर्ध्व - ऊपर की ओर मूल है और अध: - नीचे की ओर 
शाखाएँ हैं तथा छन्द जिसके पत्ते हैं उस संसाररूप अश्व॒त्य वृक्ष को श्रुति और स्मृतियाँ अव्यय-अविनाशी 
कहती हैं | जो उसको जानता है वह वेदवित्‌ है ॥ ॥ ॥] 

3 टवहाँ संसार से विरक्त पुरुष का ही भगवान के तत्त्वज्ञान में अधिकार है, अन्यथा नहीं -- इस पूर्व 
अध्याय में उक्त ईश्वराधीन प्रकृति और पुरुष के संयोग के कार्य संसार का वृक्षरूप की कल्पना 
से वैराग्योत्त्ति के लिए वर्णन करते हैं, क्योंकि वह प्रस्तुत गुणातीतत्व का उपाय है | 

4 ऊर्ध्व ८ उत्कृष मूल कारण ८ स्वप्रकाशपरमानन्दरूप होने से और नित्य होने से ब्रह्म है । अथवा, 
ऊर्ध्व ८ सम्पूर्ण संसार का बाध होने पर भी अबाधित, सम्पूर्ण संसाररूप भ्रम का अधिष्ठान ब्रह्म 
है वही माया द्वारा इस जगत्‌ का मूल है अतएव “ऊर्ध्वमूल' है | “अध:” - इससे अर्वाचीन 
हिरण्यगर्भादि कार्योपाधियाँ ग्रहण की जाती हैं | वे अनेक दिशाओं में फैली हुई हैं, अत: शाखाओं 
के समान इसकी शाखाएँ हैं अतएव यह 'अध:शाख” है | आशुविनाशी - शीघ्र विनाशी होने से 
यह श्व: - कल-सुबह भी स्थित रहनेवाला नहीं है, अत: यह विश्वास के अयोग्य - अविश्वसनीय 
अश्वत्था मायामय संसारवृक्ष अव्यय ८ अनादि और अनन्त देहादिसंतान का आश्रय, आलज्ञान के 
बिना अनुच्छेद्ध - उक्छिन्न न होनेवाला - अनन्त अर्थात्‌ अव्यय-अविनाशी है - ऐसा श्रुति और 
स्मृतियाँ कहती हैं । श्रुतियाँ हैं - 'ऊर्ध्वमूलोडर्वक्शाख: एषो5श्वत्थ: सनातन:” ८ “ऊर्ध्व मूलवाला 
और अर्वाक्‌ शाखाओंवाला यह अश्वत्थ सनातन है” - इत्यादि कठवल्ली में पठित है | इसकी 
महत्‌, अहंकार और पाँच तन्‍्मात्राएँ आदि कार्योपाधियाँ अर्वाक्‌ - निकृष्ट शाखाएँ हैं अतएव यह 

अरवक्शाख' है -- यह प्रकृत में उक्त 'अध:शाखम्‌”' पद के समान अर्थवाला है और यहाँ 'सनातन 
पद प्रकृत में उक्त “अव्यय” पद के समान अर्थवाला है । 
3. न खस्तिष्ठी - इति अशत्मू।..........................्््रञ 


पुरुषोत्तमयोगः ] गूढ्ार्थदीपिका ग्रा 
5  स्मृतयश्च - 


" अव्क्तमूलप्रभवस्तस्वैवानुग्रहोत्यितः । 
बुद्धिस्कन्धमयश्वैव इन्द्रियान्तरकोटरः ॥ 

महाभूतविशाखश्च विषयैः पत्रवांस्तथा । 

धर्माधर्मसुपुष्पश्च सुखदुःखफलोदयः ॥ 

आजीव्यः सर्वभूतानां ब्रह्मवृक्ष/ सनातनः । 

एतदूब्रह्मवनं चास्य ब्रह्मा55चरति साक्षिवत्‌ । 

एतछित्त्वा च भित्त्वा च ज्ञानेन परमासिना । 

ततश्चाउ त्मग्ति प्राप्य तस्मान्नाउ5वर्तते पुनः । इत्यादयः” 

6 अय्क्तमब्याकृतं मायोपाधिकं ब्रह्म तदेव मूल कारण तस्मात्मभवों यस्य स तथा । तस्यैव 
मूलस्याव्यक्तस्थानुग्रहादतिदृढत्वादुत्थितः संवर्धितः । वृक्षस्य हि शाखाः स्कन्धादुद्धवन्ति । 
संसारस्य॒ च बुद्धेः सकाशान्नानाविधाः परिणामा भवन्ति । तेन साधर्म्येण बुद्धिरेव 
स्कन्धस्तन्मयस्तत्मचुरो5 यम्‌ । इन्द्रियाणामन्तराणि किद्वाण्येव कोटराणि यस्य स तथा । महान्ति 


5 पझसीफप्रकार स्मृतियाँ हैं - 
“इस संसारखृक्ष का मूल अव्यक्त है, अव्यक्तरूप ब्रह्म से ही यह संसार उत्नन्न हुआ है, उसी के 
अनुग्रह से उत्थित - वर्धित हुआ है | बुद्धि इस संसारवृक्ष की शाखा - प्रधान शाखा - स्कन्धमय 
है, इन्द्रियाँ इसके अन्दर के कोटर हैं, पंचमहाभूत इसकी विशाखाएँ - विविध शाखाएँ हैं, शब्दादि 
पंचविषय इसके पत्ते हैं, धर्म और अधर्म इसके सुन्दर पुष्प हैं, सुख और दुःख इसके फल हैं । 
यह ब्रह्मवृक्ष सनातन है, सब भूतों का आजीव्य - जीविकानिर्वाह का आश्रय है | यह ब्रह्मवन है 
अर्थात्‌ जीवरूपी ब्रह्म का वन है, किन्तु ब्रह्म सदा ही साक्षीवत्‌ इसमें अवस्थित रहता है | इस 
संसारवृक्ष का ज्ञानरूपी श्रेष्ठ खडग द्वारा छेदन - भेदन करके अर्थात्‌ “अहं ब्रह्मास्मि'! - “मैं ब्रह्म 
हूँ” - ऐसे अत्यन्त सुदृढ़ ज्ञाबड़ग से उसको समूल काटकर आल्मा में गति - रतिलाभ करके 
उस आत्मस्वरूप मोक्षपद से पुनः संसार में आवृत्ति नहीं होती” - इत्यादि | 

6 अतव्यक्त > अव्याकृत अर्थात्‌ मायोपाधिक ब्रह्म है, वही जिसका मूल -- कारण है, उसी से जिसका 
प्रभव -- जन्म होता है वह “अव्यक्तमूलप्रभव” है | उस मूल अतव्यक्त के ही अनुग्रह से अत्यन्त दृढ़ 
होने के कारण यह उद्थित - संवर्धित हुआ है । क्योंकि वृक्ष की शाखाएँ स्कन्ध से ही उत्पन्न 
होती है और संसार के अनेक प्रकार के परिणाम बुद्धि से ही होते हैं, इसलिए इस साधर्म्य से 
बुद्धि ही स्कन्धमय है | 'स्कन्ध” शब्द से “तत्रकृतवचने मयट्‌” (पाणिनिसूत्र, 5.4.2)) - इस सूत्र 
के अनुसार प्राचुर्य अर्थ में 'मयट्‌' प्रत्यय होकर 'स्कन्धमय' शब्द निष्पन्न हुआ है, अत: “स्कन्धमय: 
+ स्कन्धस्तन्मयस्तत्रचुरोडयम्‌” + 'स्कन्धमय” का अर्थ स्कन्धप्रचुर है । इन्द्रियों के अन्तर - छिद्र 
ही जिसके कोटर' हैं वह ऐसा है । आकाश से लेकर पृथ्वी पर्यन्त महाभूत जिसकी विविध शाखाएँ 
4. “अश्ली प्रकाण्ड: स्कन्धः स्यान्मूलाच्छाक्षावधिस्तरो:” (अमरकोश, 2.4.0) 5 'प्रकाण्ड और स्कन्ध वृक्ष की 
शाखाओं के मूल-जड़ के नाम हैं? - इस कोश के अनुसार वृक्ष में जहाँ से शाखाएँ निकलती हैं - उत्पन्न होती 
हैं उसको 'स्कन्ध' कहते हैं । 
5. “निष्कुह: कोटरं वा ना' (अमरकोश, 2.4.3) - डे वृक्षादिरन्ध्रस्य (रामाश्रमी) ८ “निष्कुह और कोटर वृक्ष के 
रन्ध्र-छिद्र के नाम हैं! -- इस कोश के अनुसार वृक्ष में जो छिद्र होते हैं वे 'कोटर' कहलाते हैं | 
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भूतान्याकाशादीनि पृथिव्यन्तानि विविधाः शाखा यस्य विशाखः स्तम्भो यस्येति वा । आजीव्य 
उपजीव्यः । ब्रह्मणा परमात्मनाउधिष्ितों वृक्षों ब्रह्मृक्षः । आत्मज्ञानं विना छेत्तुमशक्यतया 
सनातनः । एतदृब्रह्मवनमस्य ब्रह्मणो जीवरूपस्य भोग्यं वननीयं संभजनीयमिति वर्न ब्रह्म 
साक्षिवदाचरति न त्वेतत्कृतेन लिप्यत इत्यर्थः | एतदृह्ह्मवनं संसारृक्षात्मक छित्त्वा च भिर्तवा 
चाहं ब्रह्मास्मीत्यतिटृदज्ञानखड्गेन समूलं निकृत्येत्यर्थः आत्मरूपां गति प्राप्य तस्मादात्म-.. 
रूपान्मोक्षात्राउवर्तत इत्यर्थ: । स्पष्टमितरत्‌ । 

7 अतन्र च गड्जातरडनुयमानोत्तुड्डतत्तीरतिर्यडनिपतितमर्थोन्मूलितं मारुतेन महान्तमश्वत्थमुप- 
मानीकृत्य जीवन्तमियं रूपककल्पनेति द्रष्टव्यम्‌ । तेन नोर्ध्वमूलत्वाधःशाखत्वाद्यनुपपत्तिः । यस्य 
मायामयस्याश्वत्थस्य ऋन्‍्दांसि च्छादनात्तत्त्ववस्तुप्रावरणात्संसावृक्षरक्षणादा कर्मकाण्डानि 
ऋग्यजुःसामलक्षणानि पर्णानीव पर्णानि, यथा वृक्षस्थ परिरक्षणार्थानि पर्णानि भवन्ति तथा 
संसारृक्षस्य परिरक्षणार्थानि कर्मकाण्डानि धर्माधर्मतद्वेतुफलप्रकाशनार्थत्वात्तेषामू । यस्त॑ 
यथाव्याख्यातं समूलं संसाखृक्ष मायामयमश्वत्थं वेद जानाति स वेदवित्कर्मब्रह्मास्यवेदार्थवित्स 
एवेत्यर्थ: । संसाखृक्षस्य हि मूलं ब्रह्म हिरण्यगर्भादयश्व जीवाः शाखास्थानीयाः । स च 
संसारृक्षः स्वरूपेण विनश्वरः प्रवाहरूपेण चानन्तः । स च वेदोक्तैः कर्मभिः सिच्यते ब्रह्मज्ञानेन 


हैं, अथवा जिसके विशाख-शाखाहीन स्तम्भ - स्कन्ध है वह “महाभूतविशाख' है | यह ब्रह्मवृक्ष है « 
ब्रह्म-परमात्मा से अधिछित वृक्ष है जो सब भूतों का आजीव्य - उपजीव्य है । यह आलज्ञान के बिना 
छेदन के योग्य न हो सकने से सनातन है | यह ब्रह्मवन” है -- इस जीवरूप ब्रह्म का भोग्य > वननीय 
- संभजनीरय है - इसप्रकार वन में ब्रह्म साक्षी के समान आचरण करता है, न कि इसके द्वारा किये 
हुए व्यापारों से लिप्त होता है | इस संसारवृक्षात्मक ब्रह्मवन का छेदन-मेदन कर अर्थात्‌ 'अहं ब्रह्मास्मि' 
- ऐसे अत्यन्त सुदृढ़ ज्ञानखड़ग से समूल काटकर आत्मस्वरूपा गति को प्राप्त करके उस आत्मस्वरूप 
मोक्षपद से फिर नहीं लौटता - यह अर्थ है | शेष सब स्पष्ट है। 

7 यहाँ यह समझना चाहिए कि गंगा की तरंगों से नुद्यमान -- ताडित ऊँचे तीर से तिर्यकू- तिरछे 
निपतित - पतित - गिरे हुए, वायु के वेग से अर्धोन्मूलित - आधे उखाड़े हुए हरे-भरे महान्‌ 
विशाल अश्वत्य-वृक्ष को उपमान बनाकर यह रूपक की कल्पना की है, अतः इसके ऊर्ध्वमूल और 
अध:शाख होने में कोई अनुपपत्ति नहीं है | इस मायामय अश्वत्थ के छन्दी ८ छादन अर्थात्‌ 
तत्त्ववस्तु का आवरण करने से अथवा संसारवृक्ष का संरक्षण करने से ऋग्यजुःसामरूप कर्मकाण्ड 
पत्तों के समान पत्ते हैं | जिसप्रकार वृक्ष के परिरक्षण - संरक्षण के लिए पत्ते होते हैं उसीप्रकार 
संसारवृक्ष के परिरक्षण -- संरक्षण के लिए कर्मकाण्ड हैं, क्योंकि वे धर्माधर्म और उनके हेतु तथा 
6. वनम्‌ ८ “वन संभक्ती” (भ्वादिगण, 33) -- “वन्‌” धातु से “पचाद्यच्‌” (पाणिनिसूत्र, 3..34) -- “अचू! 
प्र्यय होकर “वनम्‌' शब्द निष्पन्न हुआ है। . 

7. “वन' शब्द “वन संभक्तौ' से निष्पन्न हुआ है, इसलिए यहाँ “वननीय” का पर्याय 'संभजनीय' प्रयुक्त है | 

8. जहाँ उपमान और उपमेय का, जिनका कि भेद प्रसिद्ध है, अत्यन्त सादृश्य के कारण जो अभेदवर्णन किया 
जाता है वह 'रूपक' कहा जाता है (तद्रूपफमभेदो य उपमानोपमेययो: - काव्यप्रकाश, दशम उल्लास) | 

9. यहाँ 'छन्दस्‌'- 'छन्द:' शब्द को सम्भवतः “पत्र पलाशं छदनं दलं पर्ण छदः पुमान्‌' (अमरकोश, 2.4.4)-- 
इस कोश के अनुसार 'पर्णम्‌' के पर्याय 'छद:” शब्द के साम्य से 'पर्ण” के अर्थ में ग्रहण किया प्रतीत होता है 
| किन्तु 'पर्ण' का वाचक शब्द 'छदः” तो अकारान्त और पुँल्लिड्र है, जबकि “छन्दस्‌' शब्द “गायत्रीप्रमुखं छन्द 
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च छिद्यत इत्येतावानेव हि वेदार्थः । यश्च वेदार्थवित्स एव सर्वविदिति समूलवृक्षज्ञानं स्तौति 
स वेदविदिति ॥ ] ॥ 
8 तसस्‍्थैव संसारृक्षस्यावयवर्संबन्धिन्यपरा कल्पनोच्यते - 


अधश्चोर्ध्व प्रसृतास्तस्य शाखा गुणप्रवृद्धा विषयप्रवालाः । 
अधश्च मूलान्यनुसंततानि कर्मानुबन्धीनि मनुष्यलोके ॥ 2 ॥ 

9 पूर्व हिरण्यगर्भादयः कार्योपाधयो-जीवाः शाखास्थानीयल्नोक्ता इदानीं तु तदगतो विशेष उच्यते। 
तेषु ये कपूयचरणा दुष्कृतिनस्ते5 धः पश्वादियोनिषु प्रसृता विस्तारं गताः । ये तु रमणीयचरणाः 
सुकृतिनस्त ऊर्ध्व. देवादियोनिषु प्रसृता अतो5धश्च मनुष्यत्वादारभ्य विरिज्चिपर्यन्तमूर्ध्व च 
तस्मादेवा55रभ्य सत्यलोकपर्यन्तं प्रसृतास्तस्य संसारवृक्षस्य शाखाः । कीदृश्यस्ता गुणैः सत्त्तरज- 
स्तमोभिदेहिन्द्रियविषयाकारपरिणतैर्जलसेचनैरिव प्रवृद्धाः स्थूलीभूताः । कि च विषयाः शब्दादयः 
प्रवालाः पल्‍लवाइव यासां संसाखृक्षशाखानां तास्तथा शाखाग्रस्थानीयाभिरिन्द्रियवृत्तिभिः 


फल के प्रकाशन के लिए होते हैं | जो इसप्रकार व्याख्यात उस मूलसहित संसारवृक्ष को अर्थात्‌ मायामय 
अश्वत्थ को जानता है वह वेदविद्‌ होता है अर्थात्‌ कर्मब्रह्मसंज्ञ़क वेद के अर्थ को जाननेवाला वही 
होता है, क्योंकि संसारवृक्ष का मूल ब्रह्म है और हिरण्यगर्भादे जीव उसके शाखास्थानीय हैं | वह 
संसारवृक्ष स्वरूप से विनश्वर है और प्रवाहरूप से अनन्त हैं। वह वेदोक्त कर्मों से सींचा जाता है और 
ब्रह्मज्ञान से उसका छेदन - विनाश किया जाता है - इतना ही वेद का अर्थ है | जो वेदार्थवित्‌ है 
वही सर्ववित्‌-सर्वज्ञ है - इसप्रकार 'स वेदवित्‌” - “वह वेदवित्‌ है! -- इससे मूलसहित संसारवृक्ष के 
ज्ञान की भगवान्‌ स्तुति - प्रंशसा करते हैं || ] | 

8 उसी संसारवृक्ष के अवयवों से सम्बन्ध रखनेवाली एक दूसरी कल्पना करते हैं :- 
उस संसारवृक्ष की गुणों से प्रवृद्ध - बढ़ी हुई और विषयरूप प्रवालों - कोपलोंवाली शाखाएँ नीचे 
और ऊपर सर्वत्र फैली हुई हैं तथा मनुष्यलोक - मनुष्यदेह में कर्मों के अनुसार बाँधनेवाली 
वासनारूप जड़ें भी नीचे और ऊपर सर्वत्र फैल रही हैं ॥ 2 ॥] 

9 पूर्व की कल्पना में हिरण्यगर्भादे कार्योपाधिक जीव शाखास्थानीयरूप से कहे गये हैं - अब तद्ूगत 
विशेष - भेद कहा जाता है | उनमें जो कपूयचरण > दुष्कर्म करनेवाले हैं वे पशु आदि अधः 
-- निम्न योनियों में प्रसृत - विस्तार को प्राप्त हुए हैं । जो तो रमणीयचरण > शुभ कर्म करनेवाले 
हैं वे देवादि ऊर्ध्व - उच्च योनियों में प्रसृत - विस्तार को प्राप्त हुए हैं । अत: उस संसारवृक्ष की 
शाखाएँ अध: 5 नीचे की ओर > मनुष्यलोक से लेकर विरिज्चि - ब्रह्मलोकपर्यन्त और ऊर्ध्व 
ऊपर की ओर - उस मनुष्यलोक से ही लेकर सत्यलोकपर्यन्त प्रसृत - विस्तार को प्राप्त हुई हैं - 
फैली हुई हैं | वे शाखाएँ कैसी हैं ? देह, इन्द्रिय और विषय के आकार में परिणत सत्त्व, रज 
और तम - इन गुणों से जल से सींची हुई के समान प्रवृद्ध - बढ़ गई हैं - स्थूल हो गई हैं । 
इसके अतिरिक्त, जिन संसारवृक्ष की शाखाओं के शब्दादि विषय प्रवाल > पल्लवों के समान हैं वे 
(अमरकोश, 2.7.2)-- इस कोश के अनुसार सान्त और नपुंसकलिड्ठ है- इसप्रकार छन्दस्‌” शब्द 'छदः” शब्द से 
भिन्न है, तो फिर प्रकृत में 'छन्दस” शब्द से 'पर्ण” अर्थ कैसे किया है ? इसका समाधान यह है कि प्रकृत में 


“हन्दस' शब्द यौगिकार्थपरक है, रूद्यर्थपरक नहीं है, अतएव 'छन्दांसि च्छादनात्‌ पर्णानि 5 छन्द छादन अर्थात्‌ 
तत्त्ववस्तु का आवरण करने से छद अर्थात्‌ पर्ण है-- यह अर्थ किया है । 


गाव 


0 


(॥॥ 
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संबन्धाद्रागाधिष्धानत्वाच्च । कि च अधश्च चशब्दादूर्ध्॑ च मूलान्यवान्तराणि तत्तद्धोगजनितराग- 
देषादिवासनालक्षणानि मूलानीव पधर्माधर्मप्रवृत्तिकतारमाणि तस्य संसाखृक्षस्यानुसंततानि 
अनुस्यूतानि । मुख्य तु मूलं ब्रह्नेवेति न दोषः । कीदृशान्यवान्तरमूलानि कर्म 
धर्माधर्मलक्षणमनुबन्धुं पश्चाज- नयितुं शीलं येषां तानि कर्मानुबन्धीनि । कुत्न मनुष्यलोके 
मनुष्यश्चासाी लोकश्वेत्यधिकृतो ब्राह्मण्यादिविशिष्टो देहो - मनुष्यलोकस्तस्मिन्बाहुल्येन 
कर्मानुबन्धीनि । मनुष्याणां हि कर्माधिकारः प्रसिद्धः ॥ 2 ॥ 
यस्त्वयं संसाखृक्षो वर्णितः - 
न रूपमस्येह तथोपलभ्यते नान्तो न चा55दिर्न च संप्रतिष्ठा । 
अश्वत्थमेनं सुविरूव्मूलमसड़शख्नेण दृढेन छित्ता ॥ 3 ॥ 
इह संसारे स्थितैः प्राणिभिरस्य संसाखृक्षस्य यथा वर्णितमूर्ध्यभूलत्वादि तथा तेन प्रकारेण रूप 
नोपलभ्यते स्वप्रमरीच्युदकमायागन्धर्वनगरवन्मृषात्वेन दृष्टनष्टस्वरूपत्वात्तत्य । अत एवं 
तस्यान्तो5वसान नोपलभ्यते । एतावता कालेन समाप्ति गमिष्यतीति अपर्यन्तत्वात्‌ । न चा- 
स्था55दिरुपलभ्यते । इत आरभ्य प्रवृत्त इति अनादित्वातू। न च संप्रतिष्ठा स्थितिर्मध्यमस्यो- 
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राग के अधिष्यन हैं | इनके अतिरिक्त, श्लोक के तृतीय चरण में प्रयुक्त 'अधश्च” पद के “च! 
शब्द से 'ऊर्ध्व! भी ग्रहण होता है, अतएव उस संसारृक्ष की धर्माधर्म की प्रवृत्तिकारक उस-उस 
भोग से जनित राग-द्वेषादि वासनारूप अवान्तर जड़ें जड़ों के समान फैली हुई हैं | मुख्यमूल तो 
ब्रह्म ही है, अतः अवान्तर मूलों - जड़ों के रहने में कोई दोष नहीं है| ये अवान्तर मूलें - जड़ें 
कैसी हैं ? जिनका धर्माधर्मरूप कर्म को पीछे उत्पन्न करने का स्वभाव है वे मूलें - जड़ें “कर्मानुबन्धिनी' 
हैं । ये कहाँ हैं ? मनुष्यलोक में - जो मनुष्य है और लोक है ऐसा ब्राह्मणत्वादि-विशिष्ट देह 
मनुष्यलोक है उसमें बहुलता से ये कर्मानुबन्धिनी मूलें -- जड़ें फैली हुई हैं, क्योंकि मनुष्यों का 
कर्माधिकार प्रसिद्ध है ॥ 2 ॥ 

जो यह संसारवृक्ष का वर्णन किया गया है - 

[संसार में इसका ऐसा रूप दिखाई नहीं देता है तथा न तो इसका अन्त है, न आदि है और न 
संप्रतिष्ठा ही है । जिसकी जड़ें अत्यन्त जम गई हैं ऐसे इस अश्वस्थ वृक्ष को सुदृढ़ असड्रशख्र से 
काट कर (उस पद की खोज करनी चाहिए) ॥ 3 ॥॥] 

इह - संसार में स्थित प्राणियों को इस संसारवृक्ष का जैसा ऊर्ध्वमूलत्वादिख्प से वर्णन किया है 
वैसा रूप दिखाई नहीं देता है, क्योंकि उसका स्वरूप स्वप्र, मरीच्युदक -- मरुभूमि में सूर्य की 
मरीचियों--किरणों से प्रतीयमान जल--मरुमरीचिका -- मृगमरीचिका - मृगतृष्णा, मायागन्धर्वनगर के 
समान मिथ्या होने से देखने के बाद ही नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ वह प्रातिभासिकस्वरूप है । अतएव 
उसका अन्त-अवसान दिखाई नहीं देता है, क्योंकि 'इतने समय में यह समाप्त हो जायेगा! --इसप्रकार 
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के प्रति रागात्मक इन्द्रियवृत्तियाँ रजोगुणप्राधान्य से रक्त-लाल होती हैं अतएव विथय राग के अधिथ्ठान हैं । 
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तस्मादनायज्ञानेन सुविरूढमूलमत्यन्तबद्धमूलं प्रागुक्तमश्वत्थमेनमसड्रशस्रेण सड़ः स्पृहाउसडूः 

वैराग्यं पृत्रवित्ततोकैषणात्यागरूपं॑ तदेव शश््न॑ रागदेषमयसंसारविरोधित्वात्‌, 
तेनासड्शस्रेण दृढेन परमात्मज्ञानौत्सुक्यट्रढीकृतेन 00320 पल नर्विवेकाभ्यासनिशितेन कितत्त्वा 
समूलमुद्धृत्य वैराग्यशमदमादिसंपत्त्या सर्वकर्मसंन्यासं ॥3॥ 


ततः पद तत्परिमार्गितव्यं यस्मिन्गता न निवर्तन्ति भूयः । 

तमेव चाउउ5चय॑ पुरुष प्रपये यतः प्रवृत्तिः प्रसृता पुराणी ॥ 4 ॥ 
ततो गुरुमुपसृत्य ततो5श्वत्थादूर्ध्व व्यवस्थित तदैष्णदं पं वेदान्तवाक्यविचारेण परिमार्गितव्यं 
मार्गयितव्यमन्वेष्टव्यं “सोडन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्य:” इति श्रुतेः । तत्पर श्रवणादिना 
ज्ञातव्यमित्यर्थः । कि तत्पदं यस्मिन्पदे गताः प्रविष्टा ज्ञानेन न निवर्तन्ति ना55वर्तन्ते भूयः पुनः 
संसाराय । क्थ॑ तत्परिमार्गयितव्यमित्याह - यः पदशब्देनोक्तस्तमेव चा5 5द्यमादौ भवं पुरुष येनेदं 
सव॑ पूर्ण त॑ पुरिषु पूर्षु वा शयान॑ प्रपये शरणं गतोउस्मीत्येव॑ं तदेकशरणतया तदन्वेष्टव्यमित्यर्थः । त॑ं 
क॑ पुरुष यतो यस्मात्युरुषात्मवृत्तिमायामयसंसालृक्षप्रवृत्तिः पुराणी चिरंतन्यनादिरेषा प्रसृता 
निःसृतैन्द्रजालिकादिव मायाहस्त्यादि त॑ पुरुषं प्रपयय इत्यन्वयः ॥ 4 ॥ 


इसकी कोई सीमा नहीं है अर्थात्‌ वह अनन्त है । इसका आदि भी दिखाई नहीं देता है, क्योंकि 


“यहाँ से आरम्भ करके प्रवृत्त हुआ है” - इसप्रकार इसका आदि नहीं है अर्थात्‌ वह अनादि है | 
इसकी संप्रतिथ्य अर्थात्‌ मध्य की स्थिति भी नहीं दिखाई देती है, क्योंकि वह आदिप्रतियोगिक और 
अन्तप्रतियोगिक है । क्योंकि एवंभूत यह संसारवृक्ष दुरुच्छेद - दुःख से भी उच्छेद - नाश करने 
के अयोग्य है और सब प्रकार के अनर्धों को करनेवाला - सत्र प्रकार के दुःखों को देनेवाला है, 
इसलिए अनादि अज्ञान से सुविरुढ्मूल - अल्वन्त बद्ध मूल इस प्रागुक्त अश्वत्थवृक्ष को असड्गरशख्र 
+ सड् -- स्पृह्ठा है, सड़ का विरोधी असड्ड - पुत्र, वित्त और लोकसम्बन्धी तीनों एषणाओं का 
त्यागरूप वैराग्य है वही राग-द्वेषमय संसार का विरोधी होने से शत्र है, उस दृढ़ 5 परमात्मज्ञान 
के औत्सुक्य से दृढ़ीकृत, पुनः-पुनः विवेक के अभ्यास से निशित - पैनाये हुए असड्भशद्र से काटकर 
- मूलसहित उखाड़कर अर्थात्‌ वैराग्य और शम-दमादि षट्सम्पत्ति द्वारा सब कर्मों का संन्यास-त्याग 
करके (उस पद की खोज करनी चाहिए) ॥ 3 ॥ 

[तदनन्तर उस पद की खोज करनी चाहिए, जहाँ गये हुए पुरुष पुनः लौटकर नहीं आते हैं । मैं 
उस ही आधद्य पुरुष की शरण जाता हूँ जिससे इस पुरातन संसारवृक्ष की अनादि प्रवृत्ति विस्तार 
को प्राप्त हुई है ॥ 4 ॥] 

ततः > तंदनन्तर - गुरु के समीप जाकर ऊ्त अश्वत्थवृक्ष से ऊपर व्यवस्थित उस वैष्णव पद की 
वेदान्तवाक्यों के विचार द्वारा खोज करनी चाहिए -- उसका अन्वेषण करना चाहिए, जैसा कि श्रुति 
कहती है - 'सोडन्वेथ्व्यः स विजिज्ञासितय्य:” < “वह अन्वेषण के योग्य है, वह जिज्ञासा करने 
के- योग्य है” - इस श्रुति के अनुसार वह पद श्रवणादि के द्वारा ज्ञातव्य है - यह इसका तातर्य 
है | वह पद क्‍या है ? जिस पद पर ज्ञान द्वारा पहुँचकर अर्थात्‌ जिसमें प्रवेशकर पुनः संसार को 
नहीं लौटते हैं । उस पद की किस प्रकार खोज करनी चाहिए ? वह कहते हैं -- जो 'पद' शब्द 
से कहा गया है उसी आद्य 5 आदि में होनेवाले पुरुष की - जिसने कि इस सबको पूरित किया 
हुआ है ऐसे उस 'पुरिषु पूर्ष वा शयानम्‌” - पुरियों अथवा शरीरों में शयन करनेवाले पुरुष की 
मैं शरण जाता हूँ -- इसप्रकार एकमात्र उस पुरुष की ही शरण होकर उस पद का अन्वेषण करना 
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3 परिमार्गणपूर्वकं वैष्णव प्द गच्छतामड्भान्तराण्याह - 
निर्मानमोहा जितसड्ुदोषा अध्यात्मनित्या विनिवृत्तकामाः ॥ 


दंदे्विमुक्ताः सुखदुःखर्संज्षेर्गच्छन्त्यमूढाः पदमव्ययं ततू ॥ 5 ॥ 

4 मानोऊहंकारो गर्वः, मोहस्त्वविवेको विपर्ययों वा, ताभ्यां निष्क्रान्ता निर्मानमोहाः, तौ निर्गतो 
येभ्यस्ते वा। तथाऊहंकारांविवेंका भ्यां रहिता इति यावत्‌ । जितसड़दोषाः प्रियाप्रियसंनिधावपि 
रागद्वेषवर्जिता इति यावत्‌ । अध्यात्मनित्या: परमात्मस्वरूपालोचनतत्पराः, विनिवृत्तकामा 
विशेषतो निरवशेषेण निवृत्ताः कामा विषयभोगा येषां ते विवेकवैराग्यद्वारा त्यक्तसर्वकर्माण इत्यर्थः 
। दंढेः शीतोष्णक्षुत्पिपासादिभिः सुखदुःखसंन्नैः सुखदुःखहेतुत्वात्सुखदुःखनामकैः सुखदुःख- 
सं्दैरिति पाठान्तरे सुखदुःखाभ्यां सड़ृः संबन्धो येषां तैः सुखदुःखस ्ैर्न्दवर्विमुक्ताः परित्यक्ताः, 
अमूढा वेदान्तप्रमाणसंजातसम्यग्ज्ञाननिवारितात्माज्ञानास्तदव्ययं यथोक्त पद गच्छन्ति॥ 5॥ 

]5 तदेव गन्तव्यं प्द विशिनष्टि- 


न तद्भासयते सूर्यो न शशाडूको न पावकः । 
यद्गत्वा न निवर्तन्ते तद्धाम परमं मम ॥ 6 ॥ 


चाहिए - यह अर्थ है । उस किस पुरुष की शरण होकर खोज करनी चाहिए ? जिस पुरुष से 
यह पुराणी-चिरंतनी-सनातन-अनादि प्रवृत्तिमायामय संसारवृक्ष की प्रवृत्ति प्रसृत-- विस्तार को प्राप्त 
हुई है-- निकली है, जैसे ऐन्द्रजालिक से मायामय हाथी आदि निकलते हैं, उस पुरुष की मैं शरण 
जाता हूँ - यह इसका अन्वय है ॥ 4॥ 

3 अन्वेषणपूर्वक वैष्णव पद को प्राप्त करनेवालों के अन्य अड्ज भी कहते हैं - 

(जो मान और मोह से रहित, सड्रजनित दोष को जीते हुए, निरन्तर अध्यात्मविचार में तत्पर, 
विषयभोगों से निवृत्त और सुख-दु:खसंज्ञक इन्द्रों से विमुक्त हैं वे विद्वान पुरुष उस अव्यय - 
अविनाशी पद को प्राप्त होते हैं ॥ 5 ॥] 

]4 “मान” अहंकार अथवा गर्व है, 'मोह” तो अविवेक या विपर्यय है- उन मान और मोह से जो निष्क्रान्त- 
निकले हुए हैं अथवा जिनसे ये मान और मोह-- दोनों निकले हुएऐ हैं वे “निर्मानमोह' हैं | इसप्रकार जो 
अहंकार और अविवेक से रहित हैं। जितसड्भदोष अर्थात्‌ प्रिये और अप्रिय की सन्निधि में भी राग और 
द्वेष से रहित हैं | अध्यात्मनित्य > परमात्मा के स्वरूप की आलोचना करने में तत्पर है | विनिवृत्तकाम - 
विशेषत:, निरवशेषरूप से जिनके काम- विषयभोग निवृत्त हो गये हैं वे -अर्थात्‌ जो विवेक - वैराग्य 
द्वारा सम्पूर्ण कर्मों का त्याग करनेवाले हैं | जो सुख-दुःखसंज्ञक 5 सुख-दु:ख के हेतु होने से सुख-दुःख 
नामक शीतोष्ण, क्षुधा-पिपासा आदि इन्द्रों से विमुक्त हैं | यदि सुख-दुःखसह्ठै:'- यह पाठान्तर है, तो 
जिनका सुख और दुःख से सड्भ-- सम्बन्ध है उन सुखदु:खसड़ दन्द्दों से जो विमुक्त - परित्यक्त हैं। इसप्रकार 
जो अमूढ़ हैं अर्थात्‌ वेदान्त - प्रमाण से समुसतन्न सम्यग्ज्ञान से जिनका आत्ममाज्ञान दूर हो गया है वे विद्वान्‌ 
उस अव्यय - अविनाशी यथोक्त पद को प्राप्त होते हैं || 5 ॥ 

5 उस ही गन्तव्य पद को विशेषरूप से कहते हैं :- 

[जिस पद को प्राप्त होकर योगिजन पुनः संसार में नहीं लौटते हैं उस पद को न तो सूर्य प्रकाशित 
करता है, न चन्रमा प्रकाशित करता है और न अग्रि ही प्रकाशित करता है वही मेरा परम धाम 
- स्वयंप्रकाश पद है ॥ 6 ॥] 
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6 यद्दैष्णवं पद गत्वा योगिनों न निवर्तन्ते तत्पदं सर्वावभासनशक्तिमानपि सूर्यो न भासयते । 


॥7 


सूर्यास्तमये5पि चन्द्रो भासकी दृष्ट इत्याशडूबा55ह - न शशाडूः । सूर्याचन्द्रमसोरु भयोरप्यस्तम- 
येउग्निः प्रकाशको दृष्ट इत्याशडूबराउ5ह - न पावकः । भासयत इत्युभयत्राप्यनुषज्यते । कुतः 
सूर्यादीनां_तत्र प्रकाशनासामर्ध्यमित्तत आह - तद्धाम ज्योतिः स्वयंप्रकाशमादित्यादि- 
सकलजडज्योतिरवभासकं परम॑ प्रकृष्ट मम विष्णो: स्वरूपात्मकं पदम्‌ | न हि यो यद्धास्यः स 
स्वभासक त॑ भासयितुमीष्टे । तथा च श्रुतिः - 

" न तत्र सूर्यो भाति न चन्धतारक॑ 

नेमा विद्युतो भान्ति कुतो5यमग्निः । 

तमेव भान्तमनुभाति सर्व 

तस्य भासा सर्वमिदं विभाति । इति ॥ 
एतेन तत्पदं॑ वें न वा, आये वेद्यभिन्नवेदितृसापेक्षत्वेन द्वैतापत्तिददितीये त्वपुरुषार्थ- 
त्वापत्तिरित्यपास्तम्‌ । अवेदत्वे सत्यपि स्वयमपरोक्षत्वात्‌ । तत्रावेयत्वं सूर्याधरभास्यत्वेनात्रोक्तं, 
सर्वभासकत्वेन तु स्वयमपरोक्षत्वं यदादित्यगतं तेज इत्यत्र वक्ष्यति । एवमुभाभ्यां श्लोकाभ्यां 
श्रुतेदलद्वयं व्याख्यातमिति द्रष्टव्यम्‌ ॥ 6 ॥ 
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जिस वैष्णव पद को प्राप्त होकर योगिजन पुन: संसार में नहीं लौटते हैं उस पद को सबको प्रकाशित 
करने की शक्तिवाला भी सूर्य प्रकाशित नहीं करता है । सूर्य के अस्त होने पर भी चन्द्रमा प्रकाशक 
देखा गया है -- यह आशंका करके कहते हैं -- उसको चन्द्रमा भी प्रकाशित नहीं करता है । सूर्य 
और चन्द्रमा - दोनों के अस्त होने पर भी अग्नि प्रकाशक देखा गया है -- यह आशंका करके 
कहते हैं - उसको अग्नि भी प्रकाशित नहीं करता है । 'भासयते” - यह क्रिया-पद “शशाडू:” और 
“पावक:” - इन दोनों पदों के साथ अनुषिक्त - सम्बद्ध है | उस पद के प्रकाशन में सूर्यादि का 
असामर्ध्य क्‍यों है ? इस पर कहते हैं -- वह धाम - ज्योति - स्वयंप्रकाश अर्थात्‌ सूर्यादि सब 
जड़ ज्योतियों का प्रकाशक है अतएव परम - प्रकृष्ट मुझ विष्णु का स्वरूपभूत पद है | निश्चय 
ही जो जिसका भास्य - प्रकाश्य होता है वह अपने उस भासक - प्रकाशक को प्रकाशित करने 
में समर्थ नहीं हो सकता है | इसीप्रकार श्रुति भी कहती है :-- 

“वहाँ न तो सूर्य प्रकाशित होता है, न चन्द्रमा और तारे ही प्रकाशित होते हैं और न ये बिजलियाँ 
ही चमकती हैं, फिर यह अग्नि तो प्रकाशित हो ही कहाँ सकता है ? उस ही के प्रकाशित होने 
से ये सब प्रकाशित होते हैं और उसके ही प्रकाश से यह सब प्रपञ्च प्रकाशित हो रहा है” 
(श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.4) । 

इससे “वह पद वेद्य है अथवा नहीं है ? यदि प्रथम पक्ष स्वीकार करते हैं तो वेद्य से भिन्न उसके 
वेत्ता की अपेक्षा होने से द्वैतापत्ति होगी | यदि द्वितीय पक्ष स्वीकार करते हैं तो वह पद - मोक्ष 
अपुरुषार्थरूप हो जायेगा - इन दोनों शंकाओं का निराकरण हो जाता है, क्योंकि अवेद्यरूप होने 
पर भी वह स्वयं अपरोक्षरूप है | उसमें अवेद्यत्व यहाँ सूर्यादि के द्वारा अभास्य - अप्रकाश्य होने 
से कहा गया है, सर्वभासक - सर्वप्रकाशक होने से तो वह स्वयं अपरोक्षरूप है - यह “यदादित्यगतं 
तेज:” (गीता, 5.2) इत्यादि में कहेंगे | इसप्रकार इन दो श्लोकों से श्रुति के दो दलों की व्याख्या 
की गई है -- यह समझना चाहिए ॥ 6 ॥ 
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ननु यदूगत्वा न निवर्त्तन्त इत्युक्तं यदि गछन्ति तहावर्तन्त एवं स्वर्गगत्‌ । अथ ना55वर्तन्ते 
तरहिं न गछन्ति । तेन गत्वेति न निवर्तन्त इति च परस्परविरुद्धम्‌ । 

"सर्वे क्षयान्ता निचयाः पतनान्ताः समुच्छयाः । 

संयोगा विप्रयोगान्ता मरणान्तं हि जीवितम्‌ ॥" 
इति हि शाज्ने लोके च प्रसिद्धम्‌ | अनात्मप्राप्ति: पुनरावृत्तिपर्यवसाना न त्वात्मप्राप्तिरिति चेतु, 
न, सुषुप्ती “सता सोम्य तदा संपन्नो भवति” इतिश्रुतिप्रतिपादिताया अप्यात्मप्राप्तेः पुनरा- 
वृत्तिपर्यन्तत्वदर्शनातू । अन्यथा सुबुप्तस्य मुक्तत्वेन पुनरुत्थानं न स्यात्‌ । तस्मादात्मप्राप्ती गत्वेति 
नोपपद्ते । तस्यौपचारिकत्वे5 प्यनिवृत्तिनोपपद्यत इति । 
एवं प्राप्ते ब्रूमः । गन्तुर्जीवस्य गन्तव्यब्रह्माभिन्नत्वाद्रत्वेत्यौपचारिकम्‌ । अज्ञानमात्रव्यवहितस्य 
तस्य ज्ञानमात्रेणैव प्राप्तिव्यपदेशात्‌ । यदि ब्रह्मणः प्रतिबिम्बो जीवस्तदा यथा जलप्रतिबिम्बित- 
सूर्यस्य जलापाये बिम्बभूतसूर्यगमन ततो5नावृत्तिश्च, यदि च बुद्ृध्यवच्छिन्नो ब्रह्मभागो जीवस्तदा 
यथा घटाकाशस्य घटापाये महाकाशं प्रति गमनं ततोडनावृत्तिश्व, तथा जीवस्याप्युपाध्यपाये 
निरुपाधिस्वरूपगमनं ततोऊनावृत्तिश्वेत्युपचारादुच्यते | एकस्वरूपत्वाद्धेदअमस्य चोपाधिनिवृत्तया 
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“यद्गत्वा न निवर्तन्ते” ८ जहाँ जाकर पुनः लौटते नहीं हैं! - यह जो कहा है, उसमें शंका यह 


है कि यदि जाते हैं तो लौटते ही हैं - जैसे स्वर्ग जाकर लौटते ही हैं; और यदि नहीं लौटते हैं 
तो जाते नहीं हैं, इसलिए “गत्वा' -- “जाकर और "न निवर्तन्ते' -- “नहीं लौटते हैं! - ये दोनों 
कथन तो परस्पर विरुद्ध हैं, क्योंकि शात्र और लोक में यह प्रसिद्ध है :-- 

“समस्त संग्रहों का अन्त विनाश है, लौकिक उन्नतियों का अन्त पतन है, संयोग का अन्त वियोग 
है और जीवन का अन्त मरण है” (बाल्मीकि - रामायण, अयोध्याकाण्ड, 05.6)” | 

यदि यह कहें कि अनाल्प्राप्ति का ही परिणाम पुनरावृत्ति है, आत्रप्राप्ति का नहीं है, तो यह भी 
ठीक नहीं है, क्योंकि 'हे सोम्य ! उस समय वह सत्‌ से संपन्न होता है” -- इस श्रुति द्वारा 
प्रतिपादित सुषुप्ति में होनेवाली आत्मप्राप्ति का भी पुनरावृत्ति में परिणाम होना देखा जाता है, अन्यथा 
सुषुप्त पुरुष भी मुक्त हो जाने से पुनः प्रबुद्धावस्था में न आवे । अतः आत्रप्रा्ति में “गत्वा' - 
“जाकर” - यह कहना सर्वथा उपपन्न - उचित नहीं है | यदि “गत्वा! - जाकर! - यह 
औपचारिक-लाक्षणिक है, तो भी “अनिवृत्ति' -- “नहीं लौटना' कहना उचित नहीं है । 

इसप्रकार शंका होने पर हम यह कहते हैं :-- गन्ता जीव गन्त्तव्य ब्रह्म से अभिन्न होने के कारण 
“गत्वा! - “जाकर! -- यह कहना औपचारिक है, क्योंकि अज्ञानमात्र से व्यवहित वह ब्रह्म ज्ञानमात्र 
से ही प्राप्त होता है - ऐसा कहा जाता है” | यदि जीव ब्रह्म का प्रतिबिम्ब है तो जैसे जल में 
प्रतिबिम्बित सूर्य का जल न रहने पर बिम्बभूतसूर्य को जाना - प्राप्त होना और वहाँ से अनावृत्ति 
- न लौटना है; यदि जीव बुद्धि से अवक्तिन्न ब्रह्म का भाग - अंश है तो जैसे घटाकाश का घट 
न रहने पर > घट का नाश होने पर महाकाश के प्रति गमन-जाना-प्राप्त होना और वहाँ से अनावृत्ति 


प्राप्त- पहने हुए के समान मानकर “हार पा गया ' - इसप्रकार औपचारिक प्राप्ति का व्यवहार होता है, जबकि 
अज्ञात दशा में भी तो हार प्राप्त ही था अप्राप्त नहीं था, वैसे ही अज्ञान से व्यवहित - आवृत ब्रह्म अप्राप्त सा 
प्रतीत होता है, ज्ञान से अज्ञान की निवृत्ति होने पर प्राप्त के समान प्रतीत होता है, अतः प्राप्ति औपचारिक है । 
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निवृत्तेः । सुषुप्ती तु अज्ञाने स्वकारणे भावनाकर्मपूर्वप्रज्ञासहितस्यान्तःक रणस्य जीवोपायेः 
सूक्ष्मरूपेणावस्थानात्तत एवाज्ञानात्युनरुदूभवः संभवति । ज्ञानादज्ञाननिवृत्ती तु कारणा- 
भावात्कुतः कार्योदयः स्यादज्ञानप्रभवत्वादन्तःकरणायुपाधीनाम्‌ । तस्माजीवस्याहं ब्रह्मास्मीति- 
वेदान्तवाक्य जन्यसाक्षात्कारादहं न ब्रह्मेत्यज्ञाननिवृत्तिर्गल्त्युच्यते । निवृत्तस्य चानायज्ञानस्य 
पुनरुत्थानाभावेन तत्कार्यसंसाराभावो न निवर्तन्त इत्युच्यत इति न को5पि विरोधः । 

जीवस्य तु पारमार्थिक स्वरूप ब्रह्मैवेत्यसकृदावेदितम्‌ । तदेतत्सव॑ प्रतिपायत उत्तरेण ग्रन्थेन । तत्र 
जीवस्य ब्रह्मरूपत्वादज्ञाननिवृत्त्या तत्स्वरुप प्राप्तस्य ततो न प्रच्युतिरिति प्रतिपायते ममैवांश इति 
श्लोकार्थन । सुषुप्ती तु सर्वकार्यसंस्कारसहिताज्ञानसत्त्वात्ततः पुनः संसारो जीवस्पेति 
मनःषष्ठानीति श्लोकार्थन प्रतिपायते । ततस्तस्य वस्तुतो5संसारिणो5पि मायया संसार प्राप्तस्य 
मन्दमतिभिदेहतादात्म्यं प्रापितस्य देहादृव्यतिरेकः प्रतिपायते शरीरमित्यादिना श्लोकार्थेन । श्रोत्र 
चक्षुरित्यादिना तु यथायथं स्वविषयेषिन्द्रियाणां प्रवर्तकस्य तस्य तेभ्यो व्यतिरिकः प्रतिपायते । एवं 
देहेन्द्रियादिविलक्षणमुत्क्रान्त्यादिसमये स्वात्मंरूपत्वात्किमिति सर्वे न पश्यन्तीत्याशडूयां 
विषयविक्षिप्तचित्ता दर्शनयोग्यमपि त॑ न पश्यन्तीत्युत्तरमुच्यते - उत्क्रामन्तमित्यादिना श्लोकेन । त॑ 
ज्ञानचक्षुषः पश्यन्तीति विवृतं यतन्तो योगिन इति श्लोकार्थन । विमूढा नानुपश्यन्तीत्येतद्विवृते 
यतन्तो5पीति श्लोकार्थनेति पज्चानां श्लोकानां संगतिः । इदानीमक्षराणि व्याख्यास्यामः - 
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- न लौटना है, वैसे ही जीव का उपाधि की निवृत्ति होने पर उपाधि न रहने पर निरुपाधिक 
स्वरूप में गमन-जाना अर्थात्‌ उसको प्राप्त होना और वहाँ से अनावृत्ति - न लौटना है - ये सब 
उपचार से कहे जाते हैं, क्योंकि जीव और ब्रह्म - दोनों के एकस्वरूप होने के कारण उनमें भेद 
का भ्रम उपाधि की निवृत्ति से निवृत्त हो जाता है | सुषुप्ति में तो जीव का उपाधिभूत भावना, 
कर्म और पूर्व-प्रज्ञा सहित अन्तःकरण अपने कारण अज्ञान में सूक्ष्मरूप से रहने के कारण उस ही 
अज्ञान से पुनः उत्न्न-प्रकट हो सकता है, किन्तु ज्ञान से अज्ञान की निवृत्ति होने पर कारण का 
अभाव होने से कार्य का उदय कहाँ से हो सकता है, क्योंकि अन्तःकरण आदि उपाधियों का उदय 
तो अज्ञान से ही होता है। अतः “अहं ब्रह्मास्मि' 5 "मैं ब्रह्म हूँ” -- इस वेदान्तवाक्यजन्य साक्षात्कार 

“मैं ब्रह्म नहीं हूँ” - इत्याकारक जीव के अज्ञान की निवृत्ति ही “गत्वा' - 'जाकर' -- इस पद 
से कही जाती है और निवृत्त हुए अनादि अज्ञान का पुनः उत्थान न होने के कारण उसके कार्यभूत 
संसार का अभाव “न निवर्तन्ते' -- "नहीं लौटते! - इस पद से कहा जाता है | इसप्रकार “गत्वा 
न निवर्तन्तेी! -- 'जाकर नहीं लौटते” -- इन पदों में कोई विरोध नहीं है | 
जीव का पारमार्थिक स्वरूप तो ब्रह्म ही है - यह बार-बार कह चुकें हैं | यह सब उत्तर ग्रन्थ से 
प्रतिपादित करते हैं | उसमें, ब्रह्मस्वरूप होने के कारण अज्ञान की निवृत्ति से उस स्वरूप को प्राप्त हुए 
जीव का उससे पतन नहीं होता है - यह “ममैवांश:” -- इस श्लोकार्ध से प्रतिपादित करते हैं | सुषुप्ति 
में तो सर्वकार्यसंस्कारसहित अज्ञान के रहने के कारण उससे जीव को पुनः संसार होता है -- यह 
“मनः:षष्ठानि! - इस श्लोकार्ध से प्रतिपादित करते हैं | तदुपरान्त, वस्तुतः वह असंसारी जीव भी 
माया से संसार को प्राप्त हुआ और मन्दमति पुरुषों द्वारा देह के तादात्य को प्राप्त कराया हुआ देह 
से सर्वथा भिन्न है -- यह 'शरीरम्‌' इत्यादि श्लोकार्ध से प्रतिपादित करते हैं | “श्रोत्रं चक्षु:' -- इत्यादि 
से तो 'यथायोग्य अपने-अपने विषयों में इन्द्रियों का प्रवर्तक वह जीव उन इन्द्रियों से भिन्न है! - 
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श्रीमद्धगवद्वीता [ अध्यायः 5 


ममैवांशों जीवलोके जीवभूतः सनातनः । 
मनःषष्ठानीद्धियाणि प्रकृतिस्थानि कर्षति ॥ 7 ॥ 
ममैव परमात्मनोंडशो निरंशस्यापि मायया कल्पितः सूर्यस्येव जले नभस इव च॒ घटे 
मुषाभेदवानंश इवांशो जीवलोके संसारे, स च प्राणधारणोपाधिना जीवभूतः कर्ता भोक्ता संसा- 
रीति मृषैव प्रसिद्धिमुपागतः सनातनो नित्य उपाधिपरिच्छेदेषपि वस्तुतः परमात्मस्वरूपत्वात्‌ । 
अतो ज्ञानादज्ञाननिवृत्त्या स्वस्वरुप॑ ब्रह्म प्राप्प ततो न निवर्तन्त इति युक्तम्‌ । 
एवंभूतो5पि सुषुप्तात्कथमावर्तत इत्याह - मन: षए्ं येषां तानि श्रोत्रत्वक्वक्षूरसनप्राणाख्यानि 
पञ्चेन्धियाणीन्द्रस्या5त्मनो विषयोपलब्धिकरणतया लिड्रानि जाग्रत्स्वप्रभोगजनककर्मक्षये 
प्रकृतिस्थानि प्रकृतावज्ञाने सूक्ष्मूपेण स्थितानि पुनर्जाग्रदभोगजनककर्मोदये भोगार्थ कर्षति 
कूर्मोज्डानीव॒प्रकृतेरज्ञानादाकर्षति विषयग्रहणयोग्यतया55विर्भावयतीत्यर्थ: । अतो 
ज्ञानादनावृत्तावप्यज्ञानादवृत्तिननुपपन्नेति भावः ॥ 7 ॥ 
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इसका प्रतिपादन करते हैं | इसीप्रकार, देह - इन्द्रिय आदि से विलक्षण उस जीव को उक्रान्ति 
आदि समय में स्वात्मरूप होने से सब क्‍यों नहीं देखते हैं ? -- ऐसी आशंका होने पर विषयों 
के चिन्तन से विक्षिप्त चित्तवाले पुरुष दर्शन के योग्य भी उस जीव को नहीं देखते हैं” - यह उत्तर 
“उक्रामन्तं स्थितम्‌” इत्यादि श्लोक से .कहते हैं । उस जीव को ज्ञानचक्षुवाले पुरुष ही देखते हैं 
-- यह “यतन्तो योगिन:” - इस श्लोकार्ध से कहा है | मूढ़जन उसको नहीं देख पाते हैं -- इसका 
विवरण “यतन्तो5पि” - इस श्लोकार्ध से करते हैं - इसप्रकार पाँच श्लोकों की संगति है। अब 
अक्षरों की व्याख्या करेंगे :- 

[जीवलोक में मेरा ही अंश सनातन जीवभूत -- जीवरूप है, जो प्रकृति -- अज्ञान में स्थित मनः- 
षष्ठ सहित पाँचों इन्द्रियों को खींचता है । 7 ॥|] 

जिसप्रकार सूर्य का जल में और आकाश का घट में मिथ्या भेदवान्‌ अंश रहता है उसीप्रकार मुझ 
निरंश? भी परमात्मा का जीवलोक में -- संसार में माया से कल्पित मिथ्या भेदवान्‌ अंश है और 
वही प्राणधारणरूप उपाधि से जीवभूत'” -- जीव स्वरूप है, “कर्ता, भोक्ता, संसारी' - इसप्रकार 
की मिध्या ही प्रसिद्धि को प्राप्त हुआ है, उपाधि का परिच्छेद रहने पर भी वस्तुतः परमात्मस्वरूप 
होने के कारण सनातन-नित्य है | अतः ज्ञान से अज्ञान की निवृत्ति होने पर अपने स्वरूपभूत ब्रह्म 
को प्राप्त कर उससे निवृत्त नहीं होता है -- लौटता नहीं है - यह युक्तियुक्त है । 

एवंभूत भी वह सुषुप्ति अवस्था से कैसे लौट आता- है -- इस पर कहते हैं :-- यह जीव मन जिनमें 
छठा है उन श्रोत्र, त्वकू, चक्षु, रसना और प्राणसंज्ञक पाँच इन्द्रियों को; जो इन्द्र अर्थात्‌ आत्मा 
की विषयोपलब्धि का करण-साधन होने से उसकी लिड्ठ - चिह्न हैं तथा जाग्रत्‌ू और स्वणन के 
भोगजनक कर्मों का क्षय होने पर प्रकृतिस्थ ८ प्रकृति अर्थात्‌ अज्ञान में सूक्ष्मरूप से स्थित रहती 
हैं; जाग्रत्‌भोगजनक कर्म का उदय होने पर पुनः भोग के लिए खींचता है, जैसे कछुआ अपने में 


2. परमात्मा निरंश -- निरवयव है, अन्यथा सावयव होने से वह अनित्य हो जायेगा और द्वैतापत्ति होने से 


अद्वितश्रुतिविरोध भी होगा । 
3. “जीव प्राणधारणे' (भ्वादिगण, 379) - इसके अनुसार “जीवू' धातु से भी प्राणधारण जीव की उपाधि प्रतीत 
होती है । 
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कस्मिन्काले कर्षतीत्युच्यते - 


शरीरं यदवाप्रोति यच्चाप्युत्कामतीश्वरः । 
गृहीत्वैतानि संयाति वायुर्गन्धानिवा55शयात्‌ ॥ 8 ॥ 


_ यद्यदोत्क्ामति बहिर्निर्गच्छतीश्वरों देहेन्द्रियसंघातस्य स्वामी जीवस्तदा यतो देहदुत्करामति ततो 


मनःषष्ठानीन्द्रियाणि कर्षतीति द्वितीयपादस्य प्रथममन्वय उत्क्रमणोत्तरभावित्वाद्मनस्थ । न 
केवलं कर्षत्येव कि तु यद्यदा च पूर्वस्माच्छरीरान्तरमवाप्नोति तदैतानि मनःषष्ठानीद्धियाणि 
गृहीत्वा संयात्यपि सम्यक्पुनरागमनराहित्येन गच्छत्यपि । शरीरे सत्येवेन्द्रियग्रहणे दृष्टान्तः - 
आशयाक्कु मुमादेः स्थानादन्धान्गन्धात्मकान्सूक्ष्मानंशान्गृहीत्वा यथा वायुर्याति तदत्‌ ॥ 8 ॥ 

तान्येवेन्द्रियाणि दर्शयन्यदर्थ गृहीत्वा गच्छति तदाह- 


श्रोत्र चक्षुः स्पर्शन॑ च रसन॑ प्राणमेव च । 
अधिष्ठाय मनश्चायं विषयानुपसेवते ॥ 9 ॥ 


संकोचित अंगों को अपने शरीर से बाहर निकालता है वैसे ही अज्ञानरूप प्रकृति -- उपादान कारण 
से उक्त इन्द्रियों को जीव खींचता है अर्थात्‌ विषयग्रहणयोग्य बनाकर उनको वह प्रादुर्भूत - प्रकट 
करता है । अतः ज्ञान से अनावृत्ति होने पर भी अज्ञान से पुनरावृत्ति होने में कोई अनुपपत्ति नहीं 
है - यह भाव है ॥ 7॥ 

किस समय खींचता है - यह कहते हैं :-- 

(जिस समय देह और इन्द्रियों का ईश्वर - स्वामी जीव एक शरीर से उत्लमण करता है उस समय 
वह इन्द्रियों को खींचता है - इतना ही नहीं, अपितु जिस देह को ग्रहण करता है उसमें वायु जैसे 
आशय से गन्ध को लेकर जाता है वैसे ही इन्द्रियों को लेकर जाता भी है ॥ 8 ॥|] 

जिस समय ईश्वर” > देह और इन्द्रियों के संघात का स्वामी जीव उत्कमण करता है - शरीर से 
बाहर निकलता है उस समय वह जिस देह से उत्कमण करता है - निकलता है उस देह से मन 
है छठवाँ जिनमें उन मन सहित पाँचों इन्द्रियों को खींचता है -- इसप्रकार पूर्व श्लोक के द्वितीय 
पाद के साथ अन्वय है - क्‍योंकि गमन तो उत्कमण के बाद ही होगा .। वह केवल खींचता ही 
नहीं है, अपितु जिस समय वह पूर्व शरीर से भिन्न दूसरा शरीर ग्रहण करता है उस समय वह 
उसमें मन जिनमें छठवाँ है उन मन सहित पाँचों इच्धियों को लेकर सम्‌ 5 सम्यक्‌ अर्थात्‌ पुनरागमन 
के अभावपूर्वक याति - गच्छति > जाता भी है | शरीर रहते ही इन्द्रियग्रहण में दृष्यन्त है - जैसे 
आशय - पुष्पादि के स्थान से वायु गन्धा को - गन्धात्मक सूक्ष्म अंशों को लेकर जाता है वैसे 
ही जीव भी जाता है ॥ 8 ॥ 

उन इन्द्रियों को ही दिखलाते हुए जिस लिए उनको लेकर वह जीव जाता है वह कहते हैं :- 
4. “स्वामी त्वीश्वर: पतिरीशिता अधिभूनायको नेता प्रभु: परिवृढषो5धिप:” (अमरकोश, 3..0-) - इस कोश 
के अनुसार यहाँ “ईश्वर” शब्द स्वामीपरक है | 

5. वायु पुष्पादि से गन्ध को कैसे ले जा सकता है ? कारण कि नैयायिकों के अनुसार गुण-गुणी में समवाय 
सम्बन्ध होता है, समवाय सम्बन्ध नित्य होता है अतएव 'पुष्पादि' गुणी से 'गन्ध' गुण पृथक्‌ नहीं हो सकता है, 
इसीप्रकार वेदान्तमत में भी गुण-गुणी में तादात्य सम्बन्ध होता है अतएव पुष्पादि से गन्ध क्रो पृथक्‌ नहीं किया 


जा सकता है | इस आशंका से ही प्रकृत में कहा है - वायु पुष्पादि से गन्ध को अर्थात्‌ गन्धात्मक सूक्ष्म अंशो 
को लेकर जाता है | 
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26 श्रोत्र चक्षुः स्पर्शनं च रसन॑ प्राणमेव च, चकारात्कर्मेन्द्रियाणि प्राणं च मनश्च षषमधिष्ठायै- 
वा55श्रित्यैव विषयाउशब्दादीनयं जीव उपसेवते भुद्डक्ते ॥ 9 ॥ 

27 एवं देहगतं दर्शनयोग्यमपि देहातू - 

उत्क्रामन्तं स्थितं वाउपि भुज्जानं वा गुणान्वितम्‌ । 
विमूढा नानुपश्यन्ति पश्यन्ति ज्ञानचक्षुपः ॥ 0 ॥ 

28 उत्क्रामन्तं देहान्तरं गरुन्तं पूर्वस्मात्‌, स्थितं वाउपि तस्मिन्रेव देहे, भुज्जानं वा शब्दादीन्विषयान्‌, 
गुणान्वितं सुखदुःखमोहात्मकैर्गुणैरन्वितम्‌ । एवं सर्वास्ववस्थासु दर्शनयोग्यमप्येन॑ विमूढा 
दृष्टादृष्टविषय भोगवासनाकृष्टचेतस्तया5 5 त्मानात्मविवेकायोग्या नानुपश्यन्ति । अहो कर वर्तत 
इत्यज्ञाननुक्रोशति भगवानु। ये तु प्रमाणजनितज्ञानचक्षुषो विवेकिनस्त एव पश्यन्ति ॥ 0॥ 

29 पश्यन्ति ज्ञानचक्षुष इत्येतद्विवृणोति - 


यतन्तो योगिनश्चैन पश्यन्त्यात्मन्यवस्थितम्‌ । 
यतन्तो5प्यकृतात्मानो नैनं पश्यन्त्यचेतसः ॥  ॥ 


[यह जीव श्रोत्र, चक्षु, स्पर्श, रसना, प्राण, समस्त कर्मेन्द्रिय, प्राण और मन - इनका ही आश्रय 
लेकर विषयों का सेवन करता है ॥| 9 ॥] 

26 श्रोत्र, चक्षु, स्पर्श, रसना और प्राण तथा चकार से समस्त कर्मेन्द्रिय और प्राण तथा षष्ठ मन - इन 
सबका अधिष्ठान- आश्रय लेकर ही यह जीव शब्दादि विषयों का सेवन - भोग करता है ॥ 9 ॥ 

27 इसप्रकार देहगत - देह में स्थित, दर्शन के योग्य भी देह से - 
दिहान्तर में जाते हुए अथवा पूर्व ही. शरीर में रहते हुए अथवा भोग करते हुए इस गुणान्वित जीव 
को मूढजन नहीं देखते हैं, ज्ञानचक्षुवाले पुरुष ही देखते हैं ॥ 0 ॥॥] 

28 उत्करमण करते हुए > पूर्व देह से देहान्तर में जाते हुए, अथवा पूर्व ही शरीर में रहते हुए भी 
अथवा शब्दादि विषयों का भोग करते हुए इस गुणान्वित ८ सुख-दुःख-मोहात्मक गुणों से युक्त 
और इसप्रकार सभी अवस्थाओं में दर्शन के योग्य भी जीव को विमूढ़ 5 दृष्ट और अदृष्ट 
विषयभोगों की वासनाओं से आकृध्चित्त होने के कारण आता और अनात्मा का विवेक करने 
में अयोग्य -- असमर्थ जन नहीं देखते हैं, अहो ! यह कैसा कष्ट है! - इसप्रकार भगवान्‌ अज्ञों 
पर अनुकम्पा करते हैं | जो तो प्रमाणजनित ज्ञानरूप चक्षुवाले विवेकीजन हैं वे ही उक्त जीव 
को देखते हैं ॥ ॥0 ॥ 

29 'पश्यत्ति ज्ञानचक्षुष:” > 'ज्ञानचक्षुवाले पुरुष ही देखते हैं” - इसका विवरण करते हैं :- 
ध्यानादि से यल करनेवाले योगिजन इस जीव को आत्मा -- अन्तःकरण में अवस्थित देखते हैं, 
किन्तु अकृतात्मा - अशुद्ध चित्तवाले अचेता - विवेकशून्य पुरुष यल करते हुए भी इसको नहीं 
देखते हैं ॥ ॥] !॥] 

6. यहाँ भगवान्‌ 'अहो' शब्द से आश्चर्य प्रकट करते हैं और 'कष्ट' शब्द से दुःख सूचित करते हैं अथवा “कष्ट” 


शब्द से दुःखद आश्चर्य प्रकट करते हैं । प्रकृत में भगवान्‌ दुखद आश्चर्य ही प्रकट करते हैं, आश्चर्य और दुःख 
प्रकट नहीं करते हैं | अतएव अज्ञों पर अनुकम्पा करते हैं । 
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आत्मनि स्वबुद्धाववस्थितं प्रतिफलितमेनमात्मानं यतन्तो ध्यानादिभिः प्रयतमाना योगिन एव 
पश्यन्ति । चो5वधारणे । यतमाना अप्यकृतात्मानो यज्ञादिभिरशोधितान्तःकरणा अत एवाचेतसो 
विवेकशून्या नैनं पश्यन्तीति विमूढा नानुपश्यन्तीत्येतदिवरणम्‌ ॥  ॥ 
इदानीं यत्पदं सर्वावभासनक्षमा अप्यादित्यादयो भासयितु न क्षमन्ते यत्ग्राप्ताश्च मुमुक्षवः पुनः 
संसाराय नाउ5वर्तन्ते यस्य च पदस्योपाधिभेंदमनु विधीयमाना जीवा घटाकाशादय इवा55- 
काशस्य कल्पितांशा मृषैव संसारमनुभवन्ति तस्य पदस्य सर्वात्मत्वसर्वव्यवहारास्पदत्वप्रदर्शनिन 
ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठा हमिति प्रागुक्त विवरीतुं चतुर्मिः श्लोकैरात्मनो विभूतिसंक्षेपमाह भगवान्‌ - 
यदादित्यगतं तेजो जगद्घधासयते5खिलम्‌ । 
यच्चन्द्रमसि यच्चाग्ौ तत्तेजो विद्धि मामकम्‌ ॥ 2 ॥ 
“न तत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारक नेमा विद्युतो भान्ति कुतोड यमग्रिः” इति श्रुत्यर्ध प्राग्व्याख्यातं न 
तद्धासयते सूर्य इत्यादिना । 'तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा सर्वीमिदं विभाति” इति- 
श्रुत्यर्धमनेन व्याख्यायते । यदादित्यगतं तेजश्चैतन्यात्मक ज्योतिर्यच्न्द्रमसि यच्चाग्ौ स्थितं तेजो 
जगदखिलमवभासयते तत्तेजो मामकं मदीयं विद्धि । यद्यपि स्थावरजडुमेषु समान चैतन्यात्मकं 
ज्योतिस्तथाईपि. सत्तोत्कर्षेणा55दित्यादीनामुत्कर्षत्तित्रैवाउ5विस्तरां. चैतन्यज्योतिरिति 
तैर्विशेष्यते-- यदादित्यगतमित्यादि। यथा तुल्ये५पि मुखसंनिधोने काष्ठकुड्यादी न मुखमाविर्भवति| 


आत्मा 5 अपनी बुद्धि में अवस्थित > प्रतिफलित - प्रतिबिम्बित इस आत्मा-जीव को यतन्त 


ध्यानादि से प्रयतमान - प्रयल करनेवाले योगिजन ही देखते हैं | यहाँ (च/ अवधारण - निश्चय 
अर्थ में है। यतमान > प्रयलपरायण भी अकृतात्मा > यज्ञादि से अशोधित -- अशुद्ध अन्त:करणवाले 
अतएव अचेता > विवेकशून्य पुरुष इसको नहीं देखते हैं - यह “विमूढा नानुपश्यन्ति' - इसका 
विवरण है ॥ ॥ ॥ 

अब, जिस पद को सर्वप्रकाशनसमर्थ भी सूर्यादि प्रकाशित नहीं कर सकते हैं, जिसको प्राप्त हुए 
मुमुक्षुजन पुनः संसार को नहीं लौटते हैं, तथा जिस पद के उपाधिभेदों का अनुसरण करनेवाले 
जीव > आकाश के कल्पितांश घटाकाशादि के समान ब्रह्म के कल्पितांश जीव मिथ्या ही संसार 
का अनुभव करते हैं उस पद के सर्वात्मत्व और सर्वव्यवहारास्पदत्व के प्रदर्शनपूर्वक 'ब्रह्मणो हि 
प्रतिष्ठापहम्‌” > 'मैं ब्रह्म की प्रतिष्ठा हूँ” -- इस पूर्वोक्त वाक्य का विवरण करने के लिए भगवान्‌ 
चार श्लोकों से आत्मविभूतियों के संक्षेप को कहते हैं :-- 

(जो तेज सूर्यगत - सूर्य में स्थित हुआ सम्पूर्ण जगत्‌ को प्रकाशित करता है तथा जो तेज चन्द्रमा 
और अम्रि में भी है उसको तुम मेरा ही तेज समझो ॥ 2 ॥] 

पूर्व में भगवान्‌ ने “न तदूभासयते सूर्य:” ८ “उसको सूर्य प्रकाशित नहीं करता है” -- इत्यादि श्लोक 
से “न तत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारक॑ नेमा विद्युतो भान्ति कुतोडयमग्नि:' इस आधी श्रुति की व्याख्या 
की है, अब “तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा सर्वमिदं विभाति! - इस आधी श्रुति की व्याख्या 
इस श्लोक से करते हैं | जो सूर्यगत - सूर्य में स्थित तेज 5 चैतन्यात्मक ज्योति और जो चन्द्रमा 
और अग्नि में स्थित तेज सम्पूर्ण जगतू को प्रकाशित करता है उस तेज को तुम मेरा ही जानो । 
यद्यपि स्थावर और जंगंमों में चैतन्यस्वरूप ज्योति समान है, तथापि सत्त्वगुण के उत्कर्ष - आधिक्य 
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आदर्शादौ च स्वच्छे स्वच्छतरे च तारतम्येना55विर्भवति तद्त्‌ यदादित्यगतं तेज इत्युक्त्वा 
पुनस्तत्तेजो विद्धि मामकमिति तेजोग्रहणायदादित्यादिगतं तेजः प्रकाशः परप्रकाशसमर्थ 
सितभास्वरं रूप॑ जगदखिलं रूपवद्धस्तु अवभासयते, एवं यच्न्द्रमसि यचामौ जगदवभासकं 
त्ेजस्तन्मामक॑विद्धीति विभूतिकथनाय द्वितीयोज्प्यर्थों द्रष्टव्यः । अन्यथा तन्मामक 
विद्वीत्येतावद्ब्ूयात्तेजोग्रहणमन्तरेणैवेति भावः ॥ 2॥ - 

33 किच- 


गामाविश्य च भूतानि धारयाम्यहमोजसा । 
पुष्णामि चौषधीः सर्वाः सोमो भूत्वा रसात्मकः ॥ 3 ॥ 
34 गां पृथिवीं प्रथिवीदेवतारूपेणा55विश्यौजसा निजेन बलेन प्रथिवीं धूलिमुशितुल्यां दृढीकृत्य 
भूतानि प्रथिव्याधेयानि वस्तून्यहमेव धारयामि । अन्यथा पृथिवी सिकतामुष्टिवद्धिशीर्येताधो 
निमजेदा, “येन द्यौरुग्रा पृथिवी च दृढा” इति मन्त्रवर्णात्‌ । “स दाधार प्रथिवीम्‌! इति च 
हिरण्यगर्भभावापन्न॑ भगवन्तमेवा5 5ह । 
35 कि च रसात्मकः सर्वरसस्वभावः सोमो भूत्वौषधीः सर्वा ब्रीहियवाद्याः पृथिव्यां जाता अहमेव 


से सूर्यादि उत्कृष्ट है अतः उनके उत्कर्ष से उन्हीं में आविर्भूत चैतन्यज्योति है - इसप्रकार उन्हीं से 
विशेषित करते हैं -- यदादित्यगतमित्यादि | जैसे - समान मुखसंनिधान में भी काष्ठ, भित्ति आदि 
में मुख का अविर्भाव नहीं होता, किन्तु दर्पण आदि स्वच्छ और स्वच्छतर पदार्थों में उनके तारतम्य 
से अविर्भाव होता है वैसे ही “यदादित्यगतं तेज:” - ऐसा कहकर पुनः “तत्तेजो विद्धि मामकम्‌! 
- इसप्रकार कहा है - यहाँ 'तेज' के ग्रहण से जो सूर्यगत तेज - प्रकाश - परप्रकाशसमर्थ 
अर्थात्‌ शुक्लभास्वररूप सम्पूर्ण जगत्‌ - रूपवान्‌ वस्तुओं को प्रकाशित करता है और जो चन्द्रमा 
और अमग्रि में स्थित जगत्‌ का प्रकाशक तेज है उस तेज को मेरा ही समझो -- इसप्रकार विभूति 
के कथन के लिए द्वितीय अर्थ भी समझना चाहिए, अन्यथा पुनः 'तेज” न कहकर 'तन्मामकं 
विद्धि! -- “उसको मेरा जानो” -- इतना ही कहते, अतः द्वितीय तेज” का ग्रहण द्वितीय अर्थ 
के लिये है - यह भाव है ॥ 2 ॥ 

33 इसके अतिरिक्त :- 
मैं ही पृथिवी में प्रवेश करके अपनी शक्ति से सब भूतों को धारण करता हूँ और रसातक - 
रसस्वरूप सोम-चन्द्रमा होकर सब ओषधियों का पोषण करता हूँ || 3 ॥] 

34 मैं ही पृथ्वी देवतारूप से पृथ्वी में प्रवेश करके ओज अर्थात्‌ अपने बल से मुठ्ठीभर धूलि के समान 
पृथ्वी को दृढ़कर सब भूतों - पृथ्वी के आश्रित वस्तुओं को धारण करता हूँ, अन्यथा पृथ्वी धूलि 
की मुट्ठी के समान छिन्न-भिन्न हो जाती अथवा नीचे डूब जाती, इसमें यह श्रुति प्रमाण है - 'येन 
चौरुग्रा पृथिवी च दृढा' (तैत्तितीय संहिता, 4..8)) « जिससे आकाश उग्र है और पृथ्वी दृढ़ है', 
तथा “स दाधार पृथिवीम्‌” (तैत्तितीय संहिता, 4..8) -- उसने पृथ्वी को धारण किया! - यह 
श्रुति भी हिरण्यगर्भभाव को प्राप्त हुए भगवान्‌ को ही कहती है | 

35 इसके अतिरिक्त, रसात्मक'” ८ सर्वरसस्वभाव - सर्वरसस्वंरूप सोम-चन्द्रमा होकर मैं ही पृथ्वी में 
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पुष्णामि पुष्टिमती ररस्वद्युमतीश्च करोमि ॥ 3 ॥ 
किच- 
अहं वैश्वानरो भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । 

.... प्राणापानसमायुक्तः पचाम्यन्न॑ चतुर्विधम्‌ ॥ 4 ॥ 
अहमीश्वर एव वैश्वानरों जाठरो5म्रिर्भूत्ता “अयमम्नि्वैश्वानरो यो5 यमन्तः पुरुषे येनेदमन्न पच्यते' 
इत्यादिश्रुतिप्रतिपादितः सन्म्राणिनां सर्वेषां देहमाश्नितो5न्तःप्रविष्टः प्राणापानाभ्यां तदुद्दीप- 
काभ्यां संयुक्तः संधुक्षितः सन्‍्पचामि पक्ति नयामि प्राणिभिर्भुक्तमन्नं चतुर्विध भक्ष्यं भोज्यं लेहां 
चोष्यं चेति । तत्र यहन्तैरवखण्ड्यावखण्ड्य भक्ष्यते्पूपादि तद्धक्ष्यं चर्व्यमिति चोच्यते । यत्तु 
केवलं जिह्मया विलोड्य निगीर्यते सूपौदनादि तद्धोज्यम्‌ । यत्तु जि़ायां निश्षिप्प रसास्वादेन 
निगीर्यते किंचिदृद्रवीभूतगुडरसालाशिखरिण्यादि तल्लेह्मम्‌ । यत्तु दन्तर्निष्पीड्य रसांश 
निगीर्यावशिष्टं त्यज्यते यथेक्षुदण्डादि तच्चोष्यमिति भेदः । भोक्ता यः सोऊम्ि्वैश्वानरों यद्धोज्यम्न 
स सोमस्तदेतदुभयमग्रीषोमौ सर्वमिति ध्यायतो5न्नदोषलेपो न भवतीत्यपि द्रष्टव्यम्‌ ॥ 4 ॥ 
कि च- 
उत्न्न हुई ब्रीहियव आदि सब ओषधियों का पोषण करता हूँ अर्थात्‌ उन ओषधियों को पुश्मिती 
और रसस्वादुमती - स्वादयुक्त करता हूँ || 3 ॥ 
इसके अतिरिक्त -- 
मैं वैश्वानर अग्नि होकर प्राणियों के देह में स्थित हुआ, प्राण और अपान से युक्त हुआ चार प्रकार 
के अन्न को पचाता हूँ || 4 ॥] 
मैं ईश्वर ही वैश्वानर ८ “यह वैश्वानर अग्नि है जो इस पुरुष के भीतर है और जिससे यह अन्न 
पचाया जाता है” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 5.9.) -- इस श्रुति द्वारा प्रतिपादित जाठराग्रि होकर सब 
प्राणियों के देह में आश्रित ८ अन्त:प्रविष्ट हुआ, उसको उद्दीप्त करनेवाले प्राण और अपान से संयुक्त 
हुआ - प्रज्वलित हुआ प्राणियों में भुक्त भक्ष्य, भोज्य, लेह्या और चोष्य- चार प्रंकार के अन्न को 
पचाता हूँ । उन चतुर्विध अन्नो में -- जो अन्न दाँतों से काट-काट कर खाया जाता है वह “भक्ष्य' 
है - जैसे पूआ - मालपूआ आदि, और वही '“चर्व्य/ भी कहा जाता है | जो केवल जीभ से 
विलोकर निगल लिया जाता है वह “भोज्य” कहलाता है - जैसे -- सूप, ओदन आदि । जो जीभ 
पर रखकर रसस्वादपूर्वक निगला जाता है वह 'लेह्म' कहा जाता है - जैसे - कुछ द्रवीभूत - 
पिघला हुआ गुड़, रसाला, शिखरंन आदि । जो दाँतों से दबाकर रसांश -- रसभाग को निगलते 
हुए शेष अंश को त्याग दिया जाता है वह “चोष्य' कहलाता है -- जैसे - ईख आदि । “जो 
भेक्ता है वह वैश्वानर अग्नि है और जो भोज्य अन्न है वह सोम है- इसप्रकार ये दोनों अग्नि और 
सोम ही सब है” - इसप्रकार ध्यान करनेवालों को अन्नदोष का लेप-संपर्क नहीं होता है -- ऐसा 
भी समझना चाहिए ॥ 4 ॥ 
इसके अतिरिक्त, 


8. ओषधि: फलपाकान्ता' (अमरकोश, 2.4.6) > 'फलकर पकने के बाद नथ् होनेवाले उद्भित्‌ का नाम “ओषधि' 
है, जैसे -- व्रीहि-धान, यव-जो, चना, गेहूँ आदि | 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः ॥5 


सर्वस्य चाहं हृदि संनिविष्टो मत्तः स्मृतिज्ञानमपोहनं च | 
वेदैश्च सर्वेरहमेव वेद्यो वेदान्तकृदेदविदेव चाहम्‌ ॥ 5 ॥ 
सर्वस्य ब्रह्मादिस्थावरान्तस्य प्राणिजातस्याहमात्मा सन्हदि बुद्धौ संनिविष्टः “स एष इह प्रविष्ट:” 
इति श्रुतेः । “अनेन जीवेना55त्मना5नुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि! इति च | अतो मत्त 
आत्मन एव हेतोः प्रांणिजातस्य यथानुरुपं स्मृतिरितज्न्मनि पूर्वानिभूतार्थविषया वृत्तियोगिनां च 
जन्मान्तरानुभूतार्थविषयाउपि । तथा मत्त एव ज्ञानं विषयेन्द्रियसंयोगज भवति । योगिनां च 
। एवं कामक्रोधशोकादिव्याकुलचेतलामपोहनं_ च 
स्मृतिज्ञानयोरपायश्च मत्त एव भवति । 
एवं स्वस्थ जीवरूपतामुक्त्वा ब्रह्मरूपतामाह--वेदैश्च सर्वैरिन्द्रादिदेवताप्रकाशकैरपि अहमेव वे 
सर्वात्मित्वात्‌ । 
“इन्द्र मित्रं वरुणमग्मिमाहुरधो दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एक॑ सदिप्रा 23 बदन्त्यम्रिं यम कई ४7233 28 :॥! 
इति मन्त्रवर्णात्‌ । “एव उ होव सर्वे देवाः” इति च श्रुतेः । र्थसंप्रदायप्रवर्तको 
वेदव्यासादिरूपेण। न केवलमेतावदेव वेदविदेब चाहं कर्मकाण्डोपासनाकाण्डज्ञानकाण्डात्मकमन्त्र- 
ब्राह्मणरूपसर्ववेदार्थविच्चाहमेव । अतः साधूक्त ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहमित्यादि ॥ 5 ॥ 


एवं सोपाधिकमात्मानमुक्त्वा क्षराक्षरशब्दवाच्यकार्यकारणोपाधिदयवियोगेन निरुपाधिक शुद्ध- 


"ल्‍टनलरसरस-नजरनलरमभभनरन रन ट मरध नजर जभभभमन सदन मल जनरन्‍र ने. 


[मैं ही सभी प्राणियों के हृदय में अन्तर्यामीरूप से स्थित हूँ, मुझसे ही स्मृति, ज्ञान और अपोहन 
होता है, मैं ही सब वेदों द्वारा वेध्च - जानने के योग्य हूँ तथा मैं ही वेदान्त का कर्ता और वेदों 
को जाननेवाला हूँ ॥ 5 ॥] 

मैं सब अर्थात्‌ ब्रह्मा से लेकर स्थावरपर्यन्त प्राणिसमूह के हृदय - बुद्धि में आत्मा होकर संनिविष्ट 
- स्थित हूँ, श्रुति भी कहती है - “वह यह जीव इसमें प्रविष् हुआ है” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 
.4.6); “इस जीवरूप से प्रविष्ट होकर मैं नाम 'और रूपों का विभाग करता हूँ” (छान्दोग्योपनिषद्‌, 
6.3.2) - इत्यादि | अतः मुझ आत्मारूप हेतु से ही प्राणिसमूह की यथायोग्य स्मृति > इस जन्म 
में पूर्वजन्मानुभूत-विषयक वृत्ति और योगियों की जन्मान्तरानुभूत-विषयक भी वृत्ति होती है | इसीप्रकार 
मुझसे ही विषय और इन्द्रिय के संयोग से होनेवाला ज्ञान होता है और योगियों का देश और काल 
से व्यवहित विषयसम्बन्धी ज्ञान होता है| इसीप्रकार काम, क्रोध, शोकादि से व्याकुल चित्तवालों 
का अपोहन > स्मृति और ज्ञान का अपाय - लोप भी मुझसे ही होता है | 

इसप्रकार अपनी जीवरूपता कहकर ब्रह्मरूपता कहते हैं :-- इन्द्रादि देवताओं के प्रकाशक सब वेदों 
द्वारा भी मैं ही वेध्च - जानने योग्य हूँ, क्योंकि मैं सबका आत्मा हूँ, जैसा कि इस मन्त्रवर्ण से भी 
सिद्ध होता है - 

“आत्मा को ही इन्द्र, मित्र, वरुण और अग्नि कहते हैं, वही सुन्दर पंखोवाला दिव्य गरुड है, उसको 
ही अग्नि, यम और मातरिश्वा-पवन भी कहते हैं -- इसप्रकार एक होने पर भी उसको विप्रजन 
अनेक प्रकार से कहते हैं” । 

श्रुति भी कहती है -- “यही समस्त देवतारूप है” -- इत्यादि । मैं ही वेदान्तकृत्‌ ८ वेदव्यासादिरूप 
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मात्मानं प्रतिपादयति कृपया भगवानर्जुनाय त्रिभिः श्लोकैः - 
द्वाविमौ पुरुषौ लोके क्षरश्चाक्षर एव च। 


क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थो5क्षर उच्यते ॥ 6 ॥ 

द्वाविमौ पृथग्राशीकृतौ पुरुषो पुरुषोपाधित्वेन पुरुषशब्दव्यपदेश्यौ लोके संसारे। कौ तावित्याह- 
क्षरश्चाक्षर एव च क्षरतीति क्षरो विनाशी कार्यराशिरेकः पुरुषः । न क्षरतीत्यक्षरो विनाशरहित 

क्षराख्यस्थ पुरुषस्योत्पत्तिबीज॑ भगवतो मायाशक्तिदितीयः पुरुषः । तौ पुरुषौ व्याचष्टे स्वयमेव 
भगवान्क्षरः सर्वाणि भूतानि समस्त कार्यजातमित्यर्थः । कूटस्थः कूटो यथार्थवस्त्वाच्छादनेनाय- 
थार्थवस्तुप्रकाशनं वज्चनं मायेत्यनर्थान्तरम्‌ । तेनाउ5वरणविक्षेपशक्तिदयरूपेण स्थितः कूटस्थो 
भगवान्मायाशक्तिरूपः कारणोपाधिः संसारबीजत्वेना5 उनन्त्यादक्षर उच्यते । 

केचित्तु क्षरशब्देनाचेतनवर्गमुक्त्वा कूटस्थो5क्षर उच्यत इत्यनेन जीवमाहुः । तन्न सम्यकू । 


से वेदान्तार्थ के सम्प्रदाय का प्रवर्तक हूँ । न केवल इतना ही, मैं ही वेदविद्‌- वेदवेत्ता भी हूँ अर्थात्‌ 
कर्मकाण्ड, उपासनाकाण्ड और ज्ञानकाण्डमय मन्त्र और ब्राह्मणरूप सब वेदार्थ को जाननेवाला मैं ही 
हूँ । अतः “ब्रह्मणो हि प्रतिष्यहम्‌'> 'ैं ही ब्रह्म की प्रतिष्ठा हूँ- यह ठीक ही कहा है ॥ 5 ॥ 
इसप्रकार सोपाधिक आत्मा को कहकर क्षर और अक्षर शब्दों से वाच्य कार्य और कारणरूप दोनों 
उपाधियों के निषेध द्वारा भगवान्‌ अर्जुन पर कृपा करके तीन श्लोकों से निरुपाधिक शुद्ध आत्मा 
का प्रतिपादन करते हैं :- 

[इस संसार में क्षर - नाशवान्‌ और अक्षर - अविनाशी भी - ये दो पुरुष हैं, उनमें सब भूत - 
समस्त कार्यसमूह क्षर है और कूटस्थ अक्षर कहा जाता है ॥ 6 ॥] 

इस लोक - संसार में पुरुष की उपाधिवाले होने से 'पुरुष” शब्द द्वारा कहे जानेवाले पृथकू-पृथक्‌ 
राशि * समुदायरूप में किये हुए ये दो पुरुष हैं | वे दो पुरुष कौन है ? यह कहते हैं :- वे दो 
पुरुष क्षर और अक्षर भी हैं - जो क्षरित होता है वह क्षर अर्थात्‌ विनाशी कार्यराशि - कार्यसमूह 
एक पुरुष है और जो क्षरित नहीं होता है वह अक्षर अर्थात्‌ विनाशरहित - अविनाशी क्षर” 
नामक पुरुष की उत्पत्ति का बीज -- कारण भगवान्‌ क़ी मायाशक्तिरूप द्वितीय पुरुष है। उन दोनों 
पुरुषों की व्याख्या भगवान्‌ स्वयं ही करते है -- 'क्षर' सम्पूर्ण भूत अर्थात्‌ समस्त कार्यसमूह है 
और कूटस्थ? - “कूट” यथार्थ वस्तु के आच्छादन से अयथार्थ वस्तु का प्रकाशन है - इसके 
वज्वन, माया - ये सब अनर्थान्तर - पर्याय हैं, उस आवरण और विक्षेप शक्तिद्रवरूप से स्थित 
कूटस्थ - भगवान्‌ की मायाशक्तिरूप कारण-उपाधि संसार की बीज-कारणरूप होने से अनन्त है 
अतः “अक्षर! कहा जाता है । 

कोई तो “क्षर' शब्द से अचेतन वर्ग को कहकर “कूटस्थो5क्षर उच्यते! > 'कूटस्थ अक्षर कहा 


9. श्रीधरस्वामी ने 'कूटस्थ' शब्द की व्याख्या करते हुए कहा है - “कूट: शिलाशशि पर्वत इव देहेषु नश्यत्स्वपि 
निर्विकारतया तिष्ठतीति कूटस्थश्चेतनो भोक्ता, स तु अक्षर: पुरुष इत्युद्यते विवेकिभि: कूट 5 शिलाराशि है, 
जो पर्वत के समान देहों का नाश होने पर भी निर्विकाररूप से स्थित रहता है वह कूटस्थ चेतन भोक्ता है, वह 
अक्षर” पुरुष है - ऐसा विवेकीजन कहते हैं', यह व्याख्या उपयुक्त नहीं है, क्योंकि प्रकृत में क्षेत्रज्ञ ही पुरुषोत्तमरूप 
से प्रतिपाथ - इध् है, अन्यथा “क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि' (गीता, 3.2) -- इससे “उत्तम: पुरुषस्तवन्य:' (गीता, 
5.7) - इसका विरोध होगा । 
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जेजज्ञस्थैवेह पुरुषोत्तमत्वेन प्रतिपायत्वात्‌ । तस्मात्क्षराक्षरशब्दाभ्यां कार्यकारणोपाधी उभावषि 
जडावेवोच्येते इत्येव युक्तम्‌ ॥ 6 ॥ 

44. आमभ्यां क्षरक्षराभ्यां विलक्षणः क्षराक्षरोपाधिदयदोषेणास्पृष्टो नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावः- 

उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहतः । 
यों लोकत्रयमाविश्य बिभर्त्यव्यय ईश्वरः ॥ 7 ॥ 

45 उत्तम उत्कृष्टतमः पुरुषस्त्वन्योजन्य एवात्यन्तविलक्षण आशभ्यां क्षराक्षराभ्यां जडराशिभ्यामु- 
भयभासकस्तृतीयश्वेतनराशिरित्यर्थः । परमात्मेत्युदाहतो5 न्रमयप्राणमयमनोमयविज्ञानमयानन्द- 
मयेभ्यः पज्वभ्यो5विद्याकल्पितात्मभ्यः परमः प्रकृष्टोडकल्पितो ब्रह्म पुर प्रतिष्ठेत्युक्त आत्मा च 
सर्वभूतानां प्रत्यक्वेतन इत्यतः परमात्मेत्युक्तो वेदान्तेषु । यः परमात्मा लोकत्रयं भूर्भुवःस्वराख्यं 
सर्व जगदिति यावत्‌ । आविश्य स्वकीयया मायाशक्त्या5धिष्ठाय बिभभर्ति सत्तास्फूर्तिप्रदानेन 
धारयति पोषयति च। कीद्डृशः, अव्ययः सर्वविकारशून्य ईश्वरः सर्वस्य नियन्ता नारायणः स 
उत्तमः पुरुषः परमात्मेत्युदाहत इत्यन्वयः। स उत्तमः पुरुष इति श्रुते॥ 7॥ 
जाता है! - इससे जीव को कहते हैं, किन्तु वह ठीक नहीं है, क्योंकि क्षेत्रज्ञ ही यहाँ पुरुषोत्तमरूप 
से प्रतिपाद्य - इष्ट है, अन्यथा 'क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि! (गीता, 3.2) - इससे “उत्तम: पुरुषस्त्न्यः' 
(गीता, 5.7) -- इसका विरोध होगा । अतः क्षर और अक्षर - शब्दों से कार्योपाधि और 
कारणोपाधि - इन दो जड़ों को ही कहा जाता है - यही युक्तियुक्त है ॥ 6 ॥ 

44 इन क्षर और अक्षर - दोनों से विलक्षण, क्षर और अक्षर - दोनों उपाधियों के दोष से अस्पृष्ट - 
असम्बद्ध नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव - 
उत्तम पुरुष तो अन्य ही है, जो तीनों लोकों में प्रवेश करके सबका धारण, पोषण करता है, जो 
अव्यय -- अविकारी और ईश्वर-- सबका नियन्ता है और जो “परमात्मा' कहा गया है ॥ 7 ॥] 

45 उत्तम” - उत्कृध्तम - अति उत्तम पुरुष तो अन्य ही है > इस क्षर और अक्षर - दोनों जड़राशियों 
से अलन्त विलक्षण है अर्थात्‌ दोनों का प्रकाशक तृतीय चेतनराशि है | वह परमात्मा! कहा गया 
है - अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञाममय और आनन्दमय -- इन पाँच अविद्याकल्पित आत्माओं 
से परम - प्रकृष्ट अकल्पित “ब्रह्म पुच्छं प्रतिथ्! -- श्रुति से उक्त आत्मा है और सब भूतों का 
प्रत्यक्वेतन है, अतः वेदान्तों में 'परमात्मा” कहा गया है | जो परमात्मा भूः, भुवः और स्व: संज्ञक 
तीनों लोकों में अर्थात्‌ सम्पूर्ण जगत्‌ में प्रवेश करके अपनी मायाशक्ति से उसको अधिष्ठित करके 
सबकों धारण करता है सत्ता और स्फूर्ति प्रदान से सबका धारण - पोषण करता है | वह कैसा 
है ? अव्यय” > सर्वविकारशून्य ईश्वर” - सबका नियन्ता नारायण वह उत्तम पुरुष परमात्मा" 


20. उत्तम: ८ उतू + तमः ८ 'उत्‌' - उद्गत- तिरोहित हुआ है “तम:” ८ अविद्यारूप अन्धकार जिससे, अथवा 
तम आदि तीनों गुण उद्गत-तिरोहित हुए हैं जिससे वह उत्तम:-गुणातीत अर्थात्‌ उत्कृध्तम है | इसको पुरुष कहा 
जाता है, क्योंकि यह सबके पहले ही विद्यमान है और सबके हृदयरूपी पुरी में पूर्णछप से सदा ही स्थित है । 
2. न विद्यते व्ययो यस्य सो5व्ययः | अथवा, अव्ययः सर्वज्ञत्वेन ईश्वरधर्मेण अल्पज्ञत्वेन जीवरध्मेण वा न व्येति 
वर्धते क्षीयते वेत्यर्थ: । 

22. 'संयुक्तमेतत््षरमक्षरं च व्यक्ताव्यक्तं भरते विश्वमीशः' (१वेताश्वतरोपनिषद्‌, .8) 5 'ईश संयुक्त क्षर और अक्षर 
तथा व्यक्त और अव्यक्त - सबका पालन-पोषण करता है' - इस श्रुति के अर्थ को ग्रहण कर प्रकृत में 'ईश्वर' 
कहा गया है । 
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47 


46 
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इदानीं यधाव्याख्यातेश्वरस्य क्षराक्षरविलक्षणस्थ पुरुषोत्तम इत्येतत्परसिद्धनामनिर्वचनेनेद्रशः 
परमेश्वरो5हमेवेत्यात्मानं दर्शयति भगवान्त्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहं तद्घाम परम ममेत्यादिप्रागुक्त- 
निजमहिमनिर्धारणाय - 


यस्मात्क्षरमतीतो5हमक्षरादपि चोत्तमः । 

अतो5स्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 8 ॥ 
यस्मात्क्ष३ कार्यत्वेन विनाशिनं मायामयं॑ संसारवृक्षमश्वत्थाख्यमतीतो5तिक्रान्तो5हं 
परमेश्वरो5क्षरादपि मायाख्यादव्याकृतादक्षरात्परतः पर इति पज्चम्यन्ताक्षरपदेन श्रुत्वा प्रतिपादि- 
तात्संसाखृक्षबीजभूतात्सर्वकारणादपि चोत्तम उत्कृष्टतमः, अतः क्षराक्षराभ्यां पुरुषोपाधिभ्याम- 
ध्यासेन पुरुषपदव्यपदेश्याभ्यामुत्तमत्वादस्मि भवामि लोके वेदे च प्रथितः प्रख्यातः पुरुषोत्तम 
इति स उत्तमः पुरुष इति वेद उदाहत एवं लोके च कविकाव्यादी “हरियबैकः पुरुषोत्तमः 
स्पृतः” इत्यादि प्रसिद्धम्‌ । 

कारुण्यतो नरवदाचरतः परार्थान्‍्पार्थाय बोधितवतो निजमीश्वरत्वम्‌ । 

सचित्सुखैकवपुषः पुरुषोत्तमस्थ नारायणस्य महिमा न हि मानमेति ॥ 





मर मु 


कहा गया है - यह अन्वय है, इसमें श्रुति प्रमाण है - 'स उत्तमः पुरुष: > “वह उत्तम पुरुष 


है ॥ 7 ॥ 

अब, 'ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहं, तद्धाम परमं मम! - इत्यादि से पूर्व में उक्त अपनी महिमा का निर्धारण 
- निश्चय करने के लिए भगवान्‌ यथाव्याख्यात क्षर और अक्षर से विलक्षण ईश्वर के पुरुषोत्तम! 
- इस प्रसिद्ध नाम के निर्वचन से 'ऐसा परमेश्वर मैं ही हूँ” - इसप्रकार आत्मस्वरूप को प्रदर्शित 
करते हैं :-- 

[क्योंकि मैं क्षर - नाशवानू जड़वर्ग क्षेत्र से तो सर्ववा अतीत हूँ और अक्षर > माया संज्ञक 
अव्याकृत से भी उत्तम हूँ, अतः लोक और वेद में पुरुषोत्तम नाम से प्रसिद्ध हूँ || 8 ॥] 
क्योंकि मैं परमेश्वर क्षर - कार्यरूप होने से विनाशी, अश्वत्य संज्ञक मायामय संसारृक्ष से अतीत 
- अतिक्रान्त हूँ ओर अक्षर + 'अक्षरात्रतः पर: - इसप्रकार पञ्चम्यन्त “अक्षर! पद के द्वारा 
श्रुति से प्रतिपादित, संसारवृक्ष के बीजभूत सबके कारण मायासंज्ञक अव्याकृत से भी उत्तम 5 
उत्कृध्मय -- अतिउत्तम हूँ, अतः अध्यासवश “पुरुष” पद से व्यपदेश्य - व्यवहार्य क्षर और अक्षर 
- दो पुरुषों की उपाधियों से उत्तम होने के कारण मैं लोक और वेद में “पुरुषोत्तम” नाम से 
प्रधित -- प्रसिद्ध ८ प्रख्यात हूँ, 'स उत्तमः पुरुष:” - ऐसा वेद-श्रुति में कहा ही है | लोक में भी 
जैसे -- कवि कालिदास के रघुवंशमहाकाव्य में 'हरियबैकः पुरुषोत्तम: स्पृतः” (तृतीयसर्ग, 49) « 
“जिमप्रकार विष्णु ही केवल पुरुषोत्तम कहे जाते हैं” - इत्यादि प्रसिद्ध है | 

“करुणावश मनुष्य के समान दूसरों के हित का आचरण करते हुए जिन्होंने पार्थ - अर्जुन को 
अपने ईश्वरत्व का बोध कराया उन सच्चिदानन्दविग्रह पुरुषोत्तम नारायण की महिमा का कोई परिमाण 
नहीं है | कोई विशुद्ध चित्त और निर्मल बुद्धिवाले योगपरायण पुरुष इन्द्रियों का निग्रह कर, भोगों 
का त्याग कर, योग में स्थित होकर मुक्ति के लिए यल करते हैं, किन्तु मैं तो अमृत -- अमृतत्व 
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केचिन्रिगृह्म करणानि विसृज्य भोगमास्थाय योगममलात्मधियो यतन्ते । 
नारायणस्य महिमानमनन्तपारमास्वादयन्नमृतसारमहं तु मुक्तः ॥ 8 ॥ 


48 एवं नामनिर्वचनज्ञाने फलमाह -- 


यो मामेवमसंमूढो जानाति पुरुषोत्तमम्‌ । 
स सर्वविद्धजति मां सर्वभावेन भारत ॥ 89 ॥ 


49 यो मामीश्वरमेव॑ यथोक्तनामनिर्वचनेनासंमूदों मनुष्य एवायं कश्चित्कृष्ण इतिसंमोहवर्जितो 


48 


49 


50 


जानात्ययमीश्वर एवेति पुरुषोत्तम प्राग्व्याख्यातं स मां भजति सेवते सर्वमिन्मां सर्वात्मानं वेत्तीति 
स एव सर्वज्ञः सर्वभावेन प्रेमलक्षणेन भक्तियोगेन हे भारत । अतो यदुक्तम्‌ - 

“मां च योध्व्यभिचारेण भक्तियोगेन सेवते । 

स गुणान्समतीत्यैतान्ब्रह्मभूयाय कल्पते ॥! 
इति तदुपपन्नम्‌ । यचोक्त “ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठा$हम्‌” इति तदष्युपपन्नतरम्‌ । 

चिदानन्दाकारं जलदरुचि सार॑ श्रुतिगिरां 

ब्रजस्रीणां हारं भवजलधिपारं कृतधियाम्‌ । 

विहन्तुं भूभारं विदधदवतारं मुहुरहो 

महों वारंवारं भजत कुशलारम्भकृतिनः ॥ 9 ॥ 
इदानीमध्यायार्थ स्तुवन्नुपसंहरति- 
की सारभूत भगवान्‌ नारायण की अनन्त, अपार महिमा का आस्वादन करते हुए ही मुक्त हो गया 
हूँ"॥ 8 || 
इसप्रकार नाम के निर्वचन का ज्ञान होने में फल कहते हैं 
हि भारत ! जो संमोहहीन पुरुष मुझको इसप्रकार पुरुषोत्तम जानता है वह सर्ववित्‌ ही मुझको 
सर्वभाव से भजता है ॥ 9 ॥] 
जो असंमूढ > “यह कृष्ण कोई मनुष्य ही है! - इसप्रकार के संमोह से रहित पुरुष मुझ ईश्वर 
को यथोक्त नाम के निर्वचन द्वारा 'यह ईश्वर ही है” - इसप्रकार पूर्वव्याख्यात पुरुषोत्तम जानता 
है, हे भारत ! वह सर्ववित्‌ 5 'मुझ सर्वात्मा को जानता है” - इसप्रकार वह ही सर्वज्ञ सर्वभाव 
> प्रेमस्व॑रूप भक्तियोग से मुझको भजता है -- मेरा सेवन करता है | अतः यह जो कहा है - 
“जो पुरुष तो अव्यभिचारी भक्तियोग से मेरा सेवन करता है वह इन सत्त्वादि तीन गुणों का 
सम्यकृप्रकार से अतिक्रमण - उल्लंघन कर ब्रह्मभाव - मोक्ष प्राप्त करने के लिए योग्य होता है ” 
(गीता, 4.26) । 
वह ठीक ही है | तथा यह जो कहा है कि “ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहम्‌” ८ "मैं ब्रह्म की प्रतिष्ठा हूँ” 
- वह तो और भी युक्तियुक्त है | 
“हे शुभकार्यकृतिजनों ! जो चिदानन्दस्वरूप, जलदरुचि-- श्यामकान्ति-- मेघश्याम, वेदवाणी का सारभूत, 
व्रजगोपाड्रनाओं के हृदय का हार, ज्ञानीजनों के लिए भवसागर का पार और भूभार को नष्ट करने के 
लिए बार-बार अवतार ग्रहण करनेवाला है अहो । उस तेज का बार-बार भजन करो ॥ 9 ॥ 
अब अध्याय के अर्थ-भावार्थ की स्तुति करते हुए उपसंहार करते हैं - 


पुरुषोत्तमयोगः ] गूढार्थदीपिका ब3 


इति गुद्यतमं शाल्नमिदमुक्तं मयाउनघ । 
एतदूबुद्ध्वा बुद्धिमान्स्यात्कृतकृत्यश्च भारत ॥ 20 ॥ 


इति श्रीमहाभारते शतसाहस्यां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्धनवद्वीतासूपनिषत्सु ब्रह्मविद्यायां 


योगशाम्ने श्रीकृष्णार्जुनसंवादे पुरुषोत्तमयोगो नाम पञ्चदशो5्ध्यायः ॥ 5 ॥ 


5] इति अनेन प्रकारेण गुह्मतमं रहस्यतमं संपूर्ण शास्रमेव संक्षेपेणेदमस्मिन्नध्याये मयोक्ते 


5 


कल 


हेडनघाव्यसन । एतदूबुद्ध्वाउन्यो5पि यः कश्चिदृबुद्धिमानात्मज्ञानवान्स्यात्कृतं सर्व कृत्यं येन 
न पुनः कृत्यान्तरं यस्यास्ति स कृतकृत्यश्च स्यात्‌ । विशिष्टजन्मप्रसूतेन ब्राह्मणेन यत्कर्तव्यं 
तत्सवं भगवत्तत्त्वे विदिते कृत भवेतू, न त्वन्यथा कर्तव्यं परिसमाप्यते कस्यचिदित्यमिप्रायः । 
हे भारत त्वं तु महाकुलप्रसूतः स्वयं च व्यसनरहित इति कुलगुणेन स्वगुणेन चैतदूबुदृध्वा 
कृतकृत्यो भविष्यसीति किमु वक्तव्यमित्यभिप्रायः ॥ 20 ॥ 


वंशीविभूषितकरात्रवनीरदाभात्पीताम्बरादरुणबिम्बफलाधरोष्ठातू । 
पूर्णेन्दुसुन्दरमुखादरविन्दनेत्रात्कृष्णात्परं किमपि तत्त्वमहं न जाने ॥ । ॥ 
सदा सदानन्दपदे निमगग्नं मनो मनोभवमपाकरोति । 
गतागतायासमपास्य सद्यः परापरातीतमुपैति तत्त्वम्‌ ॥ 2 ॥ 

शैवाः सौराश्च गाणेशा वैष्णवाः शक्तिपूजकाः । 

भवन्ति यन्मयाः सर्वे सोइहमस्मि-परः शिवः ॥ 3 ॥ 


ििनिजिटटनररनभररीभररनिनरर लीन लििर मील ननटट ननरर मनन ननट न ट नरम नर नरभररर नमन लिन ट टन टन" 


हि अनघ ! हे निष्पाप ! इसप्रकार मैंने तुमको यह अतिरहस्ययुक्त गोपनीय शाश्र कहा है | हे भारत 
! इसको तत्त्व से जानकर मनुष्य बुद्धिमान्‌ - ज्ञानवान्‌ और कृतकृत्य-कृतार्थ हो जाता है ॥ 20 ॥] 
इसप्रकार है अनघ” ! हे अव्यसन ! इस अध्याय में संक्षेप से मैंने तुमको सम्पूर्ण गुह्मतम < रहस्यतम 
+ अतिरहस्ययुक्त शाख्र* ही कह दिया है । इसको जानकर जो कोई अन्य भी बुद्धिमान - आलज्ञानवान्‌ 
हो जायेगा और कृतकृत्य > जिसने सब कृत्य कर लिये हैं, जिसका कोई अन्य कृत्य करने को शेष 
नहीं रहा है ऐसा कृतकृत्य हो जायेगा । विशिष्ट कुल में उत्पन्न ब्राह्मण का जो कुछ कर्तव्य है वह सब 
भगवत्तत्त्व का ज्ञान होने पर सम्पादित हो जाता है, अन्यथा बिना भगवत्तत्त्व का ज्ञान हुए किसी का 
कर्तव्य समाप्त नहीं होता है” - यह अभिप्राय है | हे भारत ! तुम तो महाकुल में उत्पन्न हुए हो और 
स्वयं भी व्यसनरहित - दोषरहित हो -- इसप्रकार कुलगुण से और स्वगुण से इसको जानकर कृतकृत्य 
होओगे - इसमें तो कहना ही क्या है -- यह अभिप्राय है || 20 | 

“वंशी से विभूषित हाथवाले, नवीन नीरद -- श्याममेघ की-सी कान्तिवाले, पीताम्बरधारी, लाल 
बिम्बफल के समान अधरोथ्वाले, पूर्ण चन्द्र के समान मुखवाले और कमल के समान नेत्रवाले 
श्रीकृष्ण से पर - श्रेष्ठ किसी भी तत्त्व को मैं नहीं जानता हूँ | | ॥ 

सदा सदानन्द पद में निमग्र हुआ मन मनोभाव को दूर करता है, गतागत के श्रम को दूरकर शीघ्र 
ही पर और अपर से अतीत तत्त्व को प्राप्त करता है ॥ 2 ॥ 

शैव, सौर - सूर्योपासक, गाणेश -- गणेशोपासक, वैष्णव और शक्तिपूजक -- ये सब जिस तत्त्व 
में निमग्र रहते हैं वह परम शिव मैं ही हूँ || 3 ॥ 
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प्रमाणतो5पि निर्णीतं कृष्णमाहात्म्यमद्भुतम्‌ । 
न शबक्नुवन्ति ये सोढ़ुं ते मूढा निरयं गताः ॥ 4 ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिाजकाचार्यश्रीविश्वेश्वरसरस्वतीपादशिष्यश्रीमधुसूदन सरस्वतीविरचितायां 
श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिकायां पुरुषोत्तमयोगो नाम पज्वदशोष5ध्यायः ॥ 5 ॥ 
जो मूढजन प्रमाण से भी निर्णीत अद्भुत श्रीकृष्ण के माहात्य को सहन नहीं कर सकते हैं वे 
नरकगामी होते हैं ॥| 4 ॥ 
इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्यश्रीविश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य श्रीमधुसूदनसरस्वती 
विरचित श्रीमद्भगवद्गीतागूढार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद का पुरुषोत्तमयोग 
नामक पञ्चदश अध्याय समाप्त होता है | 


23. 'हे अर्जुन ! तुम्हारा जैसा अनध - अव्यसन - निष्पाप उक्त शास्र का अधिकारी है” - यह सूचित करने 
के लिए उक्त सम्बोधन हैं | 
24. यद्यपि सम्पूर्ण 'गीता' को ही शात्र कहा जाता है, तथापि यहाँ स्तुति के लिए प्रकरण होने से यह पन्द्रहवाँ 
अध्याय ही “शास्र* कहा गया है, क्‍योंकि इस अध्याय में केवल गीताशाख्र का अर्थ ही संक्षेप में नहीं कहा गया 
है, किन्तु इसमें समस्त वेदों का अर्थ भी समाप्त होता है, ऐसा इस अध्याय के पूर्व में ही कहा भी गया है - 
“यस्तं वेद स वेदविद्‌” (गीता, 5.]); 'वेदेश्च सर्वैरहमेव वेद्यःः ( गीता, 5.5) < “जो उसको जानता है वह 
वेदवित्‌ है', “समस्त वेदों से मैं ही वेद्य - जानने योग्य हूँ । 
25. भगवान्‌ ने स्वयं गीता में भी कहा है- “सर्व कमखिल॑ पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते' (गीता, 4.33) 5 'हे पार्थ ! सब 
कर्म ज्ञान में समाप्त होते हैं” | इसीप्रकार मनु का भी वचन है :- 

“एतद्धि जन्मसामग्रूयं ब्राह्मणस्य विशेषतः | 

प्राप्यैतत्कृतकृत्यो हि द्विजो भवति नान्यथा | (मनुस्मृति, 2.93) 

“द्विजोत्तम आत्रज्ञान, इन्द्रियनिग्रह और वेदाभ्यास में यलवान्‌ रहें | विशेषकर ब्राह्मण के जन्म की सफलता इसी 
में है | इस मोक्ष को पाकर ही द्विज कृतकृत्य होता है, अन्यथा नहीं” । 


च्य्प्प्स्क्व्च्ज्‌ः<-॑> नचच्ौे- 


अथ षोडशो5ध्यायः 


] अनन्तराध्याये “अधश्च मूलान्यनुसंततानि कर्मानुबन्धीनि मनुष्यलोके” इत्यत्र मनुष्यदेहे 
प्राग्भवीयकर्मानुसारेण व्यज्यमाना वासनाः संसारस्यावान्तरमूललेनोक्तास्ताश्च दैव्यासुरी राक्षसी 
- चेति प्राणिनां प्रकृतयो नवमेजध्याये सूचिताः । तत्र वेदबोधितकर्मात्मज्ञानोपायानुष्ठानप्रवृत्तिहेतु 
सात्तिकी शुभवासना देवी प्रकृतिरित्युच्यते । एवं वैदिकनिषेधातिक्रमेण स्वभावसिद्धरागद्वेषा- 
नुसारिसर्वानर्थहितुप्रवृत्तिहेतु भूता राजसी तामसी चाशुभवासनाऊ सुरी राक्षसी च प्रकृतिरुच्यते । 
तत्र च विषयभोगप्राधान्येन रागप्राबल्यादासुरीतलव॑ हिसाप्राधान्येन द्वेषप्राबल्याद्राक्षसीत्वमिति 
विवेकः । संप्रति तु शास्रानुसारेण तदिहितप्रवृत्तिहेतुभूता सात््विकी शुभवासना दैवी संपत्‌, 
शात्रातिक्रमेण तत्रिषिद्धविषयप्रवृत्तिहेतुभूता राजसी तामसी चाशुभवासना राक्षस्था- 
सुर्योरेकीकरणेना5 5सुरी संपदिति दैराश्येन शुभाशुभवासनाभेदं “द्ववा ह प्राजापत्या देवाश्चा- 
सुराश्च” इत्यादिश्रुतिप्रसिद्धं शुभानामादानायाशुभानां हानाय च प्रतिपादयितुं षोडशो5ध्याय 
आश्भ्यते । तत्राउ5दौ श्लोकत्रयेणा5 5देयां दैवीं संपदम्‌ -- 


श्रीभगवानुवाच 


अभयं .सत्त्वसंशुद्धिज्ञनियोगव्यवस्थिति 
दान दमश्च यज्ञश्च स्वाध्यायस्तप आर्जवम्‌ ॥  ॥ 


] पूर्व अध्याय में “अधश्च मूलान्यनुसंततानि कर्मानुबन्धीनि मनुष्यलोके” ८ “मनुष्यलोक - मनुष्यदेह 
में कर्मों के अनुसार बाँधनेवाली वासनारूप जड़ें भी नीचे और ऊपर सर्वत्र फैल रही हैं! - इस 
श्लोक में मनुष्यदेह में पूर्वजन्मों के कर्मानुसार अभिव्यक्त होनेवाली वासनाएँ संसार की अवान्तर 
मूलरूप से कही गई हैं और वे दैवी, आसुरी और राक्षसी - प्राणियों की प्रकृतियाँ नवम अध्याय 
में सूचित की गई हैं | उनमें, वेदविदित -- वेदविहित कर्म और आतज्ञान के उपायों के अनुष्यान 
में प्रवृत्ति कराने की हेतु सात्तिकी शुभवासना “दैवी-प्रकृति' कही जाती है | इसीप्रकार वैदिक निषेध 
के अतिक्रमण - उल्लंघन से स्वभावसिद्ध राग और द्वेष के अनुरूप सब अनर्थों के हेतु में प्रवृत्ति 
कराने की हेतुभूता राजसी और तामसी अशुभवासनाएँ “आसुरी और राक्षसी' प्रकृति कही जाती 
हैं । इनमें, विषयभोग की प्रधानता से राग की प्रवलता होने के कारण 'आसुरी' होती है और 
हिंसा की प्रधानता से द्वेष की प्रबलता होने के कारण 'राक्षसी' होती है - इसप्रकार इन दोनों में 
विवेक-भेद है | इस समय तो शाम्र के अनुसार शाख्रविहित कर्मों में प्रवृति की हेतुभूता सात्तविकी 
शुभवासना “दैवीसंपत्‌” है और शा््र के अतिक्रमण - उल्लंघनपूर्वक शाख्ननिषिद्ध विषयों में प्रवृत्ति 
की हेतुभूता राजसी और तामसी अशुभवासनाएँ राक्षसी और आसुरी प्रकृतियों के एकीकरण से 
“आसुरीसंपत्‌” हैं-- इसप्रकार दो राशियों में विभक्त शुभ और अशुभ वासनाओं के भेद का, जो 
कि “द्वया ह प्राजापत्या देवाश्चासुराश्चः ८ देव और असुर - ये दो प्रजापति के पुत्र थे! -- इस 
श्रुति में भी प्रसिद्ध है, शुभ वासनाओं के ग्रहणार्थ और अशुभ वासनाओं के हान-त्यागार्थ प्रतिपादन 
करने के लिए सोलहवाँ अध्याय आरम्भ किया जाता है | उनमें सर्वप्रथम आदेय-ग्राह्म - ग्रहण 
करने योग्य 'दैवी-सम्पत्‌' को भगवान्‌ तीन श्लोकों से कहते हैं :- 

(श्रीभगवान्‌ ने कहा - हे भारत ! दैवी-सम्पत्‌ को लेकर उतन्न हुए पुरुष में अभय, सत्त्वसंशुद्धि - 


734 


2 


श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 6 


अहिंसा सत्यमक्रोधस्त्यागः शान्तिरपैशुनम्‌ । 

दयाभूतेष्वलोलुप्ठव मार्दव॑ हीरचापलम्‌ ॥ 2 ॥ 

तेजः क्षमा धृतिः शौचमद्रोहो नातिमानिता । 

भवन्ति सम्पदं देवीमभिजातस्य भारत ॥ 3 ॥ 
शाप्नोपदिष्टेड थे. संदेह॑ विना5नुष्ठाननिष्ठत्वमेकाकी सर्वपरिग्रहशून्यः कर्थ॑ जीविष्यामीति 
भयराहित्यं वा5भयं, सत्त्वस्यान्तःकरणस्थ शुद्धिर्निर्मलता तस्याः सम्यक्ता भगवत्तत्त्वस्ूर्ति- 
योग्यता सत्त्वसंशुद्धिः परवज्वनमायानृतादिपरिवर्जन वा। परस्य व्याजेन वशीकरणं परवज्चनं, 
हृदयेडन्यथा कृत्वा बहिरन्यथा व्यवहर्ं माया, अयधादृष्टकथनमनृतमित्यादि ॥ ज्ञान 
शास्तरादात्मतत्त्वस्यावगमः, चित्तैकाग्रतया तस्य स्वानुभवारूदत्वं योगः, तयोर्व्यवस्थितिः. सर्वदा 
तब्रिष्ठता ज्ञानयोगव्यवस्थितिः । यदा तु अभयं सर्वभूताभयदानसंकल्पपालनमू । एतचान्येषामपि 
परमहंसधर्माणामुपलक्षणम्‌ । सत्त्वसंशुद्धिः श्रवणादिपरिपाकेणान्तःकरणस्थासंभावनाविपरीत- 
भावनादिमलराहित्यम्‌ । ज्ञानमात्मसाक्षात्कारर । योगो मनोनाशवासनाक्षयानुकूलः 
पुरुषप्रयलस्ताभ्यां. विशिष्टा संसारिविलक्षणा5वस्थितिर्जीवन्मुक्तिज्ञनियोगव्यस्थितिरित्येवं 
व्याख्यायते तदा फलभूतैव देवी संपदियं द्रष्टव्या । भगवद्धक्ति विनाउन्तःकरणसंशुद्धेरयोगात्तया 
साऊपि कथिता । 


अन्तःकरणसंशुद्धि, ज्ञान और योग में निथा, दान, दम, यज्ञ, स्वाध्याय, तप, आर्जव, अहिंसा, सत्य, 
अक्रोध, त्याग, शान्ति, अपैशुन, प्राणियों के प्रति दया, अलोलुपता, मार्दव, ही-लज्जा, अचापल - 
अचज्चलता, तेज, क्षमा, धृति, शौच, अद्रोह और अधिक मान न होना - ये धर्म होते हैं || -3 ||] 
शार्द्वारा उपदिष्ट आर्थ में सन्देह के बिना अनुणन करना, अथवा- “सब प्रकार के संग्रह को 
छोड़कर मैं अकेला कैसे जीवित रहूँगा' - इसप्रकार के भय से रहित होना “अभय” है' । सत्त्व 
- अन्तःकरण की शुद्धि - निर्मलता उसकी जो सम्यक्ता अर्थात्‌ भगवत्तत्त्वस्फूर्ति की योग्यता है 
वह “सत्त्वसंशुद्धि', अथवा-- परवज्चना, माया, अनृत आदि का परिवर्जन-परित्याग 'सत्त्वसंशुद्धि” 
है | दूसरे को किसी व्याज-बहाने से वश में करना 'परवज्चन-परवज्चना' है | हृदय में अन्य भाव 
रखकर बाहर दूसरे प्रकार से व्यवहार करना माया” है। जैसा देखा नहीं हो वैसा कहना 'अनृत' 
- मिथ्या है 'ज्ञान' शास्त्र द्वारा आत्मतत्त्व का अवगम-बोध है और चित्त की एकाग्रता द्वारा 
. प्रकृत में अधिकारी के भेद से “अभय' के दो लक्षण किये हैं | प्रथम लक्षण कर्मी पुरुष के लिए हैं और 
द्वितीय लक्षण संनन्‍्यासी के लिए है | 

2. (अ) यहाँ 52853 05 ” अधिकारीभेद से उक्त है | प्रथम लक्षण में कहा है - अन्तःकरण की निर्मलता की 
सम्यक्ता 'सत्त्वसंशुद्धि! है, यहाँ 07 ू सम्‌ + शुद्धि - इस पद के “सम्‌' उपसर्ग नि अर्थ को स्पष्ट करते 
हुए कहा है या सम्यक्ता अर्थात्‌ बात कि की योग्यता का में अपेक्षित है, क्योंकि शुद्ध 33 दा ॥ 
अन्तःकरण में भगवत्तत्त्व की सर्च होती है, अन्यथा नहीं होती है | यह लक्षण संन्यासी के लिए है, उसमें 
परवज्चनादि तो स्वयं निवृत्त हैं | द्वितीय लक्षण कर्मी के लिए है । 

(ब) सत्त्वानां 5 दुध्प्राणिनां व्याप्रादीनां संशुद्धि > स्वभावपरित्यागो यस्मादितीदृशः प्रभावविशेषः सत्तवसंशुद्धिः' « 
“सत्त्वों > व्याप्रादि दुध् प्राणियों की संशुद्धि - स्वभाव का परित्याग जिससे हो ऐसा प्रभावविशेष सत्त्वसंशुद्धि है, क्योंकि 
अन्तःकरणशुद्धि से शान्ति होती है” - यह लक्षण उचित नहीं है, क्योंकि अन्तःकरणशुद्धि की अपेक्षा से व्याप्रादि का 
शान्त होना परस्पर भिन्न है अतएव उक्त कल्पना अनुचित है | 
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“महात्मानस्तु मां पार्थ दैवीं प्रकृतिमाश्रिताः । 
भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा ५38 5:58 मल ै 
इति नवमे दैव्यां संपदि भगवद्धक्तेरुक्तत्वाच । भगवद्धक्तेरति * सह पाठो न 


कृत इति द्रष्टव्यम्‌ । 
3 महाभाग्यानां परमहंसानां फलभूतां दैवीं संपदमुक्त्वा ततो न्यूनानां गृहस्थादीनां साधन- 
भूतामाह-दान स्वस्वत्वास्पदानामन्नादीनां यथाशक्ति शास्रोक्तः संविभागः । दमो बाह्मेन्द्रियसंयम 
ऋतुकालायतिरिक्तकाले मैथुनाथभावः । चकारोष्नुक्तानां निवृत्तिलक्षणधर्माणां समुचयार्थः । 
यज्ञश्च॒ श्रौतो5ग्निहोत्रदर्शपूर्णगासादिः, स्मार्तों देवयज्ञः पितृयज्ञों भूतयज्ञों मनुष्ययज्ञ इति 


उसको अपने अनुभव में आरूढ - स्थिर करना .योग” है - इन दोनों की व्यस्थिति> सर्वदा उन्हीं 
में निषता - निछा होना 'ज्ञानयोगव्यवस्थिति' है । जिस समय “अभय” सब भूतों - प्राणियों को 
अभयदान के संकल्प का पालन करना होता है! उस समय यह परमहंस के अन्य धर्मों का भी 
उपलक्षण हो जाता है । “सत्त्वसंशुद्धि' श्रवणादि के परिपाक से अन्त:करण का असंभावना, 
विपरीतभावना' आदि मलों से रहित होना है | ज्ञान” आत्रसाक्षात्कार है और “योग” मनोनाश 
और वासनाक्षय के अनुकूल पुरुष का प्रयल है - उन दोनों से विशिष्ट जो संसारियों से विलक्षण 
अवस्थिति - जीवन्मुक्ति है वह “ज्ञानयोगव्यवस्थिति” है -- इसप्रकार जब इसकी व्याख्या की जाती 
है तब यह फलभूता ही “दैवी-सम्पत्‌र है - यह समझना चाहिए | भगवद्‌-भक्ति के बिना 
अन्तःकरणसंशुद्धि होना सम्भव नहीं है, अत: इसके द्वारा उस भगवद्भक्ति का भी उल्लेख हो जाता 
है, क्योंकि नवम अध्याय में - हे पार्थ ! दैवी प्रकृति के आश्रित महात्माजन मुझको सब भूतों 
का सनातन कारण और अविनाशी अक्षरस्वरूप जानकर अनन्य मन से युक्त होकर निरन्तर भजते 
हैं? (गीता, 9.3) -- इस स्थान पर दैवी - सम्पत्‌ में भगवद्धक्ति भी कही गई है | भगवद्भक्ति 
अतिश्रेष्ठ है, इसलिए इसका अभयादि के साथ पाठ नहीं किया है -- यह समझना चाहिए । 

3 महाभाग्यशाली परमहंसों की फलभूता दैवीसंम्पत्‌ को कहकर उनसे न्यून गृहस्थादि की साधनभूत दैवी 
-सम्पत्‌ कहते हैं-- “दान” अपने स्वत्वास्पद" अन्नादि का यथाशक्ति शाख्रोक्त संविभाग करना है । 
“दम” बाह्य इन्द्रियों का संयम है, ऋतुकालादि के अतिरिक्त काल में मैथुनादि का अभांव है | यहाँ 
चकार अनुक्त निवृतिलक्षण धर्मों के समुच्चय के लिए है| “यज्ञ' अग्निहोत्र - दर्शपौर्णगासादि श्रौत 
यज्ञ हैं तथा देवयज्ञ, पितृयज्ञ, भूतयज्ञ और मनुष्ययज्ञ - ये चार प्रकार के स्मार्त यज्ञ हैं, “ब्रह्मयज्ञ' 
3. संन्यास ग्रहण करते समय “अभयं सर्वभूतेभ्यो मत्तः स्वाहा' - इसप्रकार सब प्राणियों को अभय देने के संकल्प 
का पालन करना ही “अभय है | इसमें प्रमाण है - “अभयं सर्वभूतेभ्यो दत्वा संन्यासमाचरेत्‌” -- इत्यादि । 

4. “तत्त्वमसि” ८ 'तुम वही हो” अर्थात्‌ तुम ब्रह्म हो - यह सुनकर इसप्रकार कहना कि यह असम्भव है, यह 
कभी नहीं हो सकता है, तो वह “असंभावना' है | 
5. 'एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म” ८ “ब्रह्म एक अद्वितीय है” अर्थात्‌ ब्रह्म अद्वितीय है - इस वाक्य का अर्थ सजातीय - 
द्वितीयरहित में समझकर ब्रह्म के बराबर दूसरा नहीं है, यह समझना “विपरीतभावना' है । 
6. अपने पुरुषार्थ से अर्जित धन में अपना स्वत्व होता है अतएव 'स्वत्वास्पद' उक्त है । 
7. “ऋतौ भायमुपेयात्‌*' - इस वचन के अनुसार ऋतुकाल में ख्लीप्रसज्ग का विधान है, न करने से प्रत्यवाय होगा, 
अतः प्रकृति में ऋतुकालादि के अतिरिक्त काल का निर्देश है । 
8 अध्यापनं ब्रह्मयज्ञ: पितृयज्ञस्तु तर्पणम्‌ | 

होमो दैवो बतिभौतो नृयज्ञोडतिथिपूजनम्‌ ॥ (मनुस्मृति, 3.70) 
“वेद का पठन-पाठन “ब्रह्मयज्ञ', पितरों का तर्पण करना 'पितृयज्ञ', होम करना “देवयज्ञ', जीवों को अन्न की 
बलि देना 'भूतयज्ञ” और अतिथि का आदर-सत्कार करना “मनुष्ययज्ञ' है |! 
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चतुर्विधः । ब्रह्मयज्ञस्थ स्वाध्यायपदेन पृथगुक्तेः । चकारो5नुक्तानां प्रवृत्तिलक्षणधर्माणां समुचयार्थः 
। एतत्त्रयं गृहस्थस्य । स्वाध्यायों ब्रह्मयज्ञो5दृष्टार्थमृग्वेदाद्ध्यपनरूपः । यज्ञशब्देन पञ्चविधमहा- 
यज्ञोक्तिसंभवे5 प्यसाधारण्येन ब्रह्मचारिधर्मत्वकथनार्थ प्रथगुक्तिः | तपस्निविध शारीरादि सप्तदशे 
वक्ष्यमाणं वानप्रस्थस्यासाधारणो धर्मः । एवं च॒तुर्णामाश्रमाणामसाधारणान्धर्मानुक्त्वा चुतुर्णा 
वर्णानामसाधारणधर्मानाह--आर्जवमवक्रतं श्रद्धानेषु श्रोतृषु स्वज्ञातार्थासंगोपनम्‌ ॥ ॥ 

4 प्राणिवृत्तिच्छेदों हिंसा तदहेतुत्वमहिंसा । सत्यमनर्थाननुबन्धि यथाभूतार्थवचनम्‌ । परैराक्रोशे 
ताडने वा कृते सति प्राप्तो यः क्रोधस्तस्य तत्कालमुपशमनमक्रोधः । दानस्थ प्रागुक्तेस्त्यागः 
संन्यासः । दमस्य प्रागुक्तेः शान्तिरन्तःकरणस्योपशमः । परस्मै परोक्षे परदोषप्रकाशन पैशुन 
तदभावो5पैशुनम्‌ । दया भूतेषु दुःखितेष्वनुकम्पा । अलोलुप्वमिन्द्रियाणां विषयसंनि- 
धाने5प्यविक्रियत्वम्‌ । मार्दवमक्रूरत्व॑ वृथापूर्वपक्षादिकारिष्वपि शिष्यादिष्वप्रियभाषणादिव्यतिरे 
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स्वाध्याय” पद से पृथक कहा गया हैं । यहाँ द्वितीय चकार अभुक्त प्रवृत्तिलक्षण धर्मों के समुच्चय 

के लिए है | दान, दम और यज्ञ - ये तीन धर्म गृहस्थ के हैं | 'स्वाध्याय” अदृध्ट प्रयोजन से 
ऋग्वेदादि का अध्ययनरूप ब्रह्मयज्ञ है? । “यज्ञ” शब्द से पाँच प्रकार के महायज्ञों का कथन संभव 
होने पर भी स्वाध्याय को असाधारणरूप से ब्रह्मचारी का धर्म बतलाने के लिए पृथकू कहा है | 
“तप” तीन प्रकार का है, जिसको शारीरादि भेद से सत्रहवें अध्याय में कहेंगे, यह वानप्रस्थ का 
असाधारण धर्म है| इसप्रकार चारों आश्रमों के असाधारण धर्मों को कहकर चार वर्णों के असाधारण 
धर्मों को कहते हैं -- “आर्जव” अवक्रता - अकुटिलता है अर्थात्‌ श्रद्धायुक्त श्रोताओं के प्रति स्वज्ञात 
- अपने जाने हुए अर्थ को नहीं छिपाना है ॥  ॥ 

4 प्राणियों की वृत्ति -- जीविका का छेद - नाश करना हिंसा है, उसका हेतु न बनना “अहिंसा! है” | 
“सत्य' जिसके परिणाम में अनर्थ न हो ऐसा यथार्थवचन -- जैसा हुआ हो वैसा कहना है” । दूसरों 
के आक्रोश” करने अथवा पीटने पर जो क्रोध होता है उसको तत्काल शान्त करना “अक्रोध' है | 
दानरूप त्याग को पूर्व में कहा जा चुका है, अत: यहाँ त्याग” संन्यासपरक है | दम का कथन पहले 
हो चुका है, अतः यहाँ 'शान्ति' अन्तःकरण का शमन है । परोक्ष में दूसरे के प्रति दूसरे के दोषों को 
प्रकाशित करना पैशुन है, उसका अभाव “अपैशुन' है| “दया” दुःखित प्राणियों पर अनुकम्पा करना 
है | “अलोलुपता' विषयों के संनिधान में भी- विषयों के प्राप्त होने पर भी इन्द्रियों में विकार न होना 
है | “मार्दव” अक्रूरता है अर्थात्‌ शिष्यादि के वृथा ही पूर्वपक्षादि करने पर भी अप्रियभाषणादि के 
इस मनुस्मृतिवचन के अनुसार स्मार्त यज्ञ पाँच हैं, यहाँ इनमें से 'ब्रह्मयज्ञ' को छोड़कर अन्य चार यज्ञों कोः ही 
स्मार्तयज्ञ इसलिए कहा है कि 'स्वाध्याय' पद से 'ब्रह्मयज्ञ” को पृथक कहा गया है । इससे पुनरुक्तिदोष का 
परिहार भी हो गया है । 

9. यद्यपि स्वाध्यायरूप से ब्रह्मयज्ञ को पूर्व में पंचविध यज्ञ कहने से कहा जा सकता था, तथापि इसको यहाँ 
इसलिए पृथकू कहा गया है कि यह ब्रह्मचारी का भी धर्म है, केवल गृहस्थ ही का नहीं है । 


0. प्रकृत में हिंसा का हेतु न बनने को “अहिंसा' कहा है, कारण कि साक्षात्‌ हिंसाभाव तो दया से ही हो जाता 
है । 

]]. जैसा कि मानववचन है - “सब ब्रूया्रियं ब्रूयात्र ब्रूयात्सत्यमग्रियम्‌ ।' (मनुस्मृति, 4.38) - तथा च “वर्णिनां 
हि वधे यत्र तत्र साक्ष्यनृतं वदेत्‌” -- इत्यादि | 

]2. “तत्र लाक्षारणा यः स्यादाक्रोशो मैथुनं प्रति! (अमरकोश, 6.5) - इस कोश के अनुसार परपुरुषगमन या 
परख्लीगमन विषयक दोष लगाना “आक्रोश” है । 


दैवासुरसम्पद्धिभागयोगः ] गूढार्थदीपिका 737 


केण बोधयितृत्वम्‌ । हीरकार्यप्रवृत्त्यारम्मे तत्यतिबन्धिका लोकलज़ा । अचापलं प्रयोजन 
विना5पि वाक्पाण्यादिव्यापारयितृत्व॑ं चापलं तदभावः । आर्जवादयो5चापलान्ता ब्राह्मणस्था- 
साधारणा धर्माः ॥ 2 ॥ 


5 तेजः प्रागल्भ्यं ख्रीचालकादिभिमूढेरनभिभाव्यत्वम्‌ । क्षमा सत्यपि सामर्थ्य परिभवहेतुं प्रति 
क्रोधस्यानुत्पत्तिः । धृतिदेहिन्द्रियेष्ववसादं प्राप्तेष्यपि तदुत्तम्भकः प्रयत्नविशेषः । येनोतम्भितानि 
करणानि शरीरं न नावसीदन्ति । एतत्त्रयं क्षत्रियस्थासाधारणम्‌ । शौचमाभ्यन्तरमर्थप्रयोगादी 
मायाजृतादिराहित्यं न तु मृजलादिजनितं बाह्ममत्र ग्राह्म॑ तस्य शरीरशुद्धिरूपतया बाह्मत्वेनान्तः- 
करणवासनात्वाभावात्‌ू । तदासनानामेव सात्विकादिभेदभिन्नानां दैव्यासुर्यादिसंपद्ूपत्वेनात्र 
प्रतिषिपादयिषितत्वात्‌ । स्वाध्यायादिवत्केनविदपेण वासनारूपत्वे तदप्यादेयमेव । द्रोहः 
परजिघांसया शश्रग्रहणादि तदभावोडद्रोहः । एतदूद्वय॑ वैश्यस्यासाधारणम्‌ । अत्यर्थ 
मानिता55त्मनि पूज्यत्वातिशयभावना5तिमानिता, तदभावो नातिमानिता पूज्येषु नप्नता। अयं 
शूद्रस्यासाधारणो धर्मः । “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाउनाश- 
केन' इत्यादिश्रुत्या विवदिषोषयिकतया विनियुक्ता असाधारणाः साधारणाश्च वर्णाश्रमधर्मा 
इहोपलक्ष्यन्ते | एते धर्मा भवन्ति निष्पचन्ते दैवीं शुद्धसत्त्मयीं संप्दं वासनासंतति शरीरारम्भ- 
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विना ही उनको समझाना है। “ही” अकार्यप्रवृत्ति के आरम्भ में उसको रोकनेवाली लोकलज्जा है | 
प्रयोजन के बिना भी वाणी, हाथ आदि को चलाते रहना चापल है, उसका अभाव “अचापल' है!” 
आर्जव' से लेकर “अचापल' पर्यन्त ब्राह्मण के असाधारण धर्म हैं ॥ 2॥ 

5 “तेज! प्रागल्म्य - प्रगल्भता है अर्थात्‌ ख्री, बालक आदि मूढ़ों से अभिभूत न होना है | क्षमा” सामर्थ्य 
होने पर भी अपने परिभव-तिरस्कार के हेतु-कारण के प्रति क्रोध उत्चन्न न होना है। 'धृति” देह और 
इन्द्रियादि के थक जाने पर भी उनको उठानेवाला प्रयलविशेष है, जिससे उठाये हुए इच्द्रिय और शरीर 
थदाते नहीं हैं | तेज, क्षमा और धृति - ये तीन क्षत्रिय के असाधारण धर्म है। शौच” धन का 
व्यवहारादि करने में कपट, झूठ आदि से दूर रहना आभ्यन्तर-शौच है, यहाँ मिट्टी, जलादि से होनेवाला 
बाह्य शौच ग्राह्म नहीं है, क्योंकि वह शरीरशुद्धिस्वरूप होने से बाह्य है अतएव अन्तःकरण की वासनाओं 
का शोधक नहीं है तथा सात्तिकादि भेद से भिन्न-भिन्न उसकी वासनाओं का ही यहाँ दैवी, आसुरी 
आदि संपदू-रूप से प्रतिपादन करना अभीष् है | स्वाध्यायादि के समान यदि किसी रूप से बाह्य शौच 
को वासनारूप मान लिया जाए तो वह यहाँ ग्राह्म ही है | दूसरे की हिंसा करने के लिए शश्रग्रहणादि 
करना द्रोह है, उसका अभाव “अद्रोह” है। शौच और अद्रोह - यह दो वैश्य के असाधारण धर्म हैं 
। अल्नन्त मानिता अर्थात्‌ अपने में पूज्य की अतिशय भावना अतिमानिता है, उसका अभाव 
“नातिमानिता' है अर्थात्‌ पूज्यों के प्रति नग्रता है। यह शूद्र का असाधारण धर्म है | यहाँ 'उस इस 
आत्मा को ब्राह्मण वेदानुवचन, यज्ञ, दान, तप और उपवास द्वारा जानना चाहते हैं! - इत्यादि श्रुति 
से विविदिषा-जिज्ञासा में उपयोगी होने से विनियुक्त असाधारण और साधारण वर्णाश्रम-धर्मों को 
उपलक्षित किया गया है। शरीरारम्भ के समय पुण्य कर्मों द्वारा अभिव्यक्त शुद्धसत्त्वमयी दैवी-सम्पत्‌ 
अर्थात्‌ वासनासन्तति को लक्षित करके उत्तन्न हुए पुरुष में ये धर्म स्वभावतः होते हैं, उसमें विद्याकर्म 
और पूर्वप्रज्ञा प्रकट हो जाती है, 'पुण्य कर्म से पुण्यात्मा होता है और पापकर्म से पापात्मा होता है' 


]3. “न कुर्वीत वृधाचेथम्‌” (मनुस्मृति, 4.63) - इस मनुवचन से भी चापल का निषेध किया गया है । 
4. यहाँ बाह्य शौच का प्रतिषेध भाष्यविरुद्ध है, अतएंव उक्त कथन है । 





श्रीमद्धगवद्वीता [ अध्यायः 6 


काले पुण्यकर्मभिरभिव्यक्तामभिलक्ष्य जातस्य पुरुषस्य “तं विद्याकर्मणी समन्वारभेते पूर्वप्रज्ञा 
च” | पुण्यः पुण्येन कर्मणा भवति पापः पापेन इत्यादिश्रुतिभ्यः । हे भारतेति संबोधयउ्शुद्ध- 
बंशोद्धवत्वेन पूतत्वात्त्वमेतादृशधर्मयोग्योउसीति सूचयति ॥ 3 ॥ 
आदेयत्वेन दैवीं संपदमुक्त्वेदानी हेयत्वेना55सुरी संपदमेकेन श्लोकेन संक्षिप्पाउ5ह- 

दम्भो दर्पोषतिमानश्च क्रोधः पारुष्यमेव च । 

अज्ञानं चाभिजातस्य पार्थ संपदमासुरीम्‌ ॥ 4 ॥ 
दम्भो धार्मिकतया5उत्मनः ख्यापनं तदेव धर्मध्वजित्वम्‌ । दर्पो धनस्वजनादिनिमित्तो 
महदवधीरणाहेतुर्गवविशेषः । अतिमान आत्मन्यत्यन्तपूज्यत्वातिशयाध्यारोपः 'दिवाश्च वा 
असुराश्चोभये प्राजापत्याः पस्पृधिरि ततो55सुरा अतिमानेनैव कस्मिन्नु व्य जुहुयामेति 
स्वेष्वेवा5 स्पेषु जुद्धतश्चेरुस्तेषतिमानेनैव पराबभूवुस्तस्मान्नातिमन्येत पराभवस्य होतन्मुख 
यदतिमानः” इतिशतपथश्रुत्युक्तः । क्रोधः स्वपरापकारप्रवृत्तिहेतु रभिज्वलनाोत्मको5न्तः- 
करणवृत्तिविशेषः । पारुष्यं प्रत्यक्षरुक्षवदनशीलत्वम्‌ । चकारोजनुक्तानां भावभूतानां 
चापलादिदोषाणां समुचयार्थः । अज्ञानं कर्तव्याकर्तव्यादिविषयविवेकाभावः । च शब्दो5नुक्ता- 
नामभावभूतानामधृत्यादिदोषाणां समुच्चयार्थ: । आसुरीमसुररमणहेतुभूतां रजस्तमोमयीं संपदम- 


- इत्यादि श्रुतियों से यही अर्थ अभिव्यक्त होता है | 'हे भारत” ! - इस सम्बोधन से भगवान्‌ 
यह सूचित करते हैं कि 'शुद्धवंश में उत्पन्न होने के कारण पवित्र होने से तुम ऐसे धर्म के योग्य 
हो! ॥ 3 ॥ 

ग्राह्मरूप से दैवी - संपत्‌ को कहकर अब हेय-त्याज्यरूप से आसुरी-संपत्‌ को एक श्लोक से संक्षेप 
में कहते हैं :-- 

है पार्थ ! आसुरी-संपत्‌ को लेकर उत्न्न हुए पुरुष में दम्भ, दर्प, अतिमान-अभिमान, क्रोध, पारुष्य 
- कठोर वचन और अज्ञान - ये धर्म रहते हैं ॥ 4 ॥] 

“दम्भ! अपने को धार्मिकरूप से ख्यापित - प्रकाशित करना है, वही “धर्मध्वजित्व” है । दर्प! 
धन या स्वजनादि के कारण दूसरे की अवहेलना का हेतु गर्वविशेष है | 'अतिमान' अपने में 
अत्यन्त पूज्यत्वातिशय का अध्यारोप - आरोप करना है; 'देवता और असुर - ये दोनों ही प्रजापति 
के पुत्र थे, वे आपस में स्पर्धा करने लगे, तब असुरों ने अतिमान से ही विचार किया कि हम 
किसमें हवन करें ? अतः उन्होंने अपने मुखों में ही हवन किया । वे अतिमान के कारण पराभव 
को प्राप्त हुए, इसलिए कभी अतिमान न करे, क्‍योंकि यह जो अतिमान है वह पराभव का ही 
कारण है! - यह शतपथ श्रुति ने कहा है । क्रोध! .अपने और पराये का अपकार करने की 
प्रवृत्ति की हेतुभूता अन्तःकरण की ज्वलनात्मिका वृत्तिविशेष है | 'पारुष्य” सामने ही रूखा बोलने 
का स्वभाव है | यहाँ चकार अनुक्त भावभूत चापलादि दोषों के समुच्चय के लिए है । “अज्ञान! 
कर्त्तव्य, अकर्त्तव्य आदि विषयों के विवेक का अभाव है | यहाँ द्वितीय चकार अनुक्त अभावभूत 
अधृति आदि दोषों के समुच्चय के लिए है | शरीरारम्भ के समय पाप कर्मों के कारण अभिव्यक्त 
हुई आसुरी - असुरों के रमण की हेतुभूता रजोगुण -- तमोगुणमयी संपतू अर्थात्‌ अशुभवासनासन्त॑ति 
को लक्ष्य करके उत्पन्न हुए कुपुरुष -- असत्पुरुष में 'दम्भ” से लेकर अज्ञान पर्यन्त दोष ही होते 
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शुभवासनासंतर्ति शरीरारभ्भकाले पापकर्मभिरमिव्यक्तामभिलक्ष्य जातस्य कुपुरुषस्य दम्भाया 
अज्ञानान्ता दोषा एव भवन्ति न त्वभयाया गुणा इत्यर्थः । हे पार्यति संबोधयन्विशुद्धमातृकत्वेन 
तदयोग्यत्वं सूचयति ॥ 4 ॥ 

8 अनयोः संपदोः फलविभागो5भिधीयते - 


दैवी संपद्दिमोक्षाय निबन्धाया55सुरी मता । 
मा शुचः संप्द दैवीमभिजातो5सि पाण्डव ॥ 5 ॥ 

9 यस्य वर्णस्य यस्या55श्रमस्य च या विहिता सात्तिकी फलाभिसंधिरहिता क्रिया सा तस्य 
दैवी संपत्सा सत्त्वशुद्धिभगवद्धक्तिज्ञानयोगस्थितिपर्यन्ता सती संसारबन्धनादिमोक्षाय कैवल्याय 
भवति । अतः सैवोपादेया श्रेयोर्थिभिः । या तु यस्य शाम्लनिषिद्धा फलाभिसंधिपूर्वा साहंकारा 
च राजसी तामसी क्रिया तस्य सा सर्वा्प्यासुरी संपत्‌ । अतो राक्षस्यपि तदन्तर्भूतिव । सा 
निबन्धाय नियताय संसारबन्धाय मता संमता शाल्राणां तदनुसारिणां च | अतः सा हेयैव 
श्रेयोर्थिभिरित्यर्थः । तत्रैदं सत्यहं कया संपदा युक्त इति संदिहानमर्जुनमाश्वासयति भगवानू--मा 


हैं अर्थात्‌ असलुरुष में अभयादि गुण नहीं होते हैं | हे प्रर्थी' !” - इस सम्बोधन से तुम विशुद्ध 
पवित्र 'पृथा” माता से उत्मन्न हो, अतः तुम उक्त दोषों के योग्य नहीं हो” -- यह सूचित करते 
हैं || 4 ॥ 

8 इन दोनों सम्पदों के फलविभाग को कहते हैं :- 
हि पाण्डव ! हे अर्जुन ! दैवी संपत्‌ मोक्ष के लिए होती है और आसुरी संपत्‌ बन्धन के लिए मानी 
गई है | तुम शोक मत करो, क्योंकि तुम दैवी संपत्‌ को लक्ष्य बनाकर उत्तन्न हुए हो ॥ 5 ॥] 

9 जिस वर्ण और जिस आश्रम की जो फलाभिसंधि -- फलकामना से रहित सात्तिकी क्रिया विहित 

है वह उसकी “दैवी - संपत्‌” है | वही सत्त्वशुद्धि, भगवद्भक्ति अथवा ज्ञानयोगस्थिति पर्यन्त रहती 
हुई विमोक्ष ८ संसारबन्धन से मोक्ष - कैवल्य के लिए होती है“, अतः वही कल्याणार्थियों के 
लिए उपादेय - ग्राह्म है । जिस वर्ण या आश्रम की जो तो शाख्ननिषिद्ध, फलाशापूर्वक अंहकार 
सहित राजसी - तामसी क्रिया है वह सभी उसकी “आसुरी - संपत्‌” है, अतः राक्षसी - प्रकृति 
भी उस आसुरी - संपत्‌ के अन्तर्गत ही है | शात्र और शाब्रानुयायियों के मत - सम्मत में वह 
निबन्ध > नियत संसारबन्धन के लिए है, अतः वह कल्यार्थियों के लिए हेय - त्याज्य ही है । 
ऐसी परिस्थिति होने पर “मैं किस संपत्‌ से युक्त हूँ” - इसप्रकार सन्देह करते हुए अर्जुन को 
भगवान्‌ आश्वासन देते हैं - तुम शोक मत करो 5 "मैं आसुरीसंपत्‌ से युक्त हूँ” - ऐसी शंका 
से शोक -- अनुताप मत करो, क्योंकि तुम दैवी -- संपत्‌ को लक्ष्य बनाकर उत्पन्न हुए हो 5 तुम 
पूर्वजन्मार्गितकल्याण और भाविकल्याण हो अर्थात्‌ तुमने पूर्वजन्म में कल्याण का अर्जन किया है 
9. “आसुरीसंपत्‌ के अन्तर्गत कहे हुए ख्रीस्वभावभूत शोक और मोह मोक्षार्थी तुम्हारे डरा अवश्य ही परित्याज्य 
हैं” - यह ध्वनित करते हुए भगवान्‌ ने 'पार्थ!/ कहा है । 
6. दैवीसंपत्‌ का विकास होने पर सत्त्वशुद्धि होती है और भगवद्भक्ति से आत्मस्वरूप का ज्ञान होता है तथा उस 
आत्रतत्त्वज्ञान से योग में स्थिति अर्थात्‌ ब्राह्मीस्थिति प्राप्त होती है | इसप्रकार की स्थिति से ज्ञाननिष्ठा द्वारा अज्ञान 
नष्ट हो जाता है अतएव अज्ञानजनित संसारबन्धनादि की निवृत्ति और विमोक्ष-कैवल्य की प्राप्ति होती है, फलतः दैवी 
- संपत्‌ संसार-बन्धन से मोक्ष - कैवल्य के लिए होती है, अतः यह मोक्षार्थी के लिए ग्राह्म है | 
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शुचः, अहमासुर्या संपदा युक्त इति शट्टूया शोकमनुतापं मा कार्षीः, दैवीं संपदमभिलक्ष्य 
जातोऊसि प्रार्जितकल्याणो भाविकल्याणश्व त्वमसि हे पाण्डव पाण्एुपुन्रेष्वन्येष्वपि दैवी 
संपत्प्रसिद्धा कि पुनस्त्ववीति भावः ॥ 5 ॥ 

ननु भवतु राक्षसी प्रकृतिरासुर्यामन्तर्भूता शास्लनिषिद्धक्रियोन्मुखत्वेन सामान्यात्कामोपभोग- 
प्राधान्यप्राणिहिसाप्राधान्याभ्यां कविद्धेदेन व्यपदेशोपपत्तेः, माजुषी तु प्रकृतिस्तृतीया पृथगस्ति 
“या: प्राजापत्या: प्रजापतो पितरि ब्रह्मचर्यमूषुर्देवा मनुष्या असुराः” इति श्रुतेः । अतः साउपि 
हेयकोटाबुपादेयकोटी वा वक्तव्येत्यत आह- 


दो भूतसर्गो लोकेउस्मिन्देद आसुर एव च । 

दैवो विस्तरशः प्रोक्त आसुरं पार्थ मे शुणु ॥ 6 ॥ 
अस्मिल्लोके सर्वस्मिन्नपि संसारमार्गे दौ दविप्रकारावेव भूतसर्गो भनुष्यसगगों भवतः । कौ तौ दैव 
आसुरश्च, न तु राक्षसो मानुषो वाउधिकः सर्गोउस्तीत्यर्थः | यो यदा मनुष्यः शास्नसंस्कार- 
प्रावल्येन स्वभावसिद्धौ रागदेघावभिभूय धर्मपरायणों भवति स तदा देवः । यदा तु स्वभावसिद्ध- 
रागदेषप्राबल्येन शास्रसंस्कारमभिभूयाधर्मपरायणो भवति स तदाऊसुर इति दैविध्योपपत्तेः | न 
हि धर्माधर्माभ्यां तृतीया कोटिरस्ति | तथा च श्रूयते -- “द्बया ह प्राजापत्या देवाश्चासुराश्च 


अतएव तुम भविष्य में भी कल्याण को ही प्राप्त होगे | हे पाण्डवा” ! - इस सम्बोधन से यह 
भाव सूचित होता है कि जब अन्य पाण्षुपुत्रों में भी दैवीसंपत्‌ प्रसिद्ध है तो फिर तुममें तो कहना 
ही कया है? ॥ 5 ॥ 

अच्छा, राक्षसी प्रकृति आसुरीसंपत्‌ में अन्तर्भूत हो, कारण कि उन दोनों में शाख्ननिषिद्ध क्रियाओं 
- में उन्मुखत्व धर्म समान है, तथापि आसुरीप्रकृति में कामोपभोग की प्रधानता और राक्षसी - प्रकृति 
में प्राणिहिंसा की प्रधानता रहने से दोनों में कहीं भेदव्यवहार उपपन्न है; किन्तु मानुषी - प्रकृति 
तो इनसे पृथक तीसरी ही है - इसमें श्रुति प्रमाण है -- प्रजापति के तीन पुत्र -- देवता, मनुष्य 
और असुरों ने अपने पिता प्रजापति के यहाँ ब्रह्मचर्य का पालन करने हुए निवास किया” - अतः 
वह भी हेय - त्याज्यकोटि में है अथवा उपादेय - ग्राह्मकोटि में है -- यह कहना चाहिए - ऐसी 
शंका होने पर कहते हैं :- 

है पार्थ ! इस लोक में. दैव और आसुर - ये दो ही भूतसर्ग हैं | दैवसर्ग को तो विस्तारपूर्वक 
कह दिया है, अब तुम मुझसे आसुरसर्ग को सुनो ॥ 6 ॥] 

इस लोक में > सम्पूर्ण संसारमार्ग में दो अर्थात्‌ दो प्रकार के ही भूतसर्गी < मनुष्यसर्ग हैं । वे 
कौन दो मनुष्यसर्ग हैं ? दैव और आसुरः हैं, न कि राक्षस अथवा मानुष कोई तीसरा अधिक.सर्ग 
है - यह अर्थ है | जिससमय जो मनुष्य शा््र के संस्कारों की प्रबलता से स्वभावसिद्ध राग और 
7. है पाण्डव ! पाण्डुपुत्र अर्जुन ! - तुम अतिशूर, देवीसम्पत्‌ से युक्त अतएव शोकादि से विनिर्मुक्त पाण्डु के 
पुत्र हो, तुममें दैवीसंपत्‌ आभिजात्य है अतएव तुम आसुरीसंपत्‌ में अन्तर्भूत शोक और मोह को अड्डीकार करने 
के योग्य नहीं हो - यह उक्त सम्बोधन से सूचित होता है । 


8. सृज्यते इति सर्गों भूतान्येव सृज्यमानानि दैव्या संपदा युक्तानि दैवो भूतसर्ग इल्युच्यते, तान्येवासुर्या संपदा युक्तानि 
आसुरो भूतसर्ग इति | 
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ततः कानीयसा एव देवा ज्यायसा असुराः” इति । दमदानदयाविधिपरे तु वाक्ये त्रयाः प्राजापत्या 
इत्यादौ दमदानदयारहिता मनुष्या असुरा एवं सन्तः केनचित्साधर्म्येण देवा मनुष्या असुरा 
इत्युपचर्यन्त इति ना55थिक्यावकाशः । एकेनैव द इत्यक्षरेण प्रजापतिना दमरहितान्मनुष्यान्यति 
दमोपदेशः कृतः, दानरहितात्मति दानोपदेशः, दयारहितान्यति दयोपदेशः, न तु विजातीया एव 
देवासुरमनुष्या इह विवक्षिता मनुष्याधिकारत्वाच्छान्नस्य | तथा चान्त उपसंहरति- “तदेतदेवैषा 
दैवी वागनुवदति स्तनविलुर्द द द इति दाम्यत दत्त दयध्वमिति तदेतत्तयं शिक्षेद्रमं दानं दयामिति। 
तस्माद्राक्षसी मानुषी च प्रकृतिरासुयमिवान्तर्भवतीति युक्तमुक्त दौ भूतसर्गाविति। 

तत्र दैवो भूतसर्गो मया त्वां प्रति विस्तरशो विस्तरप्रकारैः प्रोक्तः स्थितप्रन्ञलक्षणे द्वितीये भक्तलक्षणे 
द्वादशे ज्ञानलक्षणे त्रयोदशे गुणातीतलक्षणे चतुर्दश इह चा भयमित्यादिना। इदानीमासुरं भूतसर्ग मे 
मदचनेर्विस्तरश:ः प्रतिपायमान त्वं शृणु हानार्थमवधारय सम्यक्तया ज्ञातस्य हि परिवर्जन शक्यते 
कर्तुमिति। हे पार्थेति संबन्धसूचनेनानुपेक्षणीयतां दर्शयति ॥ 6 ॥ 

वर्जनीयामासुरी संपर्द प्राणिविशेषणतया तानहमित्यतः प्राक्तनैर्दादशमिः श्लोकै्विवृणोति 


"टन निननननशिरनिनिरनननतनिलाटनगट रन मीनििलभनिनिटन नर फनिनर टी नर नजर रमन मीनर मनन नर नमन नरम सनम नि कप यन्‍ रमन तेज रमन भरना“ 


द्वेष को दबाकर: धर्मपरायण होता है उससमय वह देवता” है और जिससमय वह स्वभावसिद्ध 
राग और द्वेष की प्रबलता से शास्त्र के संस्कारों को दबाकर अधर्मपरायण होता है उससमय वह 
“असुर' है - इसप्रकार उसकी द्विविधता ही प्राप्त है, क्योंकि धर्म और अधर्म से पृथक्‌ कोई तीसरी 
कोटि नहीं है, इसीप्रकार श्रुति भी कहती है -- प्रजापति के दो पुत्र थे - देव और असुर; उनमें 
देव छोटे थे और असुर बड़े थे” (बृहदारण्यकोपनिषदू, .3.)) | दम-दान-दयाविधिंपरक “त्रयाः 
प्राजापत्या' - इत्यादि वाक्य में तो दम-दान-दयारहित मनुष्य असुर ही होते हुए किसी साधर्म्य से 
देवा मनुष्या असुराः” - इसप्रकार उपचार - गौणीवृत्ति से कहे. जाते हैं, आधिक्य का अवकाश 
नहीं है | प्रजापति ने 'द” -- इस एक अक्षर से ही दमरहित मनुष्यों के प्रति दम का उपदेश किया 
है, दानरहित मनुष्यों के प्रति दान का उपदेश किया है और दयारहित मनुष्यों के प्रति दया का 
उपदेश किया है, न कि यहाँ विजातीय - विलक्षण ही देव, असुर और मनुष्य विवक्षित हैं, कारण 
कि शात्न में तो मनुष्य का ही अधिकार है । इसीप्रकार अन्त में श्रुति उपसंहार करती है - 'मेघ 
की द द द -- ऐसी गर्जन इस दैवी वाणी का ही अनुवाद करती है अर्थात्‌ कहती है कि 'दाम्यत” 
- दम करो, “दत्त” - दान दो, दयध्वम्‌” - दया करो -- इसप्रकार दम, दान और दया - इन 
तीनों की शिक्षा ग्रहण करें' | अतः राक्षसी और मानुषी - ये दोनों प्रकृतियाँ आसुरी -- संपत में 
ही अन्तर्भूत होती है - इसप्रकार यह ठीक ही कहा है कि दो भूतसर्ग -- मनुष्यसर्ग हैं । 

उनमें दैवभूतसर्ग को तो मैंने तुमसे द्वितीय अध्याय में स्थितप्रज्ञ के लक्षणों में, बारह॑वें अध्याय मैं 
भक्त के लक्षणों में, तेरहवें अध्याय में ज्ञान के लक्षणों में, चौदहवें अध्याय में गुणातीत के लक्षणों 
में और यहाँ 'अभयम्‌” - इत्यादि श्लोकों में विस्तारपूर्वक कह दिया है | अब तुम मेरे वचनों से 
विस्तारपूर्वक प्रतिपाद्यमान आसुर--भूतसर्ग को सुनो - उसका त्याग करने के लिए ध्यानपूर्वक सुनो 
- समझो, क्योंकि जिसको सम्यक्‌ प्रकार से समझ लिया जाता है उसका ही त्याग किया जा सकता 
है | हे पार्थ !! - इस सम्बोधन से अपने सम्बन्धसूचक शब्द द्वारा “तुम उपेक्षणीय नहीं हो, 
अपितु अपेक्षणीय हो” - यह दिखलाते हैं || 6 ॥ 

वर्जनीय - त्याज्य आसुरी-संपत्‌ का प्राणियों में विशेषण द्वारा 'तानहम्‌” - इससे पूर्व के बारह 
श्लोकों से विवरण करते हैं :- 








74 


व 


5 


श्रीमद्धगवद्वीता [ अध्यायः 6 


प्रवृत्ति च निवृत्ति च जना न विदुरासुराः । 

न शौचं नापि चा55चारो न सत्यं तेषु विय्यते ॥ 7 ॥ 
प्रवृत्ति प्रवृत्तिविषयं धर्म, चकारात्तत्मतिपादक विधिवाक्यं च। एवं निवृत्ति निवृत्तिविषयमधर्म, 
चकारात्तत्मतिपादक निषेधवाक्यं चासुरस्वभावा जना न जानन्ति । अतस्तेषु न शौचं दिविध 
नाप्याचारों मन्वादिभिरुक्तः । न सत्य च प्रियहितयथार्थभाषणं वियते । शौचसत्ययो- 
राचारान्तभवि5पि ब्राह्मणपखिजकन्यायेन पृथगुपादानम्‌ । अशौचा अनाचारा अनृतवादिनो 

हामुरा मायाविनः प्रसिद्धाः ॥ 7 ॥ 

ननु धर्माधर्मयोः प्रवृत्तिनिवृत्तिविषययोः प्रतिपादक वेदाख्यं प्रमाणमस्ति निर्दोष भगवदाज्ञारूपं 
सर्वलोकप्रसिद्धं तदुपजीवीनि च स्मृतिपुराणेतिहासोदीनि सन्ति, तत्कथं प्रवृत्तिनिवृत्ति- 
तत्ममाणायज्ञानं, ज्ञाने वा5उज्ञोल्लट्डिनाँ शासितरि भगवति सति कथ तदननुष्ठानेन 
शौचाचारादिरहितत्वं दुष्टानां शासितुर्भगवतो5पि लोकवेदप्रसिद्धत्वादत आह - 


(आसुरीसंपतूवाले मनुष्य प्रवृत्ति और निवृत्ति को नहीं जानते हैं । उनमें न तो शौच होता है, न 
आचार भी होता है और न सत्य ही रहता है ॥ 7 ॥] 
प्रवृत्ति - प्रवृत्तिविषयक धर्म है, चकार से धर्मप्रतिपादक विधिवाक्य विवक्षित हैं | इसीप्रकार निवृत्ति 
- निवृत्तिविषयक अधर्म है, चकार से अधर्मप्रतिपादक निषेधवाक्य विवक्षित हैं - इसप्रकार प्रवृत्ति 
और निवृत्ति को आसुरीस्वभाववाले जन नहीं जानते हैं | अत: उनमें न तो बाह्य और आभ्यन्तर 
- दोनों प्रकार का शौच होता है, न मनु आदि के द्वारा उपदिष्ट आचार भी होता है और न सत्य 
अर्थात्‌ प्रिय और हितकर यथधार्थभाषण ही होता है” । यद्यपि सत्य और शौच का आचार में ही 
अन्तर्भाव हो जाता है, तथापि ब्राह्मणपरिव्राजकन्याय से इनको पृथकू-पृथकू ग्रहण किया गया है”, 
हज कि असुर अशौच, -अनाचार - आचारशून्य, अनृतवादी - मिथ्यावादी और मायावी प्रसिद्ध 
ही हैं ॥ 7 ॥ 
प्रवृत्तिविषय धर्म और निवृत्तिविषय अधर्म -- इन दोनों का प्रतिपादक भगवदाज्ञारूप निर्दोष वेदसंज्ञक 
प्रमाण सर्वजनप्रसिद्ध है और उसके उपजीवी - उपकारी अर्थात्‌ वेदमूलक स्मृति -- पुराण -- इतिहास 
आदि भी हैं, तो फिर आसुरी स्वभाववाले मनुष्यों में प्रवृत्ति - निवृत्ति और उनके प्रमाणादि का अज्ञान 
कैसे रहता है ? अथवा, उनका ज्ञान होने पर आज्ञा का उल्लंघन करनेवालों के शासिता भगवान्‌ के 
रहते हुए भी प्रवृत्त्यादि का अनुष्यन न कर शौचाचारादि की शून्यता उनमें कैसे होती है ? क्योंकि दुषों 
के शासिता भगवान्‌ भी लोक और वेद में प्रसिद्ध हैं - इस शंका से कहते हैं :-- 
9. जैसा कि मनुस्मृति में कहा है :-- 

सत्॑ ब्रूयात्रियं ब्रूयात्र ब्रूयात्सत्यमप्रियम्‌ । 

प्रियं च नानृतं ब्रूयादेष धर्म: सनातन: ॥ (मनुस्मृति, 4.38) 


“सत्य बोले, प्रिय बोले, ऐसा सत्य न बोले जो अप्रिय हो, ऐसा प्रिय भी न बोले जो असत्य हो - यह सनातन 
धर्म है |” 

20. जिसप्रकार “यह ब्राह्मण परिव्राजक है' - ऐसा कहने पर ब्राह्मण ही संन्यासी होते हैं, अत: संन्यासी कहने 
से ही ब्राह्मण का लाभ सिद्ध है, पुनः “ब्राह्मण'.शब्द का कथन उस संन्यासी के आदर के तिए क्रिया जाता है; 
उसीम्रकार प्रकृत में सत्य और शौच का आचार में ही अन्तर्भाव हैं, अतः आचार से ही सत्य और शौच का ज्ञान 
भी सिद्ध है, पुन: सत्य और शौच का पृथकृ-पृथक्‌ कथन उनके महत्त्व के लिए किया गया है | 
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असत्यमप्रतिष्ठं ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ । 
अपरस्परसंभूत॑ किमन्यत्कामहैतुकम्‌ ॥ 8 ॥ 


सत्यमबाधिततात्पर्यविषयं तत्त्वावेदक॑ वेदाख्यं प्रमाणं तदुपजीवि पुराणादि च नास्ति यत्र तदसत्यं 


- वेदस्वरूपस्थ प्रत्यक्षसिद्धत्वेषपि तत्प्रामाण्यानभ्युपगमादिशिष्याभावः । अत एवं नास्ति 


॥7 


धर्माधर्मरूपा प्रतिष्ठा व्यवस्थाहेतुर्यस्थ तदग्रतिष्म्‌ । तथा नास्ति शुभाशुभयोः कर्मणोः 
फलदातेश्वरो नियन्ता यस्य तदनीश्वरं॑ त आसुरा जगदहुः, बलवत्पापप्रतिबन्धाद्वेदस्य प्रामाण्यं 
ते न मन्यन्ते। ततश्च तदूबोधितयोर्धर्माधर्मयोरीश्वरस्य चानड्रीकारायधेष्टाचरणेन ते पुरुषार्थ भ्रष्ट 
इत्यर्थः । 

शाम्रैकसमधिगम्यधर्माधर्मसहायेन प्रकृत्यधिष्ठात्रा परमेश्वरेण रहित॑ जगदिष्यते चेत्कारणा- 
भावात्कध॑ तदुत्पत्तिरित्याशडूबा55ह--अपरस्परसंभूत॑ कामप्रयुक्तयोः ख्रीपुंसयोरन्योन्य- 
संयोगात्संभूत॑ जगत्कामहैतुक॑ कामहेतुकमेव कामहैतुक॑ कामातिरिक्तकारणशून्यम्‌ । ननु 
धम्िष्यस्ति कारणं नेत्याह-किमन्यत्‌, अन्यददृष्टं कारणं किमस्ति नास्त्येवेत्यर्थः । अद्दृष्टाड़ी 


'<ब्डबडबरेटर<<बअभ ८८८८ ८८८८ 'अन्‍न्‍न्‍&भररभमबरकध्टटबबनधटबब< 5 धन रद ८ न भर<भ८८ ०८८ (<दबबबतपर८«८अब #बथरदरददनधदद धर रद्द भुटम चर धन मर रद दबद८+ «दम धर 


वि आसुरीसंपतूवाले मनुष्य कहते हैं कि जगत्‌ अप्रतिष्ठ - आश्रयरहित है, सर्ववा असत्य और 
ईश्वरहीन है, एक - दूसरे के संयोग से उत्पन्न हुआ है और कामहैतुक - कामजनित है, इसके 
अतिरिक्त और क्या है ? ॥ 8 ॥] 

सत्य > अबाधिततात्पर्यविषयक” और तत्त्वावेदक वेदसंज्ञक प्रमाण तथा उसके उपजीवी पुराणादि 
नहीं है जिसमें वह 'असत्य” है | अतएव नहीं है धर्माधर्मरूपा प्रतिष्ठा व्यवस्था का हेतु जिसका 
वह “अप्रतिष्ठ” है, इसीप्रकार नहीं है शुभ और अशुभ कर्मों के फल का दाता - नियामक ईश्वर 
जिसमें वह अनीश्वर है - एवंभूत जगत्‌ -- संसार है -- ऐसा आसुरजन कहते हैं | बलवान्‌ पाप के 
प्रतिबन्ध से वे वेद में प्रामाण्य नहीं मानते हैं | इसी से वेदप्रतिपादित धर्म और ईश्वर नहीं मानते 
हैं, अतएव यथेष्ट आचरण - स्वेच्छाचार से वे पुरुषार्थ से भ्रष्ट हो जाते हैं -- यह अभिप्राय है । 
यदि वे जगतू -- संसार को एकमात्र शाश्र से ही जानने के योग्य धर्माधर्म सहित प्रकृति के 
अधिष्ठता परमेश्वर से रहित मानते हैं, तो कारण का अभाव रहने से जगत्‌रूप कार्य की उत्पत्ति 
ही कैसे होगी ? क्योंकि कारण के अभाव में कार्योत्त्ति नहीं होती है -- यह सर्वसम्मत मार्ग है 
- इस शंका से कहते हैं :-- वे आसुर जगत्‌ को अपरस्पर”सम्भूत > कामप्रयुक्त स्नी-पुरुष के 
परस्पर संयोग से उत्न्न हुआ अर्थात्‌ कामहैतुक < काम ही जिसका हेतु है - ऐसा मानते हैं | 
कामहेतुकमेव कामहैतुकम्‌ > कामहेतुक ही कामहैतुक है अर्थात्‌ यह कामहेतुक जगत्‌ है, काम ही 
जगत्‌ का कारण है-- ईश्वर नहीं है, काम से अतिरिक्त अन्य कोई कारण नहीं है -- ऐसा वे मानते 
हैं | यदि कहो कि धर्मादे भी तो जगत्‌ की उत्पत्ति के कारण हैं, तो वे कहते हैं -- नहीं, अन्यथा 
जगद्दैलक्षण्य का भंग हो जायेगा -- इससे कहते हैं-- किमन्यत्‌ < इसके अतिरिक्त और क्‍या है ?. 
2. अबाधिततात्पर्यविषयक < जिस वाक्य का तात्पर्यविषयीभूत अर्थ बाधित न हो वह वाक्य प्रमाण है - वेदवाक्य 
ऐसे ही हैं, अत: वेदवाक्य प्रमाण हैं | अथवा, यह लक्षण न्यायमतानुसार है | 

22. तत्त्वावेदक > वेद में अखण्ड वाक्यार्थ के संग्रह के लिए तत्त्वावेदकत्वरूप प्रामाण्य माना जाता है | अथवा, 
मीमांसामतानुसार उक्त प्रयोग है | 

23. पर और अपर - ये दोनों शब्द अन्यार्थक हैं, अतः यहाँ “अपरस्पर' का अर्थ 'परस्पर' ही है ! 
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कारे5पि कविद्रत्वा स्वभावे पर्यवसानात्स्वाभाविकमेव जगदैचित्र्यमस्तु दृष्टे संभवत्यदृष्ट- 
कल्पनानवकाशात्‌ । अतः काम एव प्राणिनां कारण नान्यददृष्टेश्वरादीत्याहुरिति लोकायति- 
कद्ृष्टिरियम्‌ ॥ 8 ॥ 


इयं दृष्टिः शाश्रीयद्ृष्टिवदिष्टेवेत्याशडूबा5 5ह- 
एतां दृष्टिमवष्टभ्य नष्टात्मानो5 ल्पबुद्धयः । 
प्रभवन्त्युग्रकर्माणः क्षयाय जगतो5हिताः ॥ 9 ॥ 

एतां प्रागुक्तां लोकायतिकद्ृष्टिमवष्टभ्याउ5लम्ब्य नष्टात्मानों भ्रष्टपरलोकसाधना अल्पबुद्धयो 


दृष्टमात्रोदेशप्रवृत्तमतय उग्रकर्माणो हिंस्रा अहिताः शत्रवों जगतः प्राणिजातस्य क्षयाय 
व्याप्रसर्पादिस्पेण प्रभवन्ति उत्पयन्ते । तस्मादियं दृष्टिरत्यन्ताधोगतिहेतुतया सर्वात्मना 
श्रेयोर्थिभिरवहेयैवेत्यर्थ: ॥ 9 ॥ 

ते च यदा केनचित्कर्मणा मनुष्ययोनिमापयन्ते तदा - 


काममाश्रित्य दुष्पूरं दम्भभानमदान्विताः । 
मोहादगृहीत्वाउसद्रग्राहान्यवर्तन्तेड शुचित्रताः ॥ 0 ॥ 


काम तत्तदृद्ृष्टविषयाभिलाषं दुष्पूरं पूरयितुमशक्यं दम्भेनाधार्मिकत्वेडपि धार्मिकत्वख्यापनेन 
मानेनापूज्यत्वेडपि पूज्यत्वख्यापनेन मदेनोत्कर्षरहितत्वे5प्युत्कर्षविशेषाध्यारोपेण महदवधीरणा- | 


(डहननभमरभबबक रबर ८०८८८ < 5 न 


क्या अदृष्ट कारण है ? नहीं, कुछ नहीं है । अदृष्ट को अड्जीकार करने पर भी उसका पर्यवसान कहीं 
स्वभाव में ही होता है, अत: यह जगत्‌ का वैचित्र्य -- वैज्ञक्षण्य स्वाभाविक ही होना चाहिए, 

दृष् कारण के रहते हुए अदृष्ट कारण की कल्पना के लिए अवकाश भी नहीं होता है । अतः काम ही 
प्राणियों का कारण है, अन्य अदृष्, ईश्वरादि कारण नहीं हैं- यह लोकायतिक दृष्टि दर्शन है ॥8 ॥ 
यह दृष्टि-दर्शन भी शास्त्रीय दृष्दर्शन के समान इष्ट ही है - इस आशंका से कहते हैं :- 

[इस दृष्टि का आश्रय लेकर नथध्त्मा  परलोक के साधनों से भ्रष्ट, अल्पबुद्धि, उग्रकर्म करनेवाले 
और सबका अपकार करनेवाले मनुष्य जगतू का नाश करने के लिए उत्पन्न होते हैं || 9 ॥] 
इस पूर्वोक्त लोकयतिक दृध्टि का अवध्म्भ -- अवलम्बन - आश्रयण कर नथत्मा & परलोक के 
साधनों से भ्रष्ट, अल्पबुद्धि 5 केवल दृथ्मात्र में लगी हुई बुद्धिवाले, उग्रकर्मा - हिंसक अतएव 
अहित अर्थात्‌ शत्रु - अपकार करनेवाले मनुष्य जगत्‌ - प्राणिसमूह के क्षय के- लिए व्याप्र - 
सर्पादिखूप से उत्न्न होते हैं | अतः यह दृश्िदर्शन अत्यन्त अधोगति का कारण होने से कल्याणार्थियों 
के द्वारा सर्वालनना -- सर्वथा हेय - त्याज्य ही है -- यह अर्थ है ॥ 9 ॥ 

जिससमय वे किसी कर्म से मनुष्ययोनि को प्राप्त होते हैं उस समय - 

वि दम्म, मान और मद से युक्त हुए किसी प्रकार भी न पूर्ण होनेवाली कामनाओं का आश्रय 
लेकर मोहवश अशुभ निश्चयों को ग्रहण करके अपवित्र व्रतों से युक्त हुए संसार में प्रवृत्त होते 
हैं ॥ 0 ॥] 

दुष्पूर - जिसका पूरा होना अशक्य -- असंभव है ऐसे काम ८ उस-उस दृष्ट विषय की अभिलाषा 
का आश्रय लेकर दम्भ से ८ अधार्मिक होने पर भी अपनी धार्मिकता प्रकट करने से, मान से ८ 
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हेतुना5न्विता असद्रग्राहनशुभनिश्चयाननेन मन्त्रेणेमां देवतामाराध्य कामिनीनामाकर्षणं करि- 

ष्यामः, अनेन मन्त्रेणेमां देवतामाराध्य महानिधीन्साधयिष्याम इत्यादिदुराग्रहरूपान्मोहा- 

दविवेकादगृहीत्वा न तु शास्रात्‌, अशुचिव्रता अशुचीनि श्मशानादिदेशोक्तिष्टत्वाथवस्थायशौच- 

सापेक्षाणि वामागमाद्युपदिष्टानि ब्रतानि येषां तेड शुचित्रताः प्रवर्तन्ते यत्र कुत्राप्यवैदिके दृष्टफले 

क्ुद्रदवताराधनादाविति शेषः । एतादृशाः पतन्ति नरकेजशुचावित्यग्रिमेणान्वय: ॥ 0 ॥ - - 
तानेव पुनर्विशिनष्टि - 


चिन्तामपरिमेयां च प्रलयान्तामुपाश्रिताः । 


कामोपभोगपरमा एतावदितिनिश्चिताः ॥  ॥ 
चिन्तामात्मीययोगक्षेमोपायालोचनात्मिकामपरिमेयामपरिमेयविषयत्वात्परिमातुमश््यां. प्रलयो 
मरणमेवान्तो यस्यास्तां प्रलयान्तां यावज्जीवमनुवर्तमानामिति यावत्‌ । न केवलमशुचित्रताः 
प्रवर्तन्ते कि त्वेतादृशी चिन्तां चोपाश्रिता इति समुचयार्थश्चकारः । 
सदाउनन्तचिन्तापरा अपि न कदाचित्पारलौकिकचिन्तायुताः कि तु कामोपभोगपरमाः काम्यन्त 


(<ट्हपदरमथरबूर दर बधरथदब८ कदर ध<बट< ३ ८८८८८ ५८4 «८ <०+भन (<र८८र<6८<८<६८६८८<<०८८८<८<<बबपदूथच८८ मद बब्बभ« बच बदचचम &<र 4 द5८ दमन + ५८८ ८ भ (<बबबबअरमल थम ८८८५ न ८«« 


पूज्य न होने पर भी अपनी पूज्यता प्रकट करने से और मद” से - उत्कर्षरहित होने पर भी अपने 
में बड़ों के तिरस्कार के हेतुभूत उत्कर्षविशेष का आरोप करने से युक्त हुए असदग्राहों को ८ अशुभ 
निश्चयों को अर्थात्‌ इस मन्त्र से इस देवता की आराधना करके कामिनियों का आकर्षण करूँगा, 
इस मन्त्र से इस देवता की आराधना करके महानिधि - बड़े खजाने को प्राप्त करूँगा' - इत्यादि 
दुराग्रहरूप निश्चयों को मोहवश अर्थात्‌ अविवेक से, शास्त्र से नहीं, ग्रहण करके अशुचित्रत « 
जिनके वाममार्गीय आगमों द्वारा उपदिष्ट श्मशानादि दूषित देश और उच्छिशदि अवस्थाजनित 
अशौचसापेक्ष व्रत हैं ऐसे वे अपवित्र व्रतों से युक्त हुए पुरुष संसार में प्रवृत्त होते हैं जहाँ कहीं 
भी अवैदिक दृष्फलवाले क्षुद्र/ देवताओं की आराधना आदि में प्रवृत्त होते हैं| यहाँ 'क्षुद्रदेवताराधनादौ' 
- इसका अध्याहार है | ऐसे मनुष्य अपवित्र नरक में गिरते हैं -- इसप्रकार इसका अग्रिम श्लोक 
> सोलहवें श्लोक के साथ अन्वय है ॥ 0 ॥ 

उन्हीं जनों को पुनः विशेषरूप से कहते हैं :-- 

वि प्रलयान्त 5 मरणपर्यन्त रहनेवाली अपरिमित चिन्ताओं का आश्रय लिये रहते हैं, काम  दृष्ट 
विषय के भोगों को ही परम पुरुषार्थ समझते हैं तथा यह दृष्ट सुख ही सब कुछ है! - ऐसे 
निश्चयवाले होते हैं || ॥ ॥] 

वे अपने योग-क्षेम” के उपायों की आलोचनात्मिका अपरिमेय & अपरिमेय -- असंख्य विषय होने 
से परिमाण - इयत्तावधारण के अयोग्य प्रलयान्त 5 प्रलय - मरण ही है अन्त जिनका ऐसी अर्थात्‌ 
यावज्ञीवन रहनेवाली चिन्ताओं का आश्रय लिए रहते हैं | “न केवल अशुचित्रत ही प्रवृत्त होते हैं, 
किन्तु इसप्रकार की चिन्ताओं का आश्रय लिए हुए भी प्रवृत्त होते हैं! -- इसप्रकार समुच्चय के लिए 
चकार है | 

इसप्रकार सदा अनन्त चिन्ताओं में निमग्र रहने पर भी वे कभी पारलौकिक चिन्ता से युक्त नहीं 
24. “मदो रेतसि कस्तू्या गे हर्षभदानयो' - इस कोश के अनुसार यहाँ 'मद' शब्द गर्वपक है।....... 


25. “श्लुद्रो दरिद्रे कृपणे निकृष्टेडल्पनृशंसयो' - इस कोश के अनुसार यहाँ “क्षुद्र' शब्द निकृध्परक है । 
26. अलब्ध का लाभ “योग' है और लब्ध का परिपालन “क्षेम' है | 
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इति कामा दृष्टाः शब्दादयों विषयास्तदुपभोग एवं परमः पुरुषार्थों न धर्मादियेंषां ते तथा । 
पारलौकिकमुत्तमं सुखं कुतो न कामयन्ते तत्रा55ह-एतावदूदृष्टमेव सुखं नान्यदेतच्छरीरवियोगे 
भोग्यं सुखमस्ति एतत्कायातिरिक्तस्य भोक्तुरभावादिति निश्चिता एवंनिश्चयवन्तः | तथा च 
बाहस्पत्यं सूत्र “चैतन्यविशिष्टः कायः पुरुषः” “काम एवैकः पुरुषार्थःः, इति च॥ ॥ ॥ 
त ईटृृशा असुराः- हा 

आशापाशशर्तैर्बद्वाः कामक्रोधपरायणाः । 

ईहन्ते कामभोगार्थमन्यायेनार्थसंचयान्‌ ॥ 2 ॥ 


अशक्योपायार्थविषया अनवगतोपायार्थविषया वा प्रार्थना आशास्ता एवं पाशा इव 
बन्धनहेतुत्वात्पाशास्तेषां शतैः समूहैर्बद्धा इव श्रेयसः प्रच्याव्येतस्तत आकृष्य नीयमानाः 
कामक्रोधी परमयनमाश्रयो येषां ते कामक्रोधपरायणाः स्रीव्यतिकराभिलाषपरानिष्टाभिलाषाभ्यां 


होते हैं, किन्तु कामोपभोगपरम ही होते हैं - जिनकी कामना की जाती है वे काम > दृष्ट शब्दादि 
विषय काम” हैं, उनका उपभोग ही जिनके लिए परम पुरुषार्थ है, धर्मादि नहीं, वे ऐसे होते हैं | 
वे पारलौकिक उत्तम सुख की कामना क्‍यों नहीं करते हैं ? इस जिज्ञासा से कहते हैं - 'एतावत्‌ 
+ इतना ही - यह दृष्मात्र ही सुख है, शरीर का वियोग होने पर अन्य कोई भोग्य सुख नहीं है, 
क्योंकि इस शरीर के अतिरिक्त कोई अन्य भोक्ता नहीं है” -- इसप्रकार निश्चित किए हुए हैं अर्थात्‌ 
वे ऐसे निश्चयवाले हैं | इसीप्रकार बार्हस्पत्य 5 बृहस्पतिप्रोक्त सूत्र हैं - “चैतन्यविशिष्ट: काय: 
पुरुष ::” - “चैतन्यविशिष्ट शरीर ही पुरुष है” - तथा “काम एवैक: पुरुषार्थ:”” - “काम ही 
एकमात्र पुरुषार्थ है” ॥ ॥ ॥ 
वे ऐसे असुर - 
सिकड़ों आशापाशों से बंधे हुए, कामक्रोधपरायण कामनाओं के भोग के लिए अन्याय से धनादिक 
बहुत से पदार्थों का संग्रह करने की चेथ करते हैं ॥ ]2 ॥] 
अशक्योपायार्थविषया” अथवा अनवगतोपायार्थविषया” प्रार्थना “आशा” है, बन्धन की हेतु होने से 
27. यद्यपि “काम” शब्द कामना, इच्छा, अभिलाषा - अर्थ में रूढ़ है, किन्तु प्रकृत में 'कामोपभोगपरमा:' के साथ 
तदर्थक 'काम' शब्द का अन्वय करना उचित नहीं है, अतः: “काम्यन्त इति कामा: दृथ: शब्दादयो विषया:” - 
इसप्रकार व्युपत्ति से 'काम' शब्द का यौगिक अर्थ शब्दादि उपभोगयोग्य विषय किया है | 
28. चार्वाक-मत है - चैतन्यविशिध् शरीर ही पुरुष - आत्मा है, चैतन्य ज्ञानगुण है, जो शरीर और इन्द्रियों के समुदाय 
से उत्पन्न होता है | जिसप्रकार किण्वादि मादक द्रव्यों से मादकशक्ति उत्पन्न होती है और द्रव्यों के नाश के साथ नष्ट 
हो जाती है, उसीप्रकार पृथ्वी, जल, तेज और वायु -- इन चार तत्त्वों से शरीर के रूप में चैतन्य उत्पन्न होता है | 
वेदान्तसम्मत चैतन्यब्रह्म पुरुष-आत्मा नहीं है, क्योंकि उक्त ब्रह्म प्रमाणसिद्ध नहीं है, कारण कि प्रत्यक्ष - ज्ञान ही प्रमाण 
है -- इसके अतिरिक्त प्रमाण नहीं है - प्रमाणाभास हैं और ब्रह्म प्रत्यक्षसिद्ध नहीं है | 
29. चार्वाकमतानुसार कामसुख ही एकमात्र पुरुषार्थ है, मोक्षादि नहीं है, अतएव कहा है - 

यावज्ीवेत्सुखं जीवेदृणं कृत्वां घृतं पिबेत्‌ । 

भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः ? ॥ 
30. जिस वस्तु की प्राप्ति के लिए कोई भी उपाय नहीं हो सके वह “अशक्योपायार्थविषय' है, जैसे - चन्द्रमा 
को हाथ से पकडना - यह किसी भी लौकिक उपाय से साध्य पहीं है । 
3. जिस वस्तु की प्राप्ति के लिए उपाय ज्ञात नहीं हो वह “अनवगतोपायार्थविषय' है जैसे - लोहे को सोना 
बनाना - इसके लिए उपाय ज्ञात नहीं है । 
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सदा परिग्ृहीता इति यावत्‌ । ईहन्ते कर्तु चेडन्ते कामभोगार्थ न तु धमर्थिमन्यायेन 
परस्वहरणादिना5र्थसंचयान्धनराशीन्‌ । संचयानिति बहुवचनेन धनप्राप्तावषि तत्तृष्णानुवृत्ते- 
विंषयप्राप्तिवर्धमानतृष्णत्वरूपो लोभो दर्शितः ॥ 2 ॥ 
तेषामीदृशी धनतृष्णानुवृत्ति मनोराज्यकथनेन विवृणोति- 

इदमद्य मया लब्धमिदं प्राप्ये मनोरथम्‌ । 

इदमस्तीदमपि में भविष्यति पुनर्धनम्‌ ॥ 3 ॥ 
इदं धनमथेदानीमनेनोपायेन मया लब्धमिदं तदन्यन्मनोरथं मनस्तुष्टिकरं शीघ्रमेव प्राप्स्ये, इं 
पुरैव संचितं मम गृहेउस्ति, इदमपि बहुतरं भविष्यत्यागामिनि संवत्सरे पुनर्धनम्‌ । एवं 
धनतृष्णाकुलाः पतन्ति नरके5शुचावित्यग्रिमेणान्वयः ॥ 3 ॥ 
एवं लोभ॑ प्रपज्व्यतदभिप्रायकथनेनैव तेषां क्रोध प्रपप्ययति - 


असौ मया हतः शशुर्हनिष्ये चापरानपि । 
ईश्वरो5हमहं भोगी सिद्धोहं बलवान्सुखी ॥ 4 ॥ 
असौ देवदत्तनामा मया हतः शवरुरतिदुर्जयः | अत इदानीमनायासेन हनिष्ये च हनिष्यामि 


वह आशा ही पाश के समान है अतएव “आशापाश' है | इसप्रकार के सैकड़ों आशापाशों से > 
आशापाशों के समूहों से बँधे हुए के समान श्रेय -- कल्याण से प्रच्युत करके इधर-उधर खींचकर 
लिये जाते हुए काम और क्रोध ही जिनके परम अयन - आश्रय हैं ऐसे वे कामक्रोधपरायण अर्थात्‌ 
ख्रीप्रसड़् की अभिलाषा और दूसरों के अनिष्ट की अभिलाषा से सदा परिगृहीत - युक्त हुए कामभोग 
के लिए ही, धर्म के लिए नहीं, अन्याय से > दूसरों की सम्पत्ति हरणादि द्वारा अर्थसज्चय « 
धनराशि का सज्वय करने का प्रयल करते हैं | 'सज्चयान्‌” - इस द्वितीया - बहुवचनान्त शब्द 
से धन की प्राप्ति होने पर भी धनतृष्णा की अनुवृत्ति से विषयप्राप्ति की बढ़ती हुई तृष्णारूप लोभ? 
दिखलाया है ॥ 2 ॥ 

उनकी ऐसी धनतृष्णा की अनुवृत्ति का मनोराज्य के कथन द्वारा विवरण करते हैं :- 

[मिंने आज यह तो प्राप्त कर लिया है, इस मनोरथ को भी प्राप्त होऊँगा, यह तो मेरे पास है पुनः 
यह धन भी मेरे पास होवेगा ॥ 3 ॥] 

मैंने आज > इस समय इस उपाय से यह धन तो प्राप्त कर लिया है, इस दूसरे मनोरथ 5 मन 
को सन्तुष्ट करनेवाले भोग को भी शीघ्र ही प्राप्त होऊँगा, यह तो पहले से ही मेरे घर में सज्चित 
है, यह भी धन पुनः - आगामी वर्ष में बहुतर हो जायेगा । इसप्रकार धनतृष्णा से आकुल - 
व्याकुल हुए वे पुरुष अशुचि नरक में गिरते हैं - इसप्रकार इसका अग्रिम सोलहवें श्लोक के साथ 
अन्वय है ॥ 3 ॥ 

इसप्रकार लोभ का विस्तार कर उनके अभिप्राय के कथन से उनके क्रोध का विस्तार करते हैं :-- 
[मैंने इस शत्रु को तो मार दिया है, दूसरे शत्रुओं को भी मारूँगा, मैं ईश्वर हूँ, मैं भोगी हूँ, मैं 
सिद्ध हूँ, बलवान्‌ हूँ और सुखी हूँ || ॥4 ॥] 

32. विषयप्राप्ति से अनिवर्य तृष्ण ही लोभ! है।.........77-7-्-्-्-्<्<्<्<्<़्र 
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श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 6 


अपरान्सवर्निपि शत्रूनू, न को5पि मत्सकाशाज्जीविष्यतीत्यपेरर्थः । चकारात्न केवलं हनिष्यामि 
तान्कि तु तेषां दारधनादिकमपि ग्रहीष्यामीत्यमिप्रायः। कुतस्तवैतादृ्श सामर्थ्य॑ लवत्तुल्यानां 
त्वदधिकानां वा शत्रूणां संभवादित्यत आह - ईश्वरो5हं न केवलं मानुषों येन मत्तुल्यो5धिको 
वा कश्चित्स्पात्‌ । किमेते करिष्यन्ति वराकाः सर्वथा नास्ति मत्तुल्यः कश्चिदित्यनेनामिप्राये- 
णेश्वरत्व॑ विवृणोति-यस्मादहं भोगी सर्वर्भोगोपकरणैरुपेतः. सिद्धो5हं पुत्रभृत्यादिभिः सहायैः 
संपन्नः स्वतो5पि बलवानत्योजस्वी सुखी सर्वया नीरोगः ॥ 44 ॥ 
ननु धनेन कुलेन वा कश्चित्त्तत्तुत्यः स्यादित्त आह- 

आद्योडभिजनवानस्मि कोन्यो5स्ति सद्ृशों मया । 

यक्ष्ये दास्यामि मोदिष्य इत्यज्ञानविमोहिताः ॥ 5 ॥ 

अनेकचित्तविभ्रान्ता मोहजालसमावृताः । 

प्रसक्ता: कामभोगेषु पतन्ति नरकेडशुचौ ॥ 6 ॥ 
आढ्यो धनी, अभिजनवान्कुलीनो5प्यहमेवास्मि । अतः कोडन्योउस्ति सदृशों मया न 
को5पीत्यर्थ: । यागेन दानेन वा कश्चित्तुल्यः स्यादित्त आह-यक्ष्ये यागेनाप्यन्यानभि- 
भविष्यामि, दास्यामि धन स्तावकेभ्यो नटादिभ्यश्च । ततश्च मोदिष्ये मोदं हर्ष लप्स्ये नर्तक्या- 
दिभिः सहेत्येवमज्ञानेनाविवेकेन विमोहिता विविध मोहं भ्रमपरम्परां प्रापिताः ॥ 5 ॥ 
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मैंने इस देवदत्त नामक अतिदुर्जय शत्रु को तो मार दिया है, अतः अब दूसरे सब शत्रुओं को भी 
अनायास ही मारूँगा । मेरे समक्ष कोई भी शत्रु जीवित नहीं रहेगा - यह “अपि” शब्द का अर्थ 
है| 'च' शब्द का अभिप्राय यह है कि न केवल उन शत्रुओं को मारूँगा, अपितु उनकी स्ली, धन 
आदि को भी ग्रहण कर लूँगा' । तुम्हारा ऐसा सामर्थ्य कहाँ है ? क्योंकि तुम्हेरे समान अथवा 
तुमसे अधिक सामर्थ्यवान्‌ शत्रुओं का होना संभव है - इस शंका से कहते हैं - मैं ईश्वर हूँ, 
केवल मनुष्य नहीं हूँ जिससे मेरे समान अथधवां मुझसे अधिक सामर्थ्यवान्‌ कोई होगा । ये बेचारे 
क्या करेंगे ? सर्वथा -- सब प्रकार से मेरे समान कोई नहीं है, अधिक की तो क्‍या सम्भावना की 
जाय - इस अभिप्राय से उसके ईश्वरत्व का विवरण करते हैं - जिससे मैं भोगी हूँ > सब 
भोगसाधनसामग्री से युक्त हूँ, मैं सिद्ध हूँ > पुत्र-सेवक आदि सहायकों से सम्पन्न हूँ, स्वतः भी 
बलवान्‌ हूँ < ओजस्वी हूँ और सुखी हूँ > सर्वथा नीरोग हूँ || 4 ॥ 

धन से अथवा कुल से तो कोई तुम्हारे समान होगा ? इस शंका से कहते हैं :-- 

मैं धनवान्‌ और कुलीन हूँ, मेरे समान दूसरा कौन है ? मैं यज्ञ करूँगा, दान दूँगा और हर्ष को 
प्राप्त होऊँगा - इसप्रकार अज्ञान से विमोहित, चित्त के अनेक दुष्ट संकल्पों से विश्रान्त, मोहजाल 
से घिरे हुए तथा काम और भोगों में अत्यन्त आसक्त हुए वे आसुर मनुष्य अपवित्र नरक में गिरते 
हैं ॥ 5-6 ॥] 

मैं आदूय « धनी और अभिजनवान्‌ 5 कुलीन भी हूँ, अतः मेरे समान दूसरा कौन है ? अर्थात्‌ 
कोई भी नहीं है| याग अथवा दान में कोई समान होगा ? इसपर कहते हैं - मैं यज्ञ करूँगा 
अर्थात्‌ याग से भी दूसरों को दबा दूँगा, स्तुति करनेवाले नट-विट आदि को धन दूँगा, इससे मैं 
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उक्तप्रकौरैरनेकैश्चित्तैस्त्तदुदुष्टसंकल्पैर्विविध॑ आन्ताः, यतो मोहजालसमावृता मोहो हिताहित- 
वस्तुविवेकासामर्थ्य तदेव जालमावरणात्मकत्वेन बन्धहेतुत्वात्‌, तेन सम्यगावृताः सर्वतो वेष्टिता 
मत्स्या इव सूत्रमयेव जालेन परवशीकृता इत्यर्थ॥ अत एवं स्वानिष्टसाधनेष्वपि कामभोगेषु 
प्रसक्ताः सर्वया तदेकपराः प्रतिक्षणमुपचीयमानकल्मषाः पतन्ति नरके वैतरण्यादावशुचौ 
विष्पूत्रश्लेष्मादिपूर्ण ॥ 6 ॥ 

ननु तेषामपि केषांचिदैदिके कर्मणि यागदानादी प्रवृत्तिदर्शनादयुक्त नरके पतनमिति नेत्याह - 


आत्मसंभाविताः स्तव्धा धनमानमदान्विताः । 


यजन्ते नामयज्ञैस्ते दम्भेनाविधिपूर्वकम्‌ ॥ 7 ॥ 
सर्वगुणविशिष्टा वयमित्यात्मनेव संभाविताः पूज्यतां प्रापिता न तु साधुभिः कैश्चित्‌ । स्तब्धा 
अनम्राः । यतो धनमानमदान्विता धननिमित्तो यो मान आत्मनि पूज्यत्वातिशयाध्यासस्तत्रिमि 


मुदित होऊँगा -- नर्तकी आदि के साथ मोद - हर्ष को प्राप्त होऊँगा -- इसप्रकार के अज्ञान - 
अविवेक से विमोहित > विविध प्रकार के मोह अर्थात्‌ भ्रमपरम्परा को प्राप्त हुए ॥ 5 ॥ 

उक्त प्रकार के अनेक चित्तों अर्थात्‌ उन-उन दुष्ट संकल्पों से विविधरूप से भ्रान्त हुए, क्योंकि 
मोहजाल से समावृत - मोह अर्थात्‌ हिताहितरूप वस्तु के विवेक की असमर्थता वही है आवरणात्मक 
और बन्ध का हेतु होने से जाल, उससे सम्यकू - सर्वतः आवृत -- वेध्ति अर्थात्‌ मछली के समान 
सूत्रमय जाल से परवशीकृत हैं अतएव अपने अनिष्ट के साधन काम और भोगों में प्रसक्त > सर्वदा 
उन्हीं में एकपर - तत्पर रहने से प्रतिक्षण बढ़ते हुए पापों से युक्त वे आसुर मनुष्य विष्ठा, मूत्र, 
कफादि से परिपूर्ण वैतरणी आदि अपवित्र नरक में गिरते हैं ॥| 6 ॥ 

उनमें भी किन्हीं-किन्हीं की यज्ञ -- दान आदि वैदिक कर्म में प्रवृत्ति देखी जाती है, इसलिए “उनका 
नरक में पतन होता है” -- यह कहना ठीक नहीं है - ऐसी शंका होने पर कहते हैं - नहीं, 

वि अपने-आपको ही पूज्य माननेवाले, नग्रतारहित, धन और मान के मद से युक्त हुए, शाश्नविधि 
से रहित केवल नाममात्र के यज्ञों द्वारा दम्भपूर्वक यजन करते हैं || ॥7 ॥] 

हम सर्वगुणसम्पन्न हैं -- इसप्रकार अपने-आप ही, किन्‍्हीं साधुपुरुषों द्वारा नहीं, सम्भावित - पूज्यता 
को प्राप्त हुए, अतएव स्तब्ध ८ अनम्र - नम्नतारहित, क्योंकि धनमानमदान्वित - धन के कारण 
हुआ जो मान - अपने में पूज्यत्वातिशय का अध्यास उससे उत्पन्न हुआ जो मद - दूसरे गुरु 
आदि में भी अपूज्यत्व का अभिमान - उन दोनों से अन्वित वे जन नामयज्ञो” द्वारा ८ नाममात्र 
के यज्ञों द्वारा, तात्तविक यज्ञों से नहीं, अथवा -- “ये उसमें दीक्षित हैं, ये सोमयाजी हैं” -- इसप्रकार 
नाममात्र के संपादक यज्ञों से अविधिपूर्वक अर्थात्‌ शाश्रविहित अड्ग, इतिकर्तव्यता” आदि से 


33. यह दर्शपौर्णमास यज्ञ है, यह सोमयज्ञ है -- इसप्रकार केवल नाममात्र से ही किये गये यज्ञ * नामयज्ञ' है । 
वास्तव में यज्ञ नहीं, नाम लेने मात्र के यज्ञ 'नामयज्ञ' हैं । 

34. “परोद्देशप्रवृत्तकृतिसाध्यत्वरूपमड्ल्‍त्वम्‌' (अर्थसंग्रह) 5८ पर - श्रेष्ठ अर्थात्‌ स्वर्गादि फल के साधनभूत 'दर्शी 
आदि याग करेने में प्रवृत्त व्यक्ति की कृति-क्रिया के द्वारा साध्य अर्थात्‌ सम्पाद्य प्रयाज, अनुयाज, अवघात, प्रोक्षण 
आति कर्म “अंग! हैं | 
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श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 6 


त्तस्व यो मदः परस्मिन्गुर्वादावप्यपूज्यत्वाभिमानस्ताभ्यामन्वितास्ते नामयज्ै्नाममाजैर्यन्नैर् 
तात्विकैर्दीक्षिताः सोमयाजीत्यादिनाममात्रसंपादकैर्वा यज्नैरविधिपूर्वक विहिताड्रेतिकर्तव्यतारहितै- 
्म्भेन धर्मध्वजितया न तु श्रद्धा यजन्ते । अतस्तत्फलभाजो न भवन्तीत्यर्थः ॥ ॥7 ॥ 
यक्ष्ये दास्यामीत्यादिसंकल्पेन दम्भाहंकारादिप्रधानेन प्रवृत्तानामासुराणां बहिर्‌डडसाधनमपि 
यागदानादिकं॑ कर्म न सिध्यति, अन्तरडूसाधनं तु ज्ञानवैराग्यभगवद्धजनादि तेषां 
दूरापास्तमेवेत्याह- पा 

अहंकारं बलं दर्प काम कोध॑ च संश्रिताः । 

मामात्मपरदेहेषु प्रदिषन्तो5भ्यसूयकाः ॥ 8 ॥ 
अहमभिमानरूपो यो5हंकारः स सर्वसाधारणः । एतैस्त्वारोपितैर्गुणैरात्मनो महत्त्वाभिमानमहंकारं 
तथा बल परपरिभवनिमित्तं शरीरगतसामर्थ्यविशेषं दर्प परावधीरणारूप गुरुनृपाद्यतिक्रमकारणं 
चित्तदोषविशेषं॑ काममिष्टविषयाभिलाषं क्रोधमनिष्टविषयदेषं, चकारात्परगुणासहिष्णुत्वरूपं 
मात्सर्यम्‌ । एवमन्यांश्व महतो दोषान्संश्रिता: । 
एतादृशा अपि पतितास्तव भकत्या पूताः सन्‍्तो नरके न पतिष्यन्तीति चेन्नेत्याह-- मामीश्वर 
भगवन्तमात्मपरदेहेषु आत्मनां तेषामासुराणां परेषां च तत्पुत्रभारयदीनां देहेषु प्रेमास्पदेषु तत्तदू- 
शून्य यज्ञों द्वारा दम्भ से 5 धर्मध्वजितापूर्वक, श्रद्धापूर्वक नहीं, यजन करते हैं, अत: वे उनके फल 
के भागी भी नहीं होते हैं - यह अर्थ है ॥ ॥7 ॥ 
“यक्ष्ये दास्यामि! - “मैं यज्ञ करूँगा, दान दूँगा” - इत्यादि दम्भ, अहंकारादि प्रधान संकल्प से प्रवृत्त 
हुए असुरों का बहिरड्ल्‍साधन भी यज्ञदानादिक कर्म सिद्ध नहीं होता है, उनका अन्तरड्रसाधन 
ज्ञान-वैराग्य-भमगवद्भजनादि तो दूर ही से निवृत्त रहता हैं -- यह कहते हैं :-- 
वि अहंकार, बल, दर्प, काम और क्रोध का ही आश्रय लिये रहते हैं, अपने और दूसरों के शरीर 
में स्थित मुझसे अत्यन्त द्वेष करते हैं तथा वैदिक-मार्ग में स्थित गुरु आदि के गुणों में दोषों का 
आरोप करते हैं ॥ 8 ॥॥] 
“मैं हूँ” - ऐसा अभिमानरूप जो अहंकार है वह तो सर्वसाधारण है - सभी में समानरूप से रहता 
है, किन्तु उक्त इन आरोपित गुणों से अपने महत्त्व का जो अभिमान है उस अहंकार, बल - दूसरों 
के परिभव - तिरस्कार करने का हेतुभूत शरीरगत सामर्थ्यविशेष, दर्प 5 दूसरों का अवज्ञानरूप 
गुरु-नूप आदि के अतिक्रमण करने का कारणभूत चित्तदोषविशेष, काम ८ इष्ट विषय की अभिलाषा 
और क्रोध - अनिश्विषयक द्वेष तथा चकार से दूसरों के गुणों का असहिष्णुत्वरूप मात्सर्य, इसीप्रकार 
अन्य महान्‌ दोषों का वे आश्रय लिए रहते हैं । 


35. “भावना” में तीन अंशों की अपेक्षा रहती है - साध्य, साधन और इतिकर्तव्यता | “कथं भावयेत्‌' ८ “कैसे 
किया जाय' -- इससे भावना के भाव्य - साध्य के निष्पन्न होने में प्रकारता की जिज्ञासा होती है कि भावना का 
साध्य किस प्रकार निष्पन्न होता है ? यही 'इतिकर्तव्यता' है । 

36. “अश्रद्धया हुतं दत्तम्‌” - इत्यादि वचन के अनुसार यदि श्रद्धाहीन व्यक्ति विधिपूर्वक भी यज्ञकर्मानुष्नान करता 
है, तो वह उस यज्ञ के फल का भागी नहीं होता है, क्योंकि श्रद्धाशून्य कृत-कर्म अकृत-कर्म ही कहा जाता है | 
इसप्रकार जब श्रद्धाभाव मात्र से ही विधिपूर्वक किया हुआ कर्मानुष्ठान भी फल से रहित होता है तो फिर श्रद्धाभाव 
के साथ अविधिपूर्वक भी किये हुए यज्ञानुध्न के फलाभाव के विषय में तो कहना ही क्‍या है ? 


दैवासुरसम्पदधिभागयोगः ] गूढार्थदीपिका 7्ठा 
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बुद्धिकर्मसाक्षितया सन्तमतिग्रेमास्पदमपि दुर्दैवपरिपाकात्यदिषन्त ईश्वरस्थ मम शासन 


श्रुतिस्मृतिरूपं तदुक्तार्थानुष्ठानपराडूमुखतया तदतिवर्जन मे प्रद्देषस्तं कुर्वन्तः । नृपाद्याज्ञालइनमेव 
हि तट्रदेष इति प्रसिद्ध लोके । 
ननु गुर्वादयः कं तान्रानुशासति तत्रा$5ह--अभ्यसूयका गुर्वादीनां वैदिकमार्गस्थानां 
कारुण्यादिगुणेषु प्रतारणादिदोषारोपकाः । अतस्ते सर्वसाधनशून्या नरक एवं पतन्तीत्यर्थः । 
मामात्मपरदेहेषवित्यस्यापरा व्याख्या-स्वदेहेषु परदेहेषु च चिदंशेन स्थितं मां प्रदिषन्तो यजन्ते 
दम्भयन्नेषु श्रद्धाया अभावाद्दीक्षादिना55त्मनो वृयैद पीडा भवति । तथा पश्वादीनामप्यविधिना 
हिंसया चैतन्यद्रोहमात्रमवशिष्यत इति | 
अपरा व्याख्या-आत्मदेहे जीवानाविष्टे भगवल्लीलाविग्रहे वासुदेवादिसमाख्ये मनुष्यत्वादिभ्रमान्मां 
प्रदिषन्तः । तथा परदेहेषु भक्तदेहेषु प्रहदादिसमाख्येषु सर्वदा5 5 विर्भूत॑ मां प्रदिषन्त इति योजना। 
जे हि गे 88 50 00520 00800 0 कद कक तक 
ऐसे भी पतित वे आपकी भक्ति से पूत - पवित्र होकर नरक में नहीं गिरेंगे -- इसप्रकार यदि 
अर्जुन कहे तो कहते हैं - अपने - उन असुरों के और दूसरों के > उनके प्रेमास्पद पुत्र-भार्यादि 
के देहों में उन-उनके बुद्धि-ज्ञान और कर्मों के साक्षीरूप से विद्यमान अतिप्रेमास्पद भी मुझ ईश्वर 
- भगवान्‌ से वे दुदैव के परिपाक के कारण अलन्त द्वेष करते हैं अर्थात्‌ मुझ ईश्वर के श्रुतिस्मृतिरूप 
शासन में उक्त अर्थ के अनुष्यन से पराड्मुख होने के कारण उस शासन का अतिवर्तन - उल्लंघन 
करना ही जो मेरा प्रद्देष है उस द्वेष को करते हैं, क्योंकि नृप आदि की आज्ञा का उल्लंघन करना 
ही उनके प्रति प्रद्ेष होता है - यह लोक में प्रसिद्ध है । 
गुरु आदि उनका अनुशासन क्‍यों नहीं करते हैं ? इस शंका पर कहते हैं :-- वे अभ्यसूयक होते 
हैं - वैदिकमार्ग में स्थित गुरु आदि के करुणा आदि गुणों में प्रतारणा आदि दोषों के आरोपक 
होते हैं - दोषों का आरोप करनेवाले होते हैं | अतः वे सब साधनों से शून्य नरक में ही गिरते 
हैं - यह अर्थ है | 
“मामात्मपरदेहेषु” - इसकी दूसरी व्याख्या इसप्रकार है -- अपने देहों और दूसरों के देहों में 'चित्‌” 
अंश से स्थित मुझसे द्वेष करते हुए वे यजन करते हैं, क्योंकि दम्भयज्ञों -- दम्भपूर्वक किये गए 
यज्ञों में श्रद्धा का अभाव रहने से दीक्षादि के द्वारा आत्मा को वृथा ही पीड़ा होती है तथा बिना 
विधि के पशु आदि की हिंसा करने से भी चैतन्य से द्रोहमात्र करना ही शेष रह जाता है” । 
इसकी एक और व्याख्या इसप्रकार है -- आत्मदेह अर्थात्‌ जीव से अनाविष्ट- जीव के आवेश से 
रहित वासुदेवादि नामक भगवान्‌ के लीलाविग्रह में मनुष्यत्वादि के भ्रम के कारण मुझसे द्वेष करते 
हैं तथा परदेहों अर्थात्‌ प्रहूलादादि नामक भक्तों के शरीर में सर्वदा आविर्भूत हुए मुझसे द्वेष करते 
हैं - इसप्रकार योजना करनी चाहिए | नवम अध्याय में कहा भी है - 
“सम्पूर्ण भूतों के महान्‌ ईश्वररूप मेरे परमभाव - पारमार्थिक तत्त्व को न जानने वाले मूढ़ पुरुष 
37. मनुवचन है- 

“यज्ञार्थ पशवः सृध्ः स्वयमेव स्यवंभुवा. । 

यज्ञस्य भूल सर्वस्य तस्माचज्ञे वधोडवध: |” (मनुस्मृति, 5.39) 
“स्वयं ब्रह्मा ने यज्ञ के लिए और सब यज्ञों की समृद्धि के लिए पशुओं का निर्माण किया है, इसलिए यज्ञ में 
पशु का वध अवध हैं” - इसके अनुसार यज्ञ के लिए सविधि पशुहिंसा में दोष नहीं है, किन्तु अविधि हिंसा में 
“मा हिंस्यातू” इत्यादि श्रुत्यतिक्रमप्रयुक्ततोष अवश्य है | अतएव उक्त कथन समीचीन है | 


42. 
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श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 6 
“अवजानन्ति मां मूढा मानु्षी तनुमाश्रितम्‌ । 


परं भावमजानन्तो मम भूतमहेश्वरम्‌ ॥ 

मोघाशा मोघकर्माणो मोघज्ञाना विचेतसः । 

राक्षसीमासुरी चैव प्रकृति मोहिनी श्रिताः ॥” इति 
“अय्यक्तं व्यक्तिमापन्नं मन्यन्ते मामबुद्धयः इति चान्यत्र । तथा च भजनीये द्वेषान्न भक्त्या 
पूतता तेषां संभवतीत्यर्थः ॥ 8 ॥ 


तेषां त्वत्कृपया कदाचित्रिस्तारः स्थादिति नेत्याह - 

तानहं द्विषतः क्रूरान्संसारेषु नराधमान्‌ । 

क्षिपाम्यजस्रमशुभानासुरीष्वेव योनिषु ॥ 9 ॥ 
तान्सन्मार्गप्रतिपक्षभूतान्दिषतः साधून्मां च क्रूरान्हिंसापरानतो नराधमानतिनिन्दितानजम्नं 
संततमशुभानशुभकर्मकारिणो5हं सर्वकर्मफलदातेश्वरः संसारेष्वेव नरकसंसरणमार्गेषु क्षिपामि 
पातयामि । नरकगताश्चा5<सुरीष्वेवातिक्रूरासु व्याप्तसर्पादियोनिषु तत्तत्कर्मवासनानुसारेण 
क्षिपामीत्यनुषज्यते । एतादृशेषु द्रोहिषु नास्ति ममेश्वरस्य कृपेत्यर्थ: | तथा च श्रुतिः-“अथ 
[य इह] कपूयचरणा अभ्याशो ह यत्ते कपूय्यां योनिमापद्येरज्श्ययोनिं वा शूकरयोनि वा 
चाण्डालयोनि वा? इति । कपूयचरणाः कुत्सितकर्माणो5भ्याशो ह शीघ्रमेव कपूयां कुत्सितां 
योनिमापयन्त इति श्रुततेर्थः | अत एव पूर्वपूर्वकर्मानुसारित्वान्रेश्वरस्य वैषम्यं नैर्धण्यं वा । तथा 
च पारमर्ष सूत्र वैषम्यनैर्धुण्ये न सापेक्षत्वात्तथा हि दर्शयतिः” इति । एवं च पापकर्माण्यिव 
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मानुष शरीर को धारण करनेवाले मुझ परमात्मा का अनादर करते हैं| वे अविवेकीजन व्यर्थ आशा 
निष्फल कर्म और दूषित ज्ञानवाले; विवेक और विज्ञान से रहित तथा मोह में डालनेवाली राक्षसी 
और आसुरी प्रकृति का ही आश्रय लिये होते हैं” (गीता, 9.-2) । 

इसप्रकार सप्तम अध्याय में भी कहा है -- “बुद्धिहीन पुरुष अव्यक्तरूप मुझको व्यक्तत्व को प्राप्त 
हुआ समझते हैं” (गीता, 7.24) । इसप्रकार भाव यह है कि भजनीय भगवान्‌ में ही द्वेष रहने के 
कारण भक्ति द्वारा उनकी पवित्रता होना सम्भव नहीं है | ॥8 ॥ 

आपकी कृपा से कदाचित्‌ उन का निस्तार - उद्धार होगा - इसपर कहते हैं :- नहीं 

[मुझसे और साधुजनों से द्वेष करनेवाले उन क्रूर और निरन्तर अशुभ कर्मी नराधमों को मैं संसार 
में आसुरी योनियों में ही फेंकता हूँ ॥॥ 9 ॥॥] 

उन सम्मार्ग के प्रतिपक्ष-शत्रुरूप, साधुजनों से और मुझसे द्वेष करनेवाले, क्रूर - हिंसापपायण अतएव 
नराधम- मनुष्यों में अधम > अत्यन्तनिन्दित अजम्न ८ निरन्तर अशुभ कर्म करनेवालों को मैं सब 
कर्मों का फलदाता ईश्वर संसारों नरक जानेवाले मार्गों में ही फेंकता हूँ - गिराता हूँ | नरक 
में गये हुए उनको उन-उनकी कर्मवासनाओं के अनुसार आसुरी अर्थात्‌ अलन्त क्रूर व्याप्र-- सर्पादि 
योनियों में फेंकता हूँ - गिराता हूँ | यहाँ 'क्षिपामि! अनुषिक्त - सम्बद्ध है । ऐसे द्रोहियों में मुझ 
ईश्वर की कृपा नहीं है-- ऐसे द्रोहियों पर मुझ ईश्वर की कृपा नहीं होती है -- यह अर्थ है । 
इसीप्रकार श्रुति भी कहती है-- “जो कपूथ - दूषित आचरणवाले होते हैं वे शीघ्र ही कुतसित 
योनियों में अर्थात्‌ कुत्ते की योनि में, शूकर की योनि में, अथवा चाण्डाल की योनि में जाते हैं''। 
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तेषां कारयति भगवांस्तेषु तदूबीजसत्त्वात्‌। कारुणिकत्वेषपि तानि न नाशयति तन्नाशकपुण्यो- 
पचयाभावात्युण्योपचयं न कारयति तेषामयोग्यत्वात्‌ । न हीश्वरः पाषाणेषु यवाइूकुरान्करोति 
। ईश्वरत्वादयोग्यस्यापि योग्यतां संपादयितुं शक्नोतीति चेतु, शक्नोत्येव सत्यसंकल्पत्वात्‌ यदि 
संकल्पयेत्‌ । न तु संकल्पयति आज्ञालब्विषु स्वभक्तद्रोहिषु दुरात्मस्वप्रसन्नत्वात्‌ । अत एवं श्रूयते 

- “एष उ होव साधु कर्म कारयति. त॑.यमुन्निनीषते, एप उ एवासाधु कर्म कारयति त॑ यमधो 
निनीषते” इति । येषु प्रसादकारणमस्त्याज्ञापालनादि तेषु प्रसीदति । येषु तु तदैपरीत्यं तेषु न 
प्रसीदति सति कारणे कार्य कारणाभावे कार्याभाव इति किमत्र वैषम्यम्‌ । * परात्तु तर्तुतेः” 
इति न्यायाच्व । अन्ततो गत्वा किंचिदैषम्यापादने महामायत्वाददोषः ॥ 9 ॥ 


कपूयचरण - कुत्सित कर्म करनेवाले अभ्याशो ह > शीघ्र ही कपूय > कुत्सित योनि में जाते हैं 
- यह श्रुति का अर्थ है। अतएव पूर्व-पूर्व कर्मों का अनुसरण करनेवाला होने से ईश्वर में विषमता 
अथवा क्रूरता का दोष नहीं आता है | इसीप्रकार महर्षि का सूत्र भी है - “वैषम्यनैर्ध॒ण्ये न 
सापेक्षत्वात्तथा हि दर्शयति” ब्रह्मसूत्र, 2..34) 5 “ ईश्वर में विषमता और निर्णता - क्रूरता - 
निर्दयता दोष नहीं है, क्योंकि ईश्वर की सापेक्षता होती है अर्थात्‌ सृष्टि की रचना में वह जीवों के 
धर्माधर्म की अपेक्षा रखता है, ऐसा ही 'पुण्यो वै पुण्येन कर्मणा भवति पाप: पापेन (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 
3.2.3) 5 पुण्यकर्म से पुण्यात्मा होता है और पापकर्म से पापात्मा होता है? - यह श्रुति दिखाती 
है, स्मृति भी इस अर्थ को दिखाती है - “ये यथा मां प्रपद्चन्ते तांस्तथैव भजाम्यहम्‌” (गीता, 4.) 
< जो मुझको जिसप्रकार प्राप्त होते हैं- भजते हैं, मैं भी उनको उसीप्रकार भजता हूँ अर्थात्‌ उनके 
भजनानुसार उन पर अनुग्रहादि करता हूँ” - इत्यादि” । इसप्रकार भगवान्‌ उनमें पाप का बीज 
रहने के कारण उनसे पापकर्म ही कराता है, कारुणिक होने पर भी उनमें पापनाशक पुण्यों का 
सज्वय न होने के कारण वह उनके पापों का नाश नहीं करता है तथा उनमें पुण्यकर्म करने की 
योग्यता न होने के कारण उनसे पुण्यों का सज्वय भी नहीं कराता है, क्योंकि ईश्वर पत्थरों में 
यवाडूकुर उत्पन्न नहीं करता है | यदि कहो कि ईश्वर होने के कारण वह अयोग्य में भी तो योग्यता 
का संपादन कर सकता है”, तो इसका समाधान यह है कि सत्यसंकल्प होने के कारण,वह ऐसा 
कर तो सकता है, किन्तु तभी जबकि वह ऐसा संकल्प करे, किन्तु वह संकल्प करता नहीं है 
कारण कि उसकी आज्ञा का उल्लंघन करनेवाले और अपने भक्तों के द्रोही उन दुराम्माओं से वह 
अप्रसन्न रहता है । अतएव श्रुति कहती है -- जिसको यह ऊपर ले जाना चाहता है उससे यही 
साधु - शुभ कर्म कराता है और जिसको यह नीचे की ओर ले जाना चाहता है उससे यही असाधु 
- अशुभ कर्म कराता है! । जिन पुरुषों में भगवान्‌ की प्रसन्नता का कारण उसकी आज्ञापालनादि 
रहता है उन्हीं पर वह प्रसन्न होता है, किन्तु जिनमें इससे विपरीतता रहती है उन पर वह प्रसन्न 
नहीं होता है, कारण रहने पर कार्य होता है और कारण न रहने पर कार्य नहीं होता है - इसप्रकार 
इसमें क्या विषमता है ? “परात्तु तच्छुते:” (ब्रह्मसूत्र, 2.3.4) < “जीव परमात्मा के वशंगत 
होकर ही कर्म करता है, “अंतःप्रविष्टः शास्ता जनानाम्‌” (तैत्तिरीय, 3..0)  “परमाला जीवों 
के अन्तःकरण में स्थिर होकर शासन करता है” - इस श्रुतिवाक्य ये यही सिद्ध होता है” - इस 
न्याय से अन्ततोगत्वा यदि ईश्वर में किंचित्‌ विषमता का ही आरोपण किया जाय तो वह महामाया 
का कारण होने से दोष नहीं है ॥| 9 | & 

38. “कपूयकुत्सितावद्यखेटगह्माणका: समा:” (अमरकोश, 3..54) - इस कोश के अनुसार “कपूय' कुल्ितवाची 
है और 'चरण' शब्द आचरणपरक है । 

39. जैसा कि कहा है -- मूक करोति वाचाल पडगुं लडघबते गिरिम्‌ 
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अश्रेयश्चा55चरति येन निरयपातः स्यात्‌ । अधुना तप््मतिबन्धरहितः सन्नश्रेयो ना55चरति 
श्रेयश्चाउ5चरति तत ऐहिक॑ सुखमनुभूय सम्यग्धीदारा याति परां गति मोक्षम्‌ ॥ 22 ॥ 
50 यस्मादश्रेयोनाचरणस्य श्रेयआचरणस्य च शासत्रमेव निमित्तं तयोः शाज्रैकगम्यत्वात्तस्मात्‌ - 


यः शास्रविधिमुत्स॒ज्य वर्तते कामकारतः । 
न से सिद्धिमवाप्नोति न सुख न परां गतिम्‌ ॥ 23 ॥ 

5 शिष्यतेज्नुशिष्यतेषपूर्वोरर्थों बोध्यतेडनेनेति शास्त्र वेदस्तदुपजीविस्मृतिपुराणादि च, तत्संबन्धी 
विधिलिंडादिशब्दः कुर्यात्र कु्यादित्येवृप्रवर्तनानिवर्तनात्मकः कर्त॒व्याकर्तव्यज्ञानहेतुर्विधि- 
निषेधाख्यस्तः शास्रविर्धि, विधिनिषेधातिरिक्तमपि ब्रह्मप्रतिपादक शाख्रमस्तीति सूचयितुं विधि- 
विरेहित हुआ नर* > पुरुष अपने श्रेय - कल्याण का अर्थात्‌ वेदविहित जो हित है उसका आचरण 
करता है, क्योंकि पूर्व में कामादि से प्रतिबद्ध वह श्रेय - कल्याण का आचरण नहीं करता है 
जिससे पुरुषार्थ सिद्ध हो, अश्रेय का ही आचरण करता है जिससे नरक में पतित हो | इससमय 
उस कामादि के प्रतिबन्ध से रहित होकर वह अश्रेय का आचरण नहीं करता है, श्रेय का ही 
आचरण करता है और उससे वह ऐहिक - लौकिक सुख का अनुभव कर सम्यग्ज्ञान द्वारा परागति 
- मोक्ष को प्राप्त होता है ॥ 22 ॥ 

50. क्‍योंकि अश्रेय के अनाचरण और श्रेय के आचरण का शाख्र ही निमित्त है, कारण कि शाख्र से 
ही उनका ज्ञान होता है, इसलिए - 
जो पुरुष शाख्रविधि को छोड़कर स्वेच्छानुसार आचरण करता है वह न तो सिद्धि को प्राप्त होता 
है, न सुख पाता है और न परमगति को प्राप्त होता है ॥ 23 ||] 

5 शासन किया जाता है - अनुशासन किया जाता है अर्थात्‌ अपूर्व/ अर्थ का बोध कराया जाता है 
इसके द्वारा इसलिए शाख्र/ अर्थात्‌ वेद है, वेद के उपजीवी स्मृति-पुराणादि हैं, वेद से सम्बन्ध 
रखनेवाली विधि” - लिझदि“ शब्द अर्थात्‌ 'कुर्यात्‌' “न कुर्यात्‌'- इसप्रकार प्रवर्तनात्तक और 
42. जो कामादि से विमुक्त होता है वही “नर” है और सार्थकनरजन्मा है, इससे भिन्न दूसरे तो पशु हैं और 
निरर्थकनरजन्मा हैं - यह सूचित करने के लिए यहाँ 'नर' शब्द का प्रयोग है | 
43. यहाँ “अपूर्व” का कथन अज्ञातज्ञापकलरूप प्रामाण्य की रक्षा के लिए है और स्मृति आदि की व्यावृत्ति के 
लिए है । कद 
44. “शास्त्र” शब्द 'शासनात्‌ शास्रम' शासन करनेवाला होने से 'शासत्र” कहा जाता है | शासन का अर्थ मनुष्य 
को किसी कार्य में प्रवृत्त करना या किसी कार्य से निवृत्त करना होता है । वेदादि मनुष्यों को सक्कर्म में प्रवृत्त 
होने और असत्कार्यों से निवृत्त होने का आदेश देते हैं, इसलिए वे शास्त्र” कहे जाते हैं | मुख्यरूप से शासन 
करनेवाले अर्थात्‌ प्रवृत्ति - निवृत्ति करनेवाले ग्रन्थ 'शात्र ” कहलाते हैं | “शासनात्‌ शासत्रम्‌' अर्थात्‌ केवल शासन 
करनेवाले विधि - प्रतिषेधपरक ग्रन्थ ही शास्र नहीं कहलाते है, अपितु 'शंसनात्‌ शाखत्रम्‌' ८ किसी गूढ़ तत्त्व का 
“शंसन्‌' - प्रतिपादन करनेवाले ग्रन्थ भी 'शाश्र” कहलाते हैं अर्थात्‌ 'ब्रह्म' जैसे गूढ़ तत्त्व का प्रतिपादन करनेवाले 
वेदान्त आदि भी “शासत्र” कहलाते हैं | प्रकृत में प्रथम व्युत्पत्तिपरक अर्थ में ही शास्त्र” शब्द को ग्रहण किया 
गया है| 
45. 'तत्राज्ञातार्थज्ञापको वेदभागो विधि:” (अर्थसंग्रह) ८ वेद का जो भाग अज्ञात अर्थ का ज्ञान कराता है उंसको 
“विधि” कहा जाता है । वेद विधिं से ही प्रमाण कहा जाता है अर्थात्‌ वेद के विधि, मन्त्र, नाभधेय, निषेध और 
अर्थवाद - ये जो पाँच भेद है वे सब साक्षात्‌ धर्मादि में प्रमाण नहीं होते हैं, विधि ही साक्षात्‌ धर्मादि में प्रमाण 


होती है, अतएव प्रकृत में शास्रप्रमाण के अर्थ में 'शास्र” को वेदपरक कहकर उसमें 'विधि' को प्रमाण कहा है, 
इसीलिए “शाब्रविधि' शब्द का प्रयोग है | 
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शब्दः । उत्सृज्याश्रद्धया परित्यज्य कामकारतः स्वेच्छामात्रेण वर्तते विहितमषि ना$5चरति 
निषिद्धमप्याचरति यः स सिद्धि पुरषार्थप्राप्तियोग्यतामन्तःकरणशुद्धि कर्माणि कुर्वन्नपि 
ना55प्रोति, न सुखमैहिकं, नापि परां प्रकृष्टां गति स्वर्ग मोक्ष वा ॥ 23 ॥ 

यस्मादेवम्‌ - 


तस्माच्छान्न प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितो । 
ज्ञात्वा शाख्रविधानोक्तं कर्म कर्तुमिहाहसि ॥ 24 ॥ 


इति श्रीमहाभारते शतसाहसयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्भणवद्गीतासूपनिषत्सु 
ब्रह्मविद्यायां योगशाज्रे श्रीकृष्णार्जुनसंवादे दैवासुरसंपदिभागयोगो नाम षोडशोध्यायः ॥ 6 ॥ 


यस्माच्छाद्नविमुखतया कामाधीनप्रवृत्तिरिहिकपारत्रिकसर्वपुरुषार्थायोग्यस्तस्मात्ते तब श्रेयोर्थिन 
कार्याकार्यव्यवस्थितौ कि कार्य किमकार्यमिति विषये शास््रं वेदतदुपजीविस्मृतिपुराणादिकमेव 
निवर्तनात्मक तथा कर्त्तव्य और अकर्त्तव्य ज्ञान के हेतुभूत विधि -- निषेध” संज्ञक वाक्य शाश्नरविधि 
है, विधिनिषेधात्मक शाश्र के अतिरिक्त भी ब्रह्मप्रतिपादक शास्त्र है -- यह सूचित करने के लिए 
श्लोक में विधि” शब्द है - इसप्रकार शाश्नविधि को छोड़कर 5 अश्रद्धा से उसका परित्याग कर 
जो कामकारत: < स्वेच्छामात्र से वर्तता है अर्थावविहित का भी आचरण नहीं करता है और निषिद्ध 
का भी आचरण नहीं करता है वह कर्म करते हुए भी सिद्धि अर्थात्‌ पुरुषार्थप्राप्तियोग्य अन्त:करणशुद्धि 
को प्राप्त नहीं होता है, ऐहिक - लौकिक सुख भी नहीं पाता है और परा - प्रकृष्ट गति 5 स्वर्ग 
अथवा मोक्ष को भी प्राप्त नहीं होता है ॥ 23 ॥ 

क्योंकि ऐसा है - 

[इसलिए कर्त्तव्य और अकर्त्तव्य कर्म की व्यवस्था करने में तुम्हारे लिए शात्र ही प्रमाण है, तुमको 
शाख्त्रविधि से उक्त-नियत किये हुए कर्म को जानकर इस लोक में आचरण करना चाहिए ॥ 24 । 











46. “यजेत स्वर्गकाम:' एक विधि है | 'यजेत' पद “यज्‌' धातु में “त' प्रत्यय होकर निष्पन्न हुआ है | त' 


प्रत्यय 'तिडू” होने के कारण सामान्यरूप से आख्यात कहा जाता है और विधिलिडू होने के कारण विशेषरूप से 
“लिद! कहा जाता है । श्रुति में उक्त लिडू, लोटू, तव्य-प्रत्यय स्वरूप 'विधि' है अतएव प्रकृत में लिडादि शब्द 
को “विधि” कहा है । स्मृति में भी कहा है - 

श्रुव्युक्त-लिडू-लोट्-तव्य-प्रत्ययलक्षण-लक्षिता 

चोदना सैव नान्या सा पुराणश्रुतिचोदिता ॥ (आइ्रिरस-स्मृति, .4) 
47. “अम्निहोत्रं जुहुयात्वर्गकाम:' - यह विधिवाक्य है, क्योंकि यह वाक्य स्वर्ग प्राप्त करानेवाले “अग्निहोत्र” नामक 
याग के अनुध्यन का विधान करता है | 'विधिवाक्य' किसी क्रियानुष्ठान के प्रति पुरुष को प्रवृत्त करता है, जबकि 
“निषेधवाक्य' पुरुष को निवृत्त करता है अर्थात्‌ जो वाक्य पुरुष को अनर्थकारणभूत क्रियाओं को करने से रोकता 
है वह “निषेध' वाक्य कहलाता है, जैसे - “न कतज्जं भक्षयेत्‌' (पुरुषस्य निवर्तक वाक्य निषेध: - अर्थसंग्रह) 
| भाव यह है कि विधिवाक्य पुरुष में क्रियांनुध्यन के प्रति प्रवर्तना उत्पन्न करता है और निषेधवाक्य निवर्तना 
उत्पन्न करता है अतएव वे कर्तव्याकर्तव्यज्ञान के हेतु हैं | यहाँ यह शंका हो सकती है कि विधि और निषेध - 
दोनों परस्पर विरोधी हैं, तो फिर विधि का अर्थ निषेध भी कैसे हो सकता है ? इसके समाधान में श्लोकवार्तिककार . 
ने कहा है कि प्रवृत्तिस्थल में या निवृत्तिस्थल में उसके पूर्व होने वाली शब्दश्रवणजन्य बुद्धि ही 'चोदना' अर्थात्‌ 
“विधि' है (प्रवृत्ती वा निवृत्ती वा या शब्दश्रवणेन धी: सा चोदना - श्लोकवार्तिक) । इसप्रकार निषेध भी विधि 
प्रतिपाद्य के अन्तर्गत आता है | 
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प्रमाणं बोधकं नान्यत्स्वोत्रोक्षाबुद्धवाक्यादीत्यमिप्रायः । एवं चेह कर्माधिकारभूमौ शास्त्रविधानेन 
कुर्यान्र कुर्यादित्येवंप्रवर्तनानिवर्तनारूपेण वैदिकलिडादिपदेनोक्त कर्म विहितं प्रतिषिद्धं च ज्ञात्वा 
निषिद्धं वर्जयन्विहितं क्षत्रियस्य युद्धादिकर्म त्व॑ कर्तुमहसि सत्तशुद्धिपर्यन्तमित्यर्थः । 
तदेवमस्मिन्नध्याये सर्वस्या आसुर्याः संपदो मूलभूतान्सवश्रियःप्रापकान्सर्वश्रेयः- 
प्रतिबन्धकान्महादोषान्कामक्रोधलोभानपहाय श्रैयोर्थिना श्रद्धधानतया शास्रप्रवणेन्र तदुपदिष्टा- 
र्थनिष्ठानपरेण भवितव्यमिति संपदूृदयविभागप्रदर्शनमुखेन निर्धारितम्‌ ॥ 24 ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्य श्री श्वेश्वरसरस्वतीपादशिष्य श्रीम धुसूदनसरस्वती विरचितायां 
श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिकायां दैवासुरसंपदिभागयोगो नाम षोडशोज्ध्यायः ॥ 6 ॥ 
क्योंकि शाख्नविमुख होने से कामाधीन - स्वेच्छाधीन प्रवृत्ति ऐहिक -- ऐहलौकिक और पारत्रिक - 
पारलौकिक - सभी पुरुषार्थों के अयोग्य है इसलिए कल्याण की इच्छावाले तुम्हारे लिए कार्य और 
अकार्य की व्यवस्था में - 'क्या करना चाहिए और क्या नहीं करना चाहिए! -.इस विषय में शाख्र 
- वेद और उसके उपजीवी स्मृति - पुराणादि ही प्रमाण - बोधक हैं, अपनी कल्पना से जाने हुए 
वाक्यादि नहीं है -- यह अभिप्राय है | इसप्रकार यहाँ -- कर्माधिकारभूमि में शाश्नविधान से “यह करो; 
यह न करो” - इसप्रकार प्रवर्तन और निवर्तनरूप वैदिकलिडादि पद से उक्त विहित और प्रतिषिद्ध 
कर्म को जानकर निषिद्ध का त्याग करते हुए क्षत्रिय के लिए विहित युद्धादि कर्म करने के लिए तुम 
योग्य हो अर्थात्‌ सत्त्वशुद्धि-अन्त:करणशुद्धिपर्यन्त स्वधर्म करने के योग्य हो | इसप्रकार इस अध्याय 
में दैवीसंपत्‌ू और आसुरीसंपत्‌ - दोनों सम्पदों का विभाग दिखला कर यह निश्चित किया कि सम्पूर्ण 
आसुरीसंपत्‌ के मूलभूत, सब अश्रेयों - अकल्याणों -- अनर्थों को प्राप्त करानेवाले, सम्पूर्ण श्रेय के 
प्रतिबन्धक काम, क्रोध और लोभरूप महान्‌ दोषों को त्यागकर कल्याणार्थी को श्रद्धापूर्वक शाखानुरक्त 
होकर शाद्॒द्वारा उपदिष्ट अर्थ का अनुष्ठान करने में तत्पर होना चाहिए ॥ 24 ॥ 
इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्यश्रीविश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य श्रीमधुसूदनसरस्वती 
विरचित श्रीमद्भगवद्गीतागूढ्ार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद का दैवासुरसंपद्विभाग- 
योग नामक षोडश अध्याय समाप्त होता है | 


खच्पाप्ट्त नजाुे <>>॑े> >च्च््यण> 


अथ सप्रदशोषध्यायः 


] त्रिविधाः कर्मानुष्ठातारो भवन्ति । केचिस्छाम्रविधि ज्ञात्वाउप्यश्रद्धया तमुत्सज्य कामकारमात्रेण 
यत्किंचिदनुतिष्ठन्ति ते सर्वपुरुषार्थायोग्यत्वादसुराः । केचित्तु शास्रविधि ज्ञात्वा श्रद्धधानतया 
तदनुसारेणैव निषिद्ध वर्जयन्तो विहितमनुतिष्ठन्ति ते सर्वपुरुषार्थयोग्यत्वादेवा इति पूर्वाध्यायान्ते 
सिद्धम्‌ । ये तु शास््रीयं विधिमालस्यादिवशहुपेक्ष्य श्रद्दधानतयैव वृद्धव्यवंहारमात्रेण निषिद्धं 
वर्जयन्तो विहितमनुतिष्ठन्ति । ते शाख्त्रीयविध्युपेक्षालक्षणेनासुरसाधर्म्येण श्रद्धापूर्वकानुष्ठान- 
लक्षणेन च देवसाधम्येंणान्विताः किमसुरेष्वन्तर्भवन्ति कि वा देवेषित्युभयधर्मदर्शनादेककोटिनि- 
श्वायकादर्शनाच्व संदिहानः - 

अर्जुन उवाच 


ये शास्रविधिमुत्सुज्य यजन्ते श्रद्धयाउन्विताः । 
तेषां निष्ठा तु का कृष्ण सत्त्वमाहों रजस्तमः ॥ 4 ॥ 


2 ये पूर्वाध्याये न निर्णीता न देववच्छास्लानुसारिणः किंतु शास्नरविधि श्रुतिस्मृतिचोदनामुत्सुज्या- 
5डलस्यादिवश्ञादनादृत्य नासुरवदश्रद्धधानाः कि तु वृद्धव्यवहारानुसारेण श्रद्धयाउन्विता यजन्ते 
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] कर्मनिष्ठान करनेवाले तीन प्रकार के होते हैं:-- कोई शास्रविधि को जानकर भी अश्रद्धा से उसका त्याग 
कर स्वेच्छानुसार जो कुछ करते हैं, वे सब पुरुषार्थों के अयोग्य होने के कारण “असुर' हैं। कोई तो 
शाब्नविधि को जानकर श्रेद्धायुक्त होकर उस शाख्रविधि के अनुसार ही निषिद्ध कर्म का त्याग करते 
हुए विहित कर्म का अनुषान करते हैं, वे सब पुरुषार्थों के योग्य होने के कारण देव हैं - यह पूर्व 
अध्याय के अन्त में सिद्ध हो चुका है | जो तो आलस्यादि के कारण शाश्नरविधि की उपेक्षा कर 
श्रद्धावान्‌ होकर ही वृद्धों के व्यवहारमात्र से निषिद्ध कर्म का त्याग करते हुए विहित कर्म का अनुष्यन 
करते हैं, वे शाख्रविधि की उपेक्षारूप आसुरधर्म की समानता से और श्रद्धापूर्वक अनुष्ानरूप देवधर्म 
की समानता से युक्त होने के कारण क्‍या असुरों के अन्तर्गत आते हैं अथवा देवताओं के अन्तर्गत 
आते हैं ? - इसप्रकार उनमें दोनों के धर्म देखे जाने से और एक कोटि का निश्चायक न देखे जाने 
से सन्देह करते हुए अर्जुन ने कहा :-- 

(अर्जुन ने कहा :-- है कृष्ण ! जो मनुष्य शाश्नविधि का त्याग कर श्रद्धा से युक्त हुए यजन करते 
हैं उनकी तो निष्ठा कौन-सी होती है ? सात्तिकी अथवा राजसी - तामसी ? ॥  ॥ ] 

2 पूर्व अध्याय में निर्णीत नहीं हुए जो मनुष्य देव के समान शाख्रानुसारी नहीं हैं, किन्तु शास्रविधि 
+ श्रुति-स्मृतिचोदनाः - श्रुतिस्मृतिविधि का त्याग कर  आलस्यादि के कारण अनादर कर असुरों 
. 'पुरुषै: अर्थ्यन्ते इति पुरुषार्था:' - सुखाभिलाषी मनुष्य अपने लक्ष्य की पूर्ति के लिए जिन सुखों और उनकी 
प्राप्ति के साधनों को प्राप्त करने की अभिलाषा करता है, उनको 'पुरुषार्थ' कहते हैं | वे चार हैं - धर्म, अर्थ, 
काम और मोक्ष । “धर्म” सर्वदा अर्थ का मूल - कारण है, “अर्थ! का फल काम कहा जाता है, “काम' त्रिवर्ग 
का मूल है और इन तीनों से निवृति “मोक्ष” है, जैसा कि महाभारत में कहा है - 

धर्ममूल: सदैवार्थ: कामो$र्थफलमुच्यते | 

मूलमेतत्रिवर्गस्य निवृत्तिमोक्ष उच्यते ॥ 
2. “क्रियायाः प्रवर्तक॑ निवर्तक॑ वा यद्वाक्यं, सा चोदना' (शाबरभाष्य) ८ जो वाक्य क्रिया का प्रवर्तक अथवा 
निवर्तक होता है उसको 'चोदना' कहते हैं | चोदना, उपदेश और विधि- ये शब्द एकार्थवाची है (चोदना चोपदेशश्च 
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देवपूजादिक कुर्वन्ति तेषां तु शास्रविध्युपेक्षाश्रद्धाभ्यां पूर्वनिश्चितदेवासुरविलक्षणानां निष्ठा का 
कीदृशी तेषां शास्नविध्यनपेक्षा श्रद्धापूर्विका च सा यजनादिक्रियाव्यस्थितिर्े कृष्ण भक्ताधकर्षण, 
कि सत्त्वं सात्तिकी । तथा सति सात्विकत्वात्ते देवा: । आहो इति पक्षान्तरे । कि रजस्तमो 
राजसी तामसी च। तथा सति राजसतामसत्वादसुरास्ते सत्त्वमित्येका कोटिः, रजस्तम इत्यपरा 
कोटिरितिविभागज्ञापनाया55होशब्दः ॥ । ॥ 


के समान अअश्रद्धायुक्त न होकर, किन्तु श्रद्धा युक्त होकर वृद्धों के व्यवहार के अनुसार यजन 5५ 
देवपूजादि' करते हैं', उनकी 5 शाश्रविधि की उपेक्षा औरं श्रद्धा के कारण पूर्वनिश्चित देव और 
असुरों से विलक्षणों की तो” निष्ठा' कौन-सी है ? - उनकी वह शाश्नविधि की अपेक्षा से रहित 
और अ्रद्धापूर्विका यजनादिक्रिया की व्यवस्था किस प्रकार की है ? हे कृष्ण ! हे भक्ताधकर्षण - 
भक्तों के पापों को दूर करनेवाले ! क्या वह निष्ठा -- व्यवस्था सात्तिकी है ? यदि ऐसी है तो वे 
सात्तिक होने से देव हैं | “आहो” - यह अव्यय पक्षान्तर में हैं। अथवा, वह राजसी और तामसी 
है ? यदि ऐसी है तो वे राजस - तामस होने से असुर हैं । “सत्त्व” - एक कोटि है और रज-तम 
- यह दूसरी कोटि है- इसप्रकार विभाग को बतलाने के लिए “आहो” शब्द है ॥ ॥ 


विधिश्वैकार्थवाचिनः - श्लोकवार्तिक), अतएव प्रकृत में “विधि” शब्द के लिए 'चोदना' शब्द का प्रयोग हुआ है 
। जो अर्थ - अभीष्ट - श्रेय:साधन अर्थात्‌ सक्तर्म वेदोक्त विधिवाक्यों द्वारा कर्त्तव्यरूप से बोधित होता है, उसको 
धर्म' कहते हैं (चोदनालक्षणो5र्थों धर्म: - मीमांसासूत्र, .2.3) | धर्म में चार साक्षात्‌ प्रमाण होते हैं - वेद, 
वेदमूलक स्मृति, शास्रमूलक सदाचार और इन तीनों प्रमाणों के अविरुद्ध आलतुषि । मनुस्मृति में कहा है - 
*वेद: स्मृति: सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मन: | 
एतच्चतुर्विधं प्राहु: साक्षाद्‌ धर्मस्य लक्षणम्‌ ॥ (मनुस्मृति, 2.2) 
उक्त चाएं प्रमाणों में वेद और स्मृति शब्दमय प्रमाण हैं तथा सदाचार और आत्मतुध्टि आन्तर धर्म होने से अनुभवमय 
प्रमाण हैं, प्रकृत में चोदनालक्षण धर्म में वेद-श्रुति और स्मृति शब्दमय प्रमाण को ग्रहण करके ही “श्रुतिस्मृतिचोदना' 
कहा है । ये वेद और स्मृति 'शास्र' कहे जाते हैं अतएवं मूल में 'शास्रविधि' कहा है | 
3. 'आस्तिक्यबुद्धि: श्रद्धा' - आस्तिक्य बुद्धि को “श्रद्धा' कहते हैं । 
4. यहाँ देवपूजादि से तात्पर्य है - देवपूजा, यज्ञ और दान | 
5. यहाँ “ये शाख्रविधिमुत्तृज्य यजन्ते श्रद्धयाउन्विता:: - इस कथन से उन मनुष्यों को ग्रहण किया गया है जो 
श्रुति या स्मृतिरूप किसी भी शास्र के विधान को आलस्यादि के कारण न देखते हुए वृद्धव्यवहार के दर्शन से ही 
श्रद्धापूर्वक देवादि का पूजन करते हैं । जो मनुष्य शा्रविधि को जानते हुए भी उसका परित्याग कर देवादि का 
पूजन करते हैं उनका ग्रहण नहीं किया गया है, क्योंकि प्रकृत में 'श्रद्धयान्विता::- यह विशेषण दिया गया है | 
देवादि के पूजाविधिपरक किसी भी शाख्त्र को जानते हुए अअश्रद्धापूर्वक उसको जो त्याग देते हैं वे स्वेच्छाचारी होने 
के कारण आसुरी कोटि में आते हैं | अत: जो शात्रविधि को नहीं जानते हैं किन्तु वृद्धव्यवहारादि के अनुसार 
श्रद्धापूर्वक देवादि का पूजन करते हैं वे ही उक्त कथन से ग्रहण किये गये हैं (शाडूरभाष्य) । 
6. श्लोक में “तु' शब्द पूर्व की व्यावृत्ति के अर्थ में है अर्थात्‌ जो शास्रविधि को जानकर भी उसका त्याग कर 
स्वेच्छा से कर्म करते हैं उनसे शास्त्र में अनभिज्ञ किन्तु श्रद्धायुक्त उपासकों की विलक्षणता सूचित करने के लिए 
“तु! शब्द है | 
7. यहाँ 'निष्ठा' शब्द की व्याख्या भिन्न-भिन्न टीकाकारों ने इसप्रकार की है - शंकर - अवस्था - अवस्थान, 
मघुसूदनसरस्वती - व्यवस्थिति - व्यवस्था, श्रीधर-स्थिति या आश्रय, शंकरानन्द - वृत्ति इत्यादि | 
8. *कृषिर्भूवाचक: शब्दो णश्च निर्वुतिवाचक: | 
तयोरैक्यं परं ब्रह्म कृष्ण इत्यभिधीयते ॥|” 
इस निरुक्ति को अभिप्रेत करके सर्वत्र सत्ता, स्फूर्ति आदि से स्थित परमात्मा आपको कुछ भी अविदित नहीं है - 
यह सूचित करने के लिए उक्त सम्बोधन है । 
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3 ये शाख्रविधिमुत्सुज्य श्रद्धया यजन्ते ते श्रद्धाभेदाद्धियन्ते । तत्र ये सात्तिक्या श्रद्धया5 5न्वितास्ते 
देवाः शाख्रोक्तसाधने5 धिक्रियन्ते तत्फलेन च युज्यन्ते । ये तु राजस्या तामस्या श्रद्धयाउन्विता- 
स्तेइसुगा न शास्रीयसाधनेडधिक्रियन्ते न वा तत्फलेन युज्यन्त इति विवेकेनार्जुनस्य 
संदेहमपनिनीषुः श्रद्धाभेदम्‌ - 

श्रीभगवानुवाच 
त्रिविधा भवति श्रद्धा देहिनां सा स्वभावजा । 
सात्विकी राजसी चैव तामसी चेति तां शृणु ॥ 2 ॥ 

4 यया श्रद्धयाउन्विताः शाख्रविधिमुत्सुज्य यजन्ते सा देहिनां स्वभावजा, जन्मान्तरकृतो 
धर्माधर्मादिशुभाशुभसंस्कार इदानींतनजन्मारम्भकः स्वभावः । स त्रिविधः सात्विको राजस- 
स्तामसश्चेति । तेन जनिता श्रद्धा त्रिविधा भवति सात्तिकी राजसी तामसी च, कारणानुरूपत्वा- 
त्कार्यस्य । या त्वारब्ये जन्मनि शास््रसंस्कारमात्रजा विदुषां सा कारणैकरूपत्वादेकरूपा 
सात्तिक्येव, न राजसी तामसी चेति प्रथमचकारार्थः । शाम्ननिरपेक्षा तु प्राणिमात्रसाधारणी 
स्वभावजा । सैव स्वभावत्रैविध्यात्रिविधेत्येवकारार्थः । उक्तविधात्रयसमुच्चयार्थश्चरमश्चकारः । 
यतः प्राग्भवीयवासनाख्यस्वभावस्याभिभावक शाश्त्रीयं विवेकविज्ञानमनादृतशास्तराणां देहिनां 


नास्ति अतस्तेषां स्वभाववशात्रिधा भवन्तीं तां श्रद्धां शृणु । श्रुत्वा च देवासुरभावं स्वयमेवा- 
वधारेत्यर्थ: ॥ 2 ॥ 


3 जो शाखविधि का ल्यागकर श्रद्धापूर्वक यजन करते हैं वे श्रद्धाभेद से भिन्न-भिन्न प्रकार के होते हैं । 
उनमें जो सात्त्िकी श्रद्धा से युक्त होते हैं वे “देव” हैं, उनका शाख्रोक्त साधन में अधिकार होता है 
और वे उसी के फल से युक्त होते हैं। जो तो राजसी और तामसी श्रद्धा से युक्त होते हैं वे 'असुर' 
है, उनका शाल्रीय साधन में अधिकार नहीं होता है और न वे उसके फल से युक्त होते हैं - इस 
विवेक के द्वारा अर्जुन के सन्देह को दूर करने की इच्छा से भगवान्‌ ने श्रद्धा के भेदों को कहा - 
[श्रीभगवान्‌ ने कहा - देहधारियों की स्वभाव से उत्पन्न हुई वह श्रद्धा तीन प्रकार की होती है - 
सात्ततिकी, राजसी और तामसी; उनको तुम सुनो | 2 ॥] 

4 मनुष्य जिस श्रद्धा से युक्त हुए शाख्रविधि का त्याग कर यजन करते हैं वह देहधारियों की स्वभाव से 
उत्पन्न हुई 'स्वाभाविकी' श्रद्धा है | जन्मान्तर में किये हुए धर्म-अधर्मादि का जो शुभाशुभ संस्कार 
इदानींतन - वर्तमान जन्म का आरम्भक - आरम्भ करनेवाला है उसको स्वभाव” कहते हैं | वह 
स्वभाव तीन प्रकार का होता है-- सात्तिक, राजल और तामस । उससे उत्तन्न श्रद्धा तीन प्रकार की 
होती है - सात्तविकी, राजसी और तामसी, क्योंकि कार्य कारण के अनुरूप होता है। जो तो आरब्ध 
- वर्तमान जन्म में शाख््र के संस्कारमात्र से विद्वानों की श्रद्धा उत्पन्न होती है वह शाख्रसंस्काररूप 
कारण के एकरूप होने से एकरूपा 'सात्तविकी' ही होती है, राजसी और तामसी नहीं होती है - यह 
प्रथम चकार का अर्थ है। शाख्ननिरपेक्षा - शाश्र की अपेक्षा से रहित तो प्राणीमात्र की साधारणी - 
प्राणीमात्र में समानरूप से रहनेवाली स्वभाव से उत्पन्न हुई 'स्वाभाविकी' श्रद्धा होती है | वही तीन 
प्रकार का स्वभाव होने से तीन प्रकार की है - यह “एव” शब्द का अर्थ है | उक्त तीन प्रकारों के 
समुच्चय के लिए अन्तिम चकार है | क्योंकि शात्र का आदर नहीं करनेवाले देहधारियों में पूर्वजन्म के 
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5 प्राग्भवीयान्तःकरणगतवासनारूपनिमित्तकारणवैचित्रेण श्रद्धावैचित्यमुक्ता तदुपादानकार- 
णान्तःकरणवैचित्रेणापि तदैचित्यमाह - 


सत्त्वानुरूपा सर्वस्य श्रद्धा भवति भारत । 
श्रद्धामयो5यं पुरुषो यो यच्छद्ध: स एव सः ॥ 3 ॥ 
6 सं प्रकाशशीलत्वात्सत्त्वप्रधानत्रिगुंणापज्वीकृतपञ्चमहाभूतारवब्यमन्त:करणम्‌ । तच् कचिदु- 
द्विक्तसत्त्ममेव यथा देवानाम्‌। कचिद्रजसा5 भिभूतसत्त्वं यथा यक्षादीनाम्‌। कचित्तमसा5 भिभूतसत्त्व 
यथा प्रेतभूतादीनाम्‌ । मनुष्याणां तु प्रायेण व्यामिश्रमेव । तच शाश््रीयविवेकज्ञानेनोद्धूतसरत्त्व 
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वासनासंज्ञक स्वभाव का अभिभावक - दबानेवाला विवेक - विज्ञान नहीं होता है, इसलिए उनके 
स्वभाव के कारण तीन प्रकार की होती हुई उस श्रद्धा को सुनो और उसको सुनकर स्वयं ही उनके 
देवभाव और असुरभाव का निश्चय करो - यह अर्थ है ॥2॥ 

5 पूर्वजन्म की अन्त:करणगत-वासनारूप निमित्त-कारण की विचित्रता से श्रद्धा की विचित्रता कहकर 
उसके उपादानकारण अन्तःकरण की विचित्रता से भी श्रद्धा की विचित्रता कहते हैं :- 
हि भारत ! सबकी श्रद्धा उनके सत्त्व - अन्तःकरण के अनुरूप होती है | यह कर्माधिकारी पुरुष 
श्रद्धामय है, अत: जिसकी जो श्रद्धा है वह स्वयं भी वही है ॥ 3 ॥] 

6 'सत्त्व” प्रकाशशील होने के कारण सत्त्वप्रधान, त्रिगुण - त्रिगुणाम्क और पञ्चीकृत पञ्चमहाभूतों" 

से आरब्ध - उत्न्न अन्त:करण है | वह कहीं उद्रिक्त - उपचित -- बढे हुए सत्त्वगुणवाला होता 
है, जैसे -- देवताओं का अन्त:करण उपचित-सत्त्वगुणक होता है | कहीं रजोगुण से अभिभूत - 
दबे हुए सत्त्वगुणवाला होता है, जैसे - यक्षों का अन्तःकरण होता है | कहीं तमोगुण से अभिभूत 
- दबे हुए सत्त्वगुणवाला होता है, जैसे -- प्रेत, भूतादि का होता है | मनुष्यों का अन्त:करण तो 
प्रायः तीनों गुणों का मिश्रणरूप ही होता है । उसमें शास््रीय विवेकज्ञान से रजोगुण और तमोगुण 
को अभिभूत कर-- दबाकर उपचित - बढ़े .हुए सत्त्वगगुणवाला कर दिया जाता है । शास्त्रीय 
विवेकज्ञान से रहित सब प्राणिजात की सत्त्वानुरूपा -- अन्त:करण के अनुरूप श्रद्धा होती है और 
वह अन्त:करण की विचित्रता से विचित्र ८ तरह - तरह की होती है । वह सत्त्वगुणप्रधान 
अन्त:करण में सात्तिकी, रजोगुणप्रधान अन्तःकरण में राजसी और तमोगुणप्रधान अन्तःकरण में 
तामसी होती है । हे भारत ! > हे महाकुलोलन्न, अथवा - भा” - ज्ञान उसमें * रत” -- निरत 
9. 'सत्त्व” मात्र सत्त्गुण का वाचक है, अन्तःकरण त्रिगुणात्मक है - मात्र सत्त्वात्मक नहीं है, तो फिर 'सत्त्व 
से अन्तःकरण का बोधन कैसे होगा ? - इस जिज्ञासा से प्रकृत में कहा गया है - 'प्रकाशशीललाात्तत्त्वप्रधानम्‌' 
> यद्यपि अन्तः:करण त्रिगुणात्मक है तथापि सत्त्वगुणप्रधान - परिणाम अन्तःकरण है, क्योंकि उसमें रजोगुण और 
तमोगुण स्वल्पमात्रा में रहते हैं, कारण कि वह प्रकाशशील होता है और “प्रकाश” सत्त्वगुण का स्वरूप है, जैसा 
कि कहा है - “सत्त्वं लघु प्रकाशकम्‌” (सांख्यकारिका, 3) | अतः मत्त्वगुणप्रधान होने से “सत्त्व' से अन्त:करण 
का व्यवहार युक्त ही है | 
0. अन्त:करण को पज्चीकृत पज्चमहाभूतों से उत्पन्न इसलिए कहा है कि अपज्चीकृत पञ्चमहाभूत उपभोग के 
योग्य नहीं होते हैं । 
]. तुम भरतवंश में उत्पन्न होने के कारण 'भारत' हो अर्थात्‌ महाकुलोलन्न हो अतएव तुम वक्ष्यमाण विषय को 
अपनी निर्मलबुद्धि द्वारा अनायास ही समझ सकोगे, अथवा, तुम भा - तत्त्वज्ञान में रत - निरत हो अतएव तुम 
अपनी शुद्धिबुद्धि द्वारा उक्त विषय का अनायास ही अवधारण कर सकोगे - इसप्रकार उक्त सम्बोधन से अर्जुन 
की शुद्धसात्तविकता अर्थात्‌ शुद्ध अन्तःकरणशीलता को सूचित किया है | 
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रजस्तमसी अभिभूय क्रियते । शास््रीयविवेकविज्ञानशून्यस्य तु सर्वस्य प्राणिजातस्य सत्त्वानुरूपा 
श्रद्धा सत्तवैचित्यादिचित्रा भवति, सत्तवप्रधाने5न्तःकरणे सात्तिकी, रजःप्रधाने तस्मिन्राजसी, 
तमः प्रधाने तु तस्मिंस्तामसीति। हे भारत महाकुलप्रसूत ज्ञाननिरतेति वा शुद्धसात्विकत्वं योतयति 
। यत्त्वया पृष्टं तेषां निष्ठा केति तत्रोत्तरं शुणु - अय॑ शास््रीयज्ञानशून्यः कर्माधिकृतः पुरुषस्ि 
गुणान्तःकरणसंपिण्डितः श्रद्धामयः प्राचुर्येणास्मिज्श्रद्धा प्रकृतेति तत्प्रस्तु(क)तवचने मयटू 
अन्नमयो यज्ञ इतिवत्‌ । अतो यो यकछछद्धों सा सात्तिकी राजसी तामसी वा श्रद्धा यस्थ स एव 
श्रद्धानुरूप एव स सात्विको राजसस्तामसो वा। श्रद्धयैव विष्ठा व्याख्यातेत्यमिप्रायः ॥ 3 ॥ 

7 श्रद्धा ज्ञाता सती निषां ज्ञापयिष्यति, केनोपायेन सा ज्ञायतामित्यपेक्षिते देवपूजादिकार्य- 
लिड्लेनानुमेयेत्याह- 


यजन्ते साच्िका देवान्यक्षरक्षाँसि राजसाः । 
प्रेतान्भूतगणांश्चान्ये यजन्ते तामसा जनाः ॥ 4 ॥ 


8 जनाः शास्त्रीयविवेकहीना ये स्वाभाविक्या श्रद्धया देवान्वमुरुद्रादीन्सात्तिकान्यजन्ते तेडन्ये 
सात्तिका ज्ञेयाः । ये च यक्षान्कुबेरादीरक्षांसि च राक्षसान्निऋतिप्रभृतीन्राजसान्यजन्ते ते5न्ये 
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ज्ञान में निरत-रत ! - यह सम्बोधन अर्जुन की शुद्धसात्त्तिकता को सूचित करता है । तुमने 
जो पूछा कि उनकी निष्ठा क्या है -- उसका उत्तर सुनो :-- यह शास्त्रीय ज्ञान से शून्य और कर्म 
के अधिकारवाला पुरुष त्रिगुणमय अन्त:करण से संपिण्डित -- संयुक्त श्रद्धामय होता है, क्योंकि 
इसमें श्रद्धा प्रचुरता से प्रस्तुत - विद्यमान रहती है, कारण कि “तद्रकृतवचने मयट्‌” (पाणिनिसूत्र, 
5.4.2) 5 'प्रथमान्त शब्द से प्रचुरताबोधन में “मयट्‌! प्रत्यय होता है” - इस सूत्र के अनुसार 
“श्रद्धा' शब्द के साथ प्रचुरता अर्थ में 'मयट्‌' प्रत्यय होकर “श्रद्धामय' शब्द निष्पन्न हुआ है, जैसे 
- “अन्नमयो यज्ञ: - यहाँ “अन्नप्रचुर यज्ञ होता है” - यह अर्थ है | अत: जो जैसी श्रद्धावाला 
है अर्थात्‌ जिसकी सात्तिकी, राजसी अथवा तामसी जैसी श्रद्धा है वह वही है अर्थात्‌ वह श्रद्धा 
के अनुसार ही सात्ततिक, राजस अथवा तामस होता है ।. इसप्रकार श्रद्धा से ही निष्ठा की व्याख्या 
हुई - यह अभिप्राय है ॥ 3 ॥ 

7 श्रद्धा ज्ञात होने पर निथ्ठा का ज्ञान करायेगी, तो वह श्रद्धा किस उपाय से जानी जाय ? -- इसकी 
अपेक्षा में 'देवपूजादिरूप कार्य - लिड्ठ[/ से वह अनुमेय है” -- यह कहते हैं :-- 
(अन्य कोई सात्तिक पुरुष देवताओं का पूजन करते हैं, दूसरे राजस पुरुष यज्ञ और राक्षसों को 
पूजते हैं तथा अन्य तामसजन प्रेत और भूतों की पूजा करते हैं ॥ 4 ॥॥] 

8 जो शाख्त्रीय विवेक से शून्य जन स्वाभाविकी श्रद्धा से सात्त्विक वसुरुद्रादि देवताओं का पूजन करते 
हैं वे दूसरे 'सात्ततिक' हैं - यह समझना चाहिए । जो कुबेरादि यक्ष और निकऋति आदि राक्षसों 


]2. “लीनम्‌ अप्रत्यक्ष अर्थ गमयति इति लिड्रम' 5 जो लीन - अप्रत्यक्ष अर्थ का बोध कराता है वह “लिड्ठ! 
कहलाता है । व्याप्तिबल से जो अर्थ का बोधक होता है उसको “लिड्र” कहते हैं (व्याप्तिबलेन अर्थगगकक॑ लिड्ठम) 
| लिड्ठ से अनुमिति हो उसको “अनुमान' कहते हैं (लिट्रेन अनुमीयते तदनुमानम्‌) | जैसे - धूम - लिड् से अग्नि 
का अनुमान होता है, वैसे ही प्रकृत में उक्त श्रद्धा - लिड्ठ से निष्ठा का अनुमान होता है और देवपूजादि - लिड्ड 
से श्रद्धा का अनुमान होता है अतएव श्रद्धा - निध्य अनुमेय हैं | 








न रनन्‍रनभलरीननभनननमिनलभरन न" 








"हननभननननभलरनभररभीनन्‍नर 


764 


0 


श्रीमद्भगवद्वीता [ अध्यायः 7 


राजसा ज्ञेयाः । ये च प्रेतान्विप्रादय: स्वरर्मात्रच्युता देहपातादूध्ध्व॑ वायवीयं देहमापन्ना उल्का- 
मुखकटपूतनादिशंज्ञा: प्रेता भवन्तीति मनूक्तान्पिशाचविशेषान्वा, भूतगणांश्व सप्तमातृकादीश्च 
तामसान्यजन्ते तेषन्ये तामसा ज्ञेयाः । अन्य इति पद त्रिष्व॑पि वैलक्षण्ययोतनाय संबध्यते ॥ 4 ॥ 
एवमनादृतशाख्नाणां सत्त्वादिनिष्ठा कार्यतो निर्णीता । तत्र केचिद्राजसतामसा अपि प्राग्भवीय- 
पुण्यपरिपाकात्सात्विका भूत्वा. शासत्रीयसाधनेउधिक्रियन्ते । ये तु. दुराग्रहेण दुर्दैवपरि- 
पाकप्राप्तदुर्जनसड्रादिदोषेण च राजसतामसतां न मुज्वन्ति ते शास्त्रीयमार्गादभ्रष्टा असन्मार्गा- 
नुसरणेनेह लोके परत्र च दुःखभागिन एवेत्याह द्वाभ्याम्‌ - 


अशाख्रविहितं घोरं तप्यन्ते ये तपो जनाः । 
दम्भाहंकारसंयुक्ताः कामरागबलान्विताः ॥ 5 ॥ 
कर्शयन्तः शरीरस्थं भूतग्राममचेतसः । 


मां चैवान्तःशरीरस्थं तान्विदृध्यासुरनिश्चयान्‌ ॥ 6 ॥ 
अशाखविहितं शाख्रेण वेदेन प्रत्यक्षेणानुमितेत वा न विहितमशाद्लेण बुद्धाद्यगमेन बोधितं वा 
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का यजन करते हैं वे दूसरे 'राजस” समझने चाहिए । जो प्रेतों 5 “ब्राह्मणादि अपने धर्म में च्युत 
होकर देहपात के पश्चात्‌ वायवीय देह धारण कर उल्का मुख-कटपूतनादि नामवाले प्रेत होते है!”” 
- इसप्रकार मनु द्वारा उक्त प्रेतों को अथवा पिशाच विशेषों को तथा भूतगण अर्थात्‌ सप्तमातृकादि 
तामसी योनियों को पूजते हैं उनको दूसरे 'तामस” समझना चाहिए | यहाँ “अन्य” - यह पद तीनों 
में विलक्षणता सूचित करने के लिए तीनों ही के साथ संम्बन्धित है ॥ 4 ॥ 

इसप्रकार शाशत्र का अनादर करनेवाले पुरुषों की सत्त्वादि निष्ठा कार्यों से निश्चित हुई | उनमें कोई 
राजस-- तामस भी अपने पूर्वजन्म के पुण्य का परिपाक होने से सात्विक होकर शास्रीय साधन - 
कर्म के अधिकारी होते हैं | जो तो दुराग्रह से अथवा दुर्दैव के परिपाकवश प्राप्त हुए दुर्जनसज्ञादि 
दोष से राजसी- तामसी भाव को नहीं छोड़ते हैं वे शासत्रीयमार्ग: से भ्रष्ट होकर असन्मार्ग का 
अनुसरण करने से इस लोक और परलोक में दुःख के भागी ही होते हैं - यह दो श्लोकों से कहते 
हैं :-- 

जो मनुष्य शाश््र द्वारा अविहित घोर तप तपते हैं, दम्भ और अहंकार से संयुक्त होते हैं तथा 
काम, राग और बल से अच्वित होते हैं | जो अविवेकीजन अपने शरीर में स्थित भूतग्राम और 
अन्तःशरीर में स्थित मुझको कृश करनेवाले हैं उनको तुम आंसुरी निश्चयवाले जानो || 5-6 ॥] 


जो मनुष्य अशाख्रविहित ८ शाश्र अर्थात्‌ वेदद्वारा प्रत्यक्ष या अनुमान से विधान न किये हुए, 


3. “वान्ताश्युल्कामुख: प्रेतो विप्रो धर्मात्वकाच्युत: । 

अमेध्यकुणपाकी च क्षत्रिय: कटपूतन:॥। 

मैत्राक्षज्योतिक: प्रेतो वैश्यो भवति पूयभुक । 

. चैंलाशकश्च भवति शूद्रो धर्माल्वकाच्युत:” ॥ (मनुस्मृति, 2.7-72) 

“ब्राह्मण अपने कर्म से भ्रष्ट होने पर' वमन खानेवाला “उल्कामुख' नाम का प्रेत होता है और क्षत्रिय अपने धर्म-कर्म 
को छोड़ दे तो वह विश्या, मूर्दा खानेवाला 'कटपूटन' नामक प्रेत होता है | वैश्य अपना कर्म न करे तो वह 
जन्मान्तर में पीव खानेवाला "मैत्राक्षज्योतिक' नामक प्रेत होता है और शूद्र अपने कर्म से भ्रष्ट हो तो वह चिल्लड़ 
खानेवाला 'चैलाशक' नामक प्रेत होता है. |” 
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घोरं परस्या55त्मन: पीडाकरं तपस्तप्तशिलारोहणादि तप्यन्ते कुर्वन्ति ये जनाः, दम्भो धार्मिकत्व- 
ख्यापनमहंकारो5 हमेव श्रेष्ठ इति दुरभिमानस्ताभ्यां सम्यग्युक्ताः, योगस्य सम्यक्त्वमनायासेन 
वियोगजननासामर्थ्य कामे काम्यमानविषये यो रागस्तन्रिमित्तं बलमत्युग्रदुःखसहनसामर्थ्य 
तेनान्विताः, कामो विषयेडभिलाषः, रागः सदातदमिनिविष्टत्वरूपो5 भिष्वड़ः, बलमवश्यमिद्द 
साधयिष्यामीत्याग्रहः, तैरन्विता इति वा। अत एवं बलवदूदुःखदर्शनि5 प्यनिवर्तमानाः, कर्शयन्त:ः 
कृशीकुर्वन्ती वृधोपवासादिना शरीरस्थ॑ भूतग्राम॑ देहेन्द्रिसंघाताकारेण. परिणतं 
पृथिव्यादिभूतसमुदायमचेतसो विवेकशून्याः, मां -चान्तःशरीरस्थं भोक्तुरूपेण स्थितं भोग्यस्य 
शरीरस्य कृशीकरणेन कृशीकुर्वन्त एवं, मामन्तर्यामित्वेन शरीरान्तःस्थितं बुद्धितदृवृत्ति- 
साक्षिभूतमीश्वरमाज्ञालइनेन  कर्शयन्त इति वा । तानैहिकसर्वभोगविमुखान्परत्र 
चाधमगतिभागिनः सर्वपुरुषार्थभ्रष्टानासुरनिश्चयानासुरो विपयसिरूपों वेदार्थविरोधी निश्चयो 
येषां तान्मनुष्यत्वेन प्रतीयमानानप्यसुरकार्यकारित्वादसुरान्विद्धि जानीहि परिहरणाय । 
निश्चयस्या55सुरत्वात्तत्यूर्विकाणां सर्वासामन्तःकरणवृत्तीनामासुरत्वम्‌ । असुरत्वजातिरहितानां 
च मनुष्याणां कर्मणैवासुरत्वात्तानमुरान्िद्धीति साक्षात्रोक्तमिति च्‌ द्रष्टव्यम्‌ ॥ 5-6 ॥ 





अथवा -- अशाम्र अर्थात्‌ बुद्धादि के आगम द्वारा बोधित - बताये हुए घोर + दूसरों को और 
अपने को पीड़ा पहुँचानेवाले तप्तशिलारोहणादि तप तपते -- करते हैं | जो दम्भ > अपनी धार्मिकता 
को प्रकट करना और अहंकार - "मैं ही श्रेष्ठ हूँ” - इसप्रकार का दुरभिमान - इन दोनों से संयुक्त 
+ सम्यक्‌ प्रकार से युक्त हैं | युक्त होने की सम्यक्ता अनायास वियोग उत्पन्न करने की असमर्थता 
है । काम - काम्यमान विषय में जो राग है उसके कारण जो बल 5 अलमन्त उग्र दु:ख सहन 
करने का सामर्थ्य है उससे जो युक्त हैं | अथवा, काम 5 विषय में अभिलाषा, राग 5 सदा 
अभिलषित विषय में अभिनिवेश रखनारूप अभिष्वड्र - आसक्ति, तथा बल ८ "मैं इसको अवश्य 
सिद्ध करूँगा! - ऐसा आग्रह - इनसे जो अन्वित 5 युक्त हैं| अतएव प्रबल दुःख देखने पर भी 
पीछे न हटनेवाले शरीरस्थ भूतग्राम > देह और इन्द्रियों के संधातरूप में परिणत पृथ्वी आदि 
भूतसमुदाय को वृथा ही उपवासादि के द्वारा कृश करनेवाले हैं और अन्तःशरीरस्थ 5 अन्तःशरीर 
में भोक्तारूप से स्थित मुझको भोग्यरूप शरीर को कृश करने से कृश करनेवाले, अथवा - 
अन्तर्यामीरूप से शरीर के भीतर स्थित बुद्धि और उसकी वृत्तियों के साक्षीभूत मुझ ईश्वर को मेरी 
आज्ञा के उल्लंघन के द्वारा कृश करनेवाले हैं -- ऐसे ही जो अचेता 5 विवेकशून्य पुरुष हैं उनको 
< सब ऐहिक भोगों से विमुख और परलोक में अधमगति के भागी सब पुरुषार्थों से भ्रष्ट- पतित 


44. “अशाख्रविहितं शाल्लेण वेदेन प्रत्यक्षेणानुमितिन वा न विहितम्‌! - यह अर्थ “नज्‌' - प्रसज्यप्रतिषेधार्थ है । 
प्रसज्यप्रतिषेध में प्रतिषेध की प्रधानता होती है और क्रिया के साथ “नज्‌' का सम्बन्ध होता है - 

“अप्राधान्यं विधेर्यत्र प्रतिषेधे प्रंधानता | 

प्रसज्य प्रतिषेधोडसी क्रियया सह यत्र नज ॥! 
5. अशाश्रविहितम्‌ ८ शास्र॑ न भवतीलशाख्रं तेन बुद्धाध्रागमेन बोधितम्‌” - यह अर्थ “नज्‌' पर्युदासार्थ है ! 
पर्युदास में प्रतिषेध की प्रधानता नहीं रहती है और नज्‌ का सम्बन्ध क्रिया के साथ न होकर उत्तरपद के साथ 
होता है - 

“प्राधान्यं विधेर्यत्र प्रतिषेधेउप्रधानता | 

पर्युदास: स॒ विज्ञेयो यत्रोत्तरपेन नज |॥' 
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( ये सात्तिकास्ते देवा ये तु राजसास्तामसाश्च ते विपर्यस्तत्वादसुरा इति स्थिते सात्तिकाना- 


मादानाय राजसतामसानां हानाय चा55हारयज्ञतपोदानानां त्रैविध्यमाह - 


आहारस्त्वपि सर्वस्य त्रिविधो भवति प्रियः । 
यज्ञस्तपस्तथा दान तेषां भेदमिम शूणु ॥ 7.0 . . 


82 न केवल श्रद्धैव त्रिविधा, आहारो5पि सर्वस्य प्रियत्रिविध एवं भवति सर्वस्य त्रिगुणात्मकत्वेन 


चुतुर्थ्या विधाया असंभवात्‌ । यथा दृष्टार्थ आहारस्रिविधस्तथा यज्ञतपोदानान्यदृष्टार्थान्यपि 
त्रिविधानि । तत्र “ यज्ञ व्याख्यास्थामो द्रव्यदेवतात्यागः” इति कल्पकारैर्देवतोद्देशेन द्रव्यत्यागो 
यज्ञ इति निरुक्तः। स च यजतिना जुहोतिना च चोदितत्वेन यागो होमश्चेति द्विविध उत्तिषठद्धोमा 
हुए उन पुरुषों को आसुरी निश्चयवाले जानो > जिनका आसुर अर्थात्‌ विपरीतभावनारूप वेदार्थविरोधी 
निश्चय है ऐसे उन पुरुषों को त्याग करने के लिए मनुष्यरूप से प्रतीयमान भी असुरों का सा कार्य 
करनेवाले होने से तुम असुर जानो । निश्चय के आसुरी होने से निश्चयपूर्विका सब अन्तःकरण 
की वृत्तियाँ भी आसुरी होती हैं । अतएवं असुरत्व जातिरहित मनुष्यों को कर्म से ही असुर होने 
के कारण असुर जानो, “उनको तुम असुर जानो” - इसप्रकार उनको साक्षात्‌ रूप से असुर नहीं 
कहा गया है -- यह समझना चाहिए || 5-6] 

जो सात्त्विक हैं वे देव हैं, जो तो राजन और तामस हैं वे विपरीतभावनावाले होने से असुर हैं - 
इस स्थिति में सात्िकों के ग्रहण के लिए तथा राजस और तामस के त्याग के लिए आहार, यज्ञ, 
तप और दान -- इनकी त्रिविधता को कहते हैं :-- 

[सबका प्रिय आहार भी तीन प्रकार का होता है तथा यज्ञ, तप और दान भी तीन-तीन प्रकार के 
होते हैं, उनके इस भेद को तुम सुनो ॥ 7 ॥ 

न केवल श्रद्धा ही तीन प्रकार की होती-है; अपितु सबका प्रिय आहार भी तीन प्रकार का ही होता 
है, क्योंकि सब त्रिगुणात्मक होने से चौथा प्रकार होना सम्भव नहीं है । जैसे क्षुधानिवृत्ति आदि दृदष्ट 
प्रयोजनवाला आहार तीन प्रकार का होता है वैसे ही अदृष्ट प्रयोजनवाले यज्ञ, तप और दान भी 
तीन-तीन प्रकार के होते हैं । उनमें “यज्ञ व्याख्यास्यामो द्रव्यदेवतात्याग:” -- इसप्रकार कल्पसूत्रकारों 
ने देवता को उद्देश करके द्रव्यत्याग यज्ञ" है - ऐसा कहा है | वह “यजति” और 'जुहोति” से 
चोदित - विहित होने के कारण याग और होम - भेद से दो प्रकार का है | जिनमें खड़े होकर 
होम किया जाता है और अन्त में वष्टकार' का प्रयोग होता है तथा याज्यापुरोनुवाक्या ' मन्त्रविशेष 
होते हैं वे 'याग” है तथा जिनमें बैठकर होम किया जाता है, अन्त में स्वाहाकार'* का प्रयोग 
किया जाता है और याज्यापुरोनुवाक्या मन्त्रविशेष नहीं होते हैं वे 'होम' हैं -- इसप्रकार कल्पसूत्रकारों 
ने जिनकी व्याख्या की है वे यहाँ “यज्ञ” शब्द से कहे गये हैं | “तप” शरीर और इन्द्रियों को 


6. “स्वाहा देवहविदनि श्रीषड्वीषडू वषट्‌ स्वधा' (अमरकोश, 3.4.8) - 'स्वाहा, श्रेषट्‌, वौषट्‌ वषट्‌ और स्वधा 
- ये पाँच देवताओं को हविष्य देने में प्रयुक्त होते हैं' | जैसे - “इदमिन्द्राय वषट्‌' -- इत्यादि | 

]7. “याज्या' संज्ञक मन्त्रों का उच्चारण यागानुश्नन कांल में किया जाता है | “अनुवाक्या” संज्ञक मन्त्रों से देवता 
का आह्वान किया जाता है | 'सोमेन यजेत' इत्यादि वाक्य से विहित 'याग! है | 

]8. 'स्वाहा” शब्द देवोह्ेश्य से हविष्य देने में प्रयुक्त होता है, जैसे - 'अग्नये स्वाहा” । “अग्निहोत्रं जुहोति' - 
इत्यादि वाक्य से विहित 'होम' है | 
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बषट्रकारप्रयोगान्ता याज्यापुरोनुवाक्यावन्‍्तो यजतय उपविष्टहोमाः स्वाहाकारप्रयोगान्ता 
याज्यापुरोनुवाक्यारहिता जुहोतय इति कल्पकरैर््यख्यातो यज्ञशब्देनोक्तः | तपः कार्येन्द्रिय- 
शोषणं कृच्चान्द्रायणादि । दान परस्वत्वापत्तिफलकः स्वस्वत्वत्यागः | तेषामाहारयज्ञतपो- 
दानानां सात्तिकराजसतामसभेद मया व्याख्यायमानमिमं शृणु ॥ 7 ॥ 

आहारयज्ञतपोदानानां भेदः पञ्चदशभिव्यख्यायते । तत्राउ 5हारभेदस्लिभिः- .. 


आयुःसत्त्वबलारोग्यसुखप्रीतिविवर्धनाः । 
रस्याः स्रिग्धाः स्थिरा हा आहाराः सात्तिकंप्रियाः ॥ 8 ॥ 
आयुश्चिरंजीवनं, सत्त्व चित्तवैर्य बलवति दुःखे5 पि निर्विकारत्वापादकं, बल॑ शरीरसामर्थ्य स्वोचिते 


कार्ये श्रमाभावप्रयोजकम्‌, आरोग्य॑ व्याध्यभावः, सुख भोजनानन्तराह्नादस्तृप्तिः, प्रीतिर्भोजन- 
काले5नभिरुचिराहित्यमिच्छौत्कट्यं तेषां विवर्धना विशेषेण वृद्धिहेतवः, रस्या आस्वाया 
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सुखानेवाले कृच्छचान्द्रायणादि हैं | “दान” परकीय स्वत्वोत्पत्तिजनक स्वकीय स्वत्वत्याग है” | उन 
आहार, यज्ञ, तप और दान के सात्ततिक, राजस और तामस - इन भेदों की मैं व्याख्या कर रहा 
हूँ, उसको सुनो ॥ 7 ॥ 

आहार, यज्ञ, तप और दान- इनके भेद की व्याख्या की जाती है | उनमें आहार के भेद को तीन 
श्लोकों से कहते हैं:- 

(जो आयु, सत्त्व-चित्तवर्य, बल, आरोग्य, सुख और प्रीति को बढ़ाने वाले, रसयुक्त, चिकने, शरीर 
में ठहरनेवाले और हृदयग्राही आहार हैं वे सात्तिक पुरुष को प्रिय होते हैं ॥। 8 ॥] 

आयु 5 चिरकाल तक जीवन रहना, सत्त्व 5 प्रवल दुःख में भी निर्विकार रखनेवाला चित्त का 
धैर्य, बल 5 स्वोचित कार्य में श्रमाभाव का प्रयोजक शरीर का सामर्थ्य, आरोग्य > व्याधि का 
अभाव, सुख 5 भोजन के बाद आह्नाद - प्रसन्नता और तृप्ति होना तथा प्रीति - भोजन के समय 
अरुचि का अभाव और भोजन करने की इच्छा की उत्कटता रहना है - इन सबको विवर्धित 
करनेवाले 5 विशेषरूप से इन सबकी वृद्धि के हेतु; रस्य 5 आस्वाद्य अर्थात्‌ मधुररसप्रधान, लिग्ध 
< सहज - स्वाभाविक अथवा आगन्तुक स्नेह” -- चिकनेपन से युक्त, स्थिर 5 रसादि अंशरूप से 
शरीर में चिरकाल तक ठहरनेवाले, हृध > हृदयंगम अर्थात्‌ दुर्गन्‍्ध, अशुचित्व - अपवित्रता आदि 
दृष्ट और अदृष्ट दोषों से रहित” - ऐसे चर्व्य, चोष्य, लेह्या और पेय आहार सात्त्विक पुरुषों को 
प्रिय होते हैं | इन लिड़ों -- चिह्लों से आहार को सात्ततिक समझना चाहिए । सात्तिकता चाहनेवाले 
पुरुषों को ये उक्त सात्तिक आहार ही ग्राह्म हैं -- यह अर्थ है ॥ 9 ॥ 


9. जिस त्याग से अपना स्वत्व निवृत्त हो. जाता है और दूसरे का स्वत्व उत्पन्न हो जाता है वह दाना है - 


जैसे ब्राह्मण को गौ दान देना, इससे “गौ में दाता का स्वत निवृत्त होता है और ब्राह्मण का स्वत्व उत्पन्न होता 
है । जिस त्याग से अपना स्वत्व निवृत्त नहीं होता है और दूसरे का स्वत्व उत्पन्न होता है उसको “उत्सर्ग' कहते 
हैं - जैसे - तडागोत्सर्गादि | जिस त्याग से अपना स्वत्व निवृत्त होता है और किसी का स्वत्व उत्पन्न नहीं होता 
है वह 'प्रक्षे'' कहा जाता है - जैसे - अरण्य में त्याग इत्यादि । 

20. “चूर्णादिपिण्डीभावहेतुर्गुण: स्नेह: (तर्कसंग्रह) 5 'जिसको पीसे हुए यव आदि चूर्ण में मिलाकर गोली बनाई 
जाय उसी गुण का नाम 'स्रेह' - चिकनाहट है | स्नेह केवल जल में ही स्वभाव से रहता है, अन्य में तो 
आगन्तुकरूप से रहता है । 

2]. दुर्गन्‍्ध दृध्दोष है और अशुचित्व - अपवित्रता अदृश्दोष है । 
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श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः ॥7 


मधुररसप्रधानाः, स्िग्धाः सहजेना55गन्तुकेन वा ख्लेहेन युक्ताः, स्थिरा रसायंशेन शरीरे 
चिरकालस्थायिनः, हथा हृदयंगमा दुर्गन्धाशुचित्वादिदृष्टादृष्टदोषशून्याः, आहाराश्चर्व्यचोष्य- 
लेह्ापेयाः, सात्विकानां प्रियाः, एतैलिंड्रैः सात्विका ज्ञेयाः सात्तिकत्वमभिलषद्धिश्वैत आदेया 
इत्यर्थः ॥ 8 ॥ 

कट्वम्ललवणात्युष्णती१णरूक्षविदाहिनः । 

आहारा राजसस्थे्टा दुःखशोकामयप्रदाः ॥ 9 ॥ 
अतिशब्दः कट्रवादिषु सप्तस्वपि योजनीयः कटुस्तिक्तः कटुरसस्य तीक्ष्णशब्देनोक्तत्वात्‌ । 
तत्रातिकटुर्निम्बादिः । अत्यम्लातिलवणात्युष्णाः प्रसिद्धाः । अतितीक्ष्णो मरीचादिः । अतिरुक्षः 
स्रेहशून्यः कड्गुकोद्रवादिः ॥ अतिविदाही संतापको राजिकादिः । दुःखं तात्कालिकीं पीडां, 
शोक पश्चाद्धावि दौर्मनस्यमू, आमयं रोगं च धातुवैषम्यदारा प्रददतीति तथाविधा आहारा 
राजसस्पेष्टाः । एतैलिंडै राजसा ज्ञेयाः सात्तिकैश्वैत उपेक्षणीया इत्यर्थः ॥ 9 ॥ 


यातयामं गतरसं पूति पर्युषितं च यत्‌ । 

उछ्ष्टमपि चामेध्यं भोजन तामसप्रियम्‌ ॥ 0 ॥ 
यातयाममर्धपक निर्वीर्यस्य गतरसपदेनोक्तत्वादिति भाष्यम्‌ । गतरसं विरसतां प्राप्त शुष्कम्‌ । 
[अत्यन्त कठु - कड़वे, बहुत खट्टे, अतिलवणयुक्त, बहुत गर्म, अतितीक्ष्ण - अत्यन्त तीखे, बहुत 
सुखे और बहुत दाह पैदा करनेवाले तथा दुःख, शोक और रोग उत्पन्न करनेवाले आहार राजस 
पुरुष को प्रिय होते हैं ॥ 9 ॥] 
“अति” शब्द कटु आदि सातों विशेषणों के साथ जोड़ना चाहिए | 'कटु' तिक्त - तीखा है, क्योंकि 
कटुरस को “तीक्ष्ण” शब्द से कह चुके हैं | उनमें अतिकटु निम्बादि हैं | अत्यन्त अम्ल - खट्टे, 
अतिलवणयुक्त और अल्बन्त उष्ण पदार्थ तो प्रसिद्ध ही हैं | अतितीक्ष्ण मिर्चादे, अत्यन्त रूक्ष - 
रूखे ख्रेहहित - चिकनाईरहित कड्गु- ककुनी - यांगुन, कोदो आदि, अत्यन्त विदाही - संतापक 
- जलन पैदा करनेवाले राई आदि तथा जो तत्काल ही अर्थात्‌ भोजन के समय में ही दुःख-पीड़ा- 
प्रद हैं, जो भोजन के बाद शोक - दौर्मनस्य -- चित्त को अप्रसन्नता दें और जो आमय अर्थात्‌ 
वात, पित्त और कफ - इन धातुओं की विषमता द्वारा रोग देते हैं - ऐसे आहार - भोजन के 
पदार्थ राजस पुरुषों को इृष्ट - प्रिय होते हैं | इन लिड्रों - चिह्मों से राजणस आहार को समझना 
चाहिए । ये आहार सात्तिक पुरुषों द्वारा उपेक्षणीय हैं -- यह अर्थ है ॥ 9 ॥ 
[जो यातयाम -- आधा पका हुआ, रसरहित, दुर्गन्‍्धयुक्त, पर्युषित -- वासी, उच्छिष्ट - जूठा और 
अमेध्य - अपवित्र हो वह भोजन तामस पुरुषों को प्रिय होता है ॥ 0 ॥] 
यातयाम ८ अर्धपक्व -- आधा पका हुआ, क्योंकि निर्वीर्य पदार्थ “गतरस” शब्द से कहा गया है 
- यह भाष्य है | गतरस ८ विरसता को प्राप्त अर्थात्‌ सूखा हुआ | यातयाम” ८ पकाने के बाद 


22. “यातो यामः प्रहरो यस्य पक्रस्योदनादेः तद्यातयाममिति' - इसप्रकार श्रीधरस्वामी ने 'यातयाम” का जो अर्थ 


किया है वह तो पाकानन्तर - पकने के बाद कुछ समय के अतिक्रमण से निर्वीर्यता को प्राप्त अन्न को दृषि में 
रखकर कहा है, न कि याममात्र के अतिक्रमण से ऐसा कहा है, अतएव उसमें 'अयातयामत्र! प्राप्त होता है जो 
कि 8, भी विशेषण कहा जाता है, इसी अभिप्राय से भाष्यकार ने उक्त अर्थ नहीं किया है, फलत: यह अर्थ 
अग्राह्म है । 
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॥7 


यातयाम॑ पक्क सत्प्रहरादिव्यवहितमोदनादि शैत्य॑ प्राप्त, गतरसमुद्धृतसारं मधितदुग्धादीत्यन्ये । 
पूति दुर्गन्‍्धम्‌ । पर्युषितं पक्क सद्राज्यन्तरितम्‌ । चेन तत्कालोन्मादकरं धत्तूरादि समुच्चीयते । 
यदतिप्रसिद्धं दुष्टल्वेनोछिष्टं भुक्तावशिष्टम्‌ । अमेध्यमयज्ञाहमशुचि मांसादि । अपि चेति 
वैद्कशाल्लोक्तमपथ्यं समुच्चीयते । एतादूशं यद्धोजन भोज्यं तत्तामसस्य प्रिय सात्तिकैरतिदूरा- 
दुपेक्षणीयमित्यर्थ: | एतादशभोजनस्प दुःखशोकामयप्रदत्वमतिप्रसिद्धमिति कण्ठतो नोक्तम्‌ । 
अन्न च क्रमेण रस्यादिवर्गः सात्विकः, कट्वादिवर्गों राजसः, यातयामादिवर्गस्तामस इत्युक्तमा- 
हारवर्गन्रयम्‌ू । तत्र सात्विकवर्गविरोधित्वमितरवर्गदये द्र॒ष्टव्यमू । तथा ह्ातिकटुत्वादिक 
रस्यत्वविरोधि तादृशस्यानास्वायत्वात्‌ । रुक्षत्व॑ खस्रिग्धत्वविरोधि । तीक्ष्णत्वविदाहित्वे 
धातुपोषणविरोधित्वात्स्थिरत्वविरोधिनी । अत्युष्णत्वादिकं हृथत्वविरोधि । आमयप्रदत्वमायुः- 
सत्त्ववलारोग्यविरोधि । दुःखशोकप्रदत्वं सुखप्रीतिविरोधी । एवं सात्तिकवर्गविरोधित्वं राजसवर्गे 
स्पष्टम्‌ । तथा तामसवर्गेषपि गतरसत्वयातयामत्वपर्युषितत्वानि यथासंभव रस्यत्वस्रिग्ध- 
त्वस्थिरत्वविरोधीनि । पूतित्वोच्िष्टत्वामेध्यत्वानि हयत्वविरोधीनि । आयुःसत्त्वादिविरोधित्वं तु 
स्पष्टमेव । राजसवर्गे दृष्टविरोधमात्रं तामसवर्गे तु दृष्टाटृष्टविरोध इत्यतिशयः ॥ 0 ॥ 


एक प्रहर 5 दिन का आठवाँ भाग अर्थात्‌ तीन घण्टे का समय बीतने पर ठंडा हुआ भात आदि 
गतरस > सार निकला हुआ, जैसे - मधित दूध आदि -ऐसा अन्य कहते हैं | पूति” -दुर्गन्धयुक्त 
पयुर्षित 5 पकाने के बाद एक रात बीता हुआ अर्थात्‌ वासी | “च' शब्द से तत्काल उन्माद पैदा 
करनेवाले धतूरादि पदार्थों का समुच्चय किया गया है | जो दूषित होने से अत्यन्त प्रसिद्ध है उच्त््ट 
- खाने पर बचा हुआ अन्न अर्थात्‌ जूठा, अमेध्य ८ यज्ञ के अयोग्य अपवित्र मांसादि | “अपि 
च!” - इन पदों से वैद्यक शाखोक्त अपध्य पदार्थों को सम्मिलित किया गया है | ऐसा जो भोजन 
- भोज्य पदार्थ है वह तामस पुरुषों को प्रिय होता है । सात्तिकों के द्वारा यह अत्यन्त दूर ही 
से उपेक्षणीय है -- यह अर्थ है | ऐसे भोजन का दुःख, शोक और रोग उत्पन्न करना तो अत्यन्त 
प्रसिद्ध है - अत: कण्ठ - मुख से नहीं कहा गया है । 

यहाँ क्रम से रस्यादि वर्ग सात्तिक है, क॒टु आदि वर्ग राजस है और यातयामादि वर्ग तामस है - 
इसप्रकार आहार के तीनों वर्गों को कहा गया है | इसमें सात्त्िकवर्ग-विरोधित्व अन्य दो - राजस 
और तामस - वर्गों में समझना चाहिए । जैसे -- अतिकटुत्वादि रस्यत्व के विरोधी हैं, क्योंकि वैसे 
पदार्थ आस्वाद्य - आस्वादयोग्य नहीं होते हैं । रूक्षत्व स्रिग्धत्व का विरोधी है। तीक्ष्णव और 
विदाहित्व धातुपोषण के विरोधी होने से स्थिरत्व के विरोधी हैं | अतिउष्णत्वादि हधत्व के विरोधी 
हैं । आमयप्रदत्व आयु, सत्त्व, बल, और आरोग्य का विरोधी है | दुःख और शोकप्र॑दत्व क्रमशः 
सुख और प्रीति के विरोधी हैं | इसप्रकार सात्तिकवर्गविरोधित्व राजसवर्ग में स्पष्ट है | इसीप्रकार 
तामसवर्ग में भी गतरसत्व, यातयामत्व और पर्युषितत्व -- ये यथासम्भव रस्यत्व, लिग्धल्व और 
स्थिरत्व के विरोधी हैं । पूतित्व, उक्तिश्तल और अमेध्यत्व हध्चत्व के विरोधी हैं । इनका 
आयुसत्त्वादिविरोधित्व तो स्पष्ट ही है | राजसवर्ग में दृष्वविरोधमात्र है, तामसवर्ग में तो दृष्ट और 
अदृष्ट - दोनों प्रकार का विरोध है -- यही दोनों में अतिशय - विशेष -- भेद है ॥ 0 ॥ 

23. “पूतिगच्धिस्तु दुर्गन्‍्ध:” (अमरकोश, .5.2) - इस कोश के अनुसार 'पूति' शब्द पवित्रवाची नहीं है, 
दुर्गनधवाची है | पुनश्च, 'पूयी विशरणे दुर्गन्‍्धे च' (भ्वादिगण, 325), पूय्यते, पूतिः जपू्ति्दुणे गन्धो5स्थ' - 
इसप्रकार निरुक्ति करने पर धात्रवर्थानुसार भी 'पूति' शब्द दुर्गन्‍्धवाची है 
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8 इदानीं क्रमप्राप्तं त्रिविधं यज्ञमाह त्रिभिः- 


अफलाकाइक्षिभियज्ञो विधिदृष्टो य इज्यते । 
यष्टव्यमेवेति मनः समाधाय स सात्तिकः ॥ ] ॥ 


9 अग्निहोत्रदर्शपूर्णमासचातुर्मास्यपशुबन्धज्योतिष्टोमादियज्ञो दिविधः काम्यो निंत्यंश्व। फलसंयोगेन 
चोदितः काम्यः सर्वाड्रीपसंहारेणैव मुख्यकल्पेनानुष्झेयः | फलसंयोगं बिना जीवनादिनिमित्त- 
संयोगेन चोदितः सर्दाड्रोपसंहारासंभवे प्रतिनिध्याद्ुपादानेनामुख्यकल्पेनाप्यनुष्ठेयो नित्यः । तत्र 
सर्वाड्रीपसंहारासंभवेडषपि. प्रतिनिधिमुपादायावश्यं यष्टव्यमेव._, प्रत्यवायपरिहाराया- 
55वश्यकजीवनादिनिमित्तेन चोदितत्वादेिति मनः समाधाय निश्चित्याफलाकाद्क्षि 
भिरन्तःकरणशुद्धध्यर्थितया काम्यप्रयोगविमुखर्विधिटृष्टो यथाशाद्धं निश्चितो यो यज्ञ इज्यते 
इनुष्ठीयते स यथाशाख्रमन्तःकरणशुद्रध्यर्थमनुष्ठी यमानो नित्यप्रयोगः सात्विको ज्ञेयः ॥  ॥ 


8 अब क्रम से प्राप्त तीन प्रकार के यज्ञ को तीन श्लोकों से कहे है: 
[यज्ञ करना ही चाहिए! - इसप्रकार मन में निश्चय करके फलाकांक्षाशून्य पुरुषों द्वारा शास्रविधि 
के अनुसार निश्चित जो यज्ञ किया जाता है वह सात्तपिक है ॥ ॥ ॥] 

9 अग्निहोत्र”, दर्शपूर्णणास, चातुर्मास्य “, पशुबन्ध”', ज्योतिशेम ” आदि यज्ञ दो प्रकार के हैं - काम्य 
और नित्य | जिसका फल के संयोग के साथ विधान किया जाता है उसको “काम्य! कहते हैं, यह 
सब अंगों के उपसंहारपूर्वक मुख्य कल्प-विधि से अनुष्ठेय - अनुष्यन के योग्य होता है? । जिसका 
फल के संयोग के बिना जीवनादिनिमित्तसंयोग से विधान किया जाता है उसको “नित्य” कहते हैं, 
यह सब अड्ों का उपसंहार संभव न होने पर प्रतिनिधि आदि को लेकर अमुख्य - गौण कल्प से भी 
24. “अग्निहोत्र' दैनिक यज्ञ है | यह दो प्रकार का होता है - एक महीने की अवधि तक करने योग्य और दूसरा 
जीवनपर्यन्त साध्य | 
25. अग्न्याधान के पश्चात्‌ प्रथम अमावस्या को “दर्श” और पूर्णिमा को 'पौर्णमास' यज्ञ का विधान होता है । 
दर्शपूर्णमास' यज्ञ भी जीवनपर्यन्त साध्य होता है | 
26. 'चातुर्मास्य” यज्ञ प्रत्येक ग्रीष्म, वर्षा और शरदूऋतु में होता है | इन प्रत्येक का समय चार-चार मास का 
होता हैं, अतएव ये यज्ञ चार महीनों के अन्तर पर किये जाते हैं, इसीलिए इनको “चातुर्मास्य” यज्ञ कहते हैं | 
प्रथम 'वैश्वदेव” फाल्गुनी पूर्णिमा को, द्वितीय “वरुण-प्रधास' आषाढ़ी पूर्णिमा को तथा तृतीय 'शाकमेध' कार्तिकी 
पूर्णिमा को किया जाता है | 
27. 'पशुबन्ध' एक स्वतंत्र यज्ञ है । इसका सम्पादन सोमयज्ञों में होता है अतएव यह उनका एक अभिन्न अंग 
कहा ज़ाता है । स्वतंत्र पशुयज्ञ को “निरूढ़पशुबन्ध/ भी कहा जाता है तथा अन्य गौण पशुयज्ञों को 'सौमिक! 
कहा जाता है | 
28. स्वर्ग की कामना से “ज्योतिध्येम' यज्ञ का विधान है | “अग्निश्ञेभ” ज्योतिध्ेम यज्ञ का विस्तार है | “ज्योतिथेम' 
यज्ञ में बहुधा पाँच दिन लगते हैं । प्रकृत में यज्ञों का क्रम जैमिनिमतानुसार है | जैमिनि के अनुसार अग्निहोत्र, 
दर्शपूर्णणास, चातुर्मास्य और पशुबन्ध यज्ञ सम्पादित करने के उपरान्त ही “ज्योतिशेम' सोमयज्ञ करने का विधान 
है (द्रध्व्य - मीमांसादर्शन, 4.3.37) | 
29. स्वर्गादि फल की कामना से किया गया यज्ञ 'काम्य' होता है अतएव फलवद्‌वाक्य से विहित “काम्य' यज्ञ 
होता है, जैसे - “अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम:', “उद्भिदा यजेत पशुकाम:” इत्यादि | यह सब अड्डों के साथ 
मुख्य कल्प से अनुष्ठेय है, अन्यथा किसी अड्डू के वैगुण्य से यज्ञ ही विगुण हो जायेगा. और उसके करने से भी 
कोई फल प्राप्त नहीं होगा, अत: यह यथाविधि अनुष्ेय है । 


श्रद्धात्रयविभागयोगः ] गूढ्ार्थदीपिका ग्रा 


अभिसंधाय तु फल दम्भार्थमपि चैव यत्‌ । 
इज्यते भरतश्रेष्ठ त॑ यज्ञं विद्धि राजसम्‌ ॥ 2 ॥ 


20 फल काम्यं स्वर्यादि अभिसंधायोदिश्य न त्वन्तःकरणशुद्धि, तुर्नित्यप्रयोगवैलक्षण्यसूचनार्धः । 


20 


दम्भो लोके धार्मिकत्वख्यापर्न तदर्थम्‌ । अपि चैवेति विकल्पसमुचयाभ्याँ त्रैविध्यसूचनार्थम्‌ । 
पारलौकिक॑ फलमभिसंधायैवादम्भार्थत्वेषपि पारतौकिकफलानमिसंधाने5पि दःम्भार्थमेवेति 
विकल्पेन दौ पक्षी । पारतोकिकफलार्थमप्यैहलौकिकदम्भार्थमपीति समुचयेनैकः पक्षः । एवं 
दृष्टदृष्टफलाभिसंधिना5न्तःकरणशुद्धिमनुद्िश्य यदिज्यते यथाशाज्न यो यज्ञोउनुष्ठीयते त॑ यज्ञ 
राजसं विद्धि हानाय, हे भरतश्रेष्ठिति योग्यत्वसूचनम्‌ ॥ 2 ॥ 


विधिहीनमसृष्टान्न॑ मन्त्रहीनमदक्षिणम्‌ । 
श्रद्धाविरहित यज्ञ तामस परिचक्षते ॥ 3 ॥ 


(डदब्टबरनरथभरदददपथम८ददढ८॑८न ८ < रन बन्‍दथभुमभबन्‍ «बट < दब < दर <० 5८८५८ 


अनुष्ठेय - अनुष्ठान के योग्य होता है | इसमें सब अंगों का उपसंहार सम्भव न होने पर भी 
प्रतिनिधि को लेकर अवश्य याग करना ही चाहिए, क्योंकि यह प्रत्यवाय के परिहार के लिए 
आवश्यक जीवनादिनिमित्त से विहित होता है - इसप्रकार मन में समाधान 5 निश्चय करके 
फलाकांक्षा से रहित - अन्तःकरणशुद्धि की इच्छा से काम्यप्रयोग से विमुख पुरुषों द्वारा विधिदृष्ट 
- शाखत्रविधि के अनुसार निश्चित जो यज्ञ किया जाता है - जिस यज्ञ का अनुष्ाान किया जाता 
है वह शाख्रानुसार अन्तःकरणशुद्धि के लिए अनुष्ठीयमान-क्रियमाण नित्य प्रयोग सात्ततिक है - यह 
समझना चाहिए ॥ ] ॥ 

हि भरतश्रेष्ठ ! जो यज्ञ फल को उद्देश्य करके और दम्भ के लिए भी किया जाता है उस यज्ञ को 
तुम राजस समझो ॥ 2 ॥] 

स्वर्गादि काम्य फल को अभिसंधाय > उद्देश्य बनाकर, अन्तःकरणशुद्धि को नहीं, यहाँ तु” शब्द 
नित्य यज्ञ के प्रयोग से विलक्षणता सूचित करने के लिए है, और दम्भ - लोक में धार्मिकताख्यापन 
के लिए भी, यहाँ “अपि चैव” - ये पद विकल्प और समुच्चय के द्वारा त्रिविधता सूचित करने के 
लिए है - दम्भ के लिए न होने पर भी पारलीकिक फल को लक्ष्य करके ही तथा पारलौकिक 
फल को लक्ष्य न करके भी दम्भ के लिए ही - इसप्रकार विकल्प से दो पक्ष हैं ; पारलौकिक 
फल के लिए भी और ऐहलौकिक दम्भ के लिए भी - इसप्रकार समुच्चय से एक पक्ष है। इसप्रकार 
दृष्ट और अदृष्ट फल की इच्छा से, अन्तःकरणशुद्धि को उद्देश्य न कर जो यजन किया जाता है 
अर्थात्‌ शाख्रानुसार जिस यज्ञ का अनुथ्यन किया जाता है उस यज्ञ को तुम त्याग के लिए राजस 
समझो । हे भरतश्रेष्ठ/ !-- इस सम्बोधन से अर्जुन में ज्ञानयोग्यता सूचित की गई है ॥ ॥2 ॥ 
जो यज्ञ विधिहीन, अन्नदान से रहित, मन्त्रहीन, दक्षिणाशून्य और श्रद्धारहित होता है उसको शिष्टजन 
तामस कहते हैं ॥ 3 ||] 

30. “नित्य” यज्ञ में फल की कामना नहीं रहती है अतएव इससे सम्बद्ध विधिवाक्य में फल का निर्देश नहीं होता 
है, किन्तु जीवनादिनिमित्तसंयोग रहता है, जैसे - “यावज्जीवमग्निहोत्रं जुहुयात्‌', “यावज्जीवमधीयीत' इत्यादि । 


3]. है भरतश्रेष्ठ ! यह सम्बोधन करते हुए भगवान्‌ सूचित करते हैं कि अर्जुन ! तुम्हारी राजसयज्ञ में योग्यता 
नहीं है । 
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2। यथाशास्रबोधितविपरीतमन्नदानहीन स्वरतो वर्णतश्च मन्त्रहीन॑ यथोक्तदक्षिणाहीनमृत्रिग्देषादिना 
श्रद्धारहितं तामस यज्ञ परिचक्षते शिष्टाः । विधिहीनत्वायेकेकविशेषणः पज्चविधः 
सर्वविशेषणसमुच्येन चैकविध इति षटू । दिन्रिचतुर्विशेषणसमुचयेन च बहवो भेदास्तामसयज्ञस्य 
ज्षेयाः । राजसे यज्ञेउन्तःकरणशुद्॒ध्यभावेषपि फलोत्पादकमपूर्वमस्ति यथाशास््रमनुष्ठानात्‌ । 
तामसे त्वयधाशाद्नानुष्टांनात्र किमप्यपूर्वमस्तीत्यतिशयः ॥ 3 ॥ 

22 क्रमप्राप्तस्य तपसः सात्विकादिभेदं॑ कथवितुं शारीरवाचिकमानसभेदेन तस्य न्रैविध्यमाह 


त्रिभिः-- 
देवद्विजगुरुप्राज्ञपूजनं शौचमार्जवम्‌ । 
ब्रह्मचर्यमहिंसा च शारीरं तप उच्यते ॥ 4 ॥ 

23 देवा ब्रह्माविष्णुशिवसूर्याम्रिंदर्गादयः, द्विजा द्विजोत्तमा ब्राह्मणाः, गुरवः पितृमात्राचार्यादयः, 
प्राज्ञाः पण्डिता विदितवेदतदुपकरणार्थाः, तेषां पूजन प्रणामशुश्रूषादि यथाशासत्रं, शौच मृज- 
लाभ्यां शरीरशोधनम्‌, आर्जवमकौटिल्यं भावसंशुद्धिशब्देन मानसे तपसि वक्ष्यति। शारीर॑ त्वार्जव॑ 

2। शात्न से जैसे विहित है उससे विपरीत, अन्नदानहीन, स्वर और वर्ण द्वारा मन्त्रहीन, शाश्त्र से जैसी 
दक्षिणा विहित है उस शाख्रोक्त दक्षिणा से हीन, ऋतिगों से द्वेषादि होने के कारण श्रद्धारहित यज्ञ 
को शिष्जन तामस यज्ञ कहते हैं | विधिहीनत्वादि एक-एक विशेषण से तामस यज्ञ पाँच प्रकार 
का है और सब विशेषणों के समुच्चय से एक प्रकार का है - इसप्रकार तामस यज्ञ छः प्रकार का 
है | तथा दो, तीन या चार विशेषणों के समुच्चय से तामस यज्ञ के बहुत भेद समझने चाहिए । 
राजस यज्ञ में अन्तःकरण की शुद्धि न होने पर भी उसका फलोत्पादक अपूर्व - अदृष्ट होता है, 
क्योंकि उसका शाख्नरविधि के अनुसार अनुध्यन किया जाता है | तामस यज्ञ में तो शाश्रविधि के 
विपरीत अनुष्ठान होने से कुछ भी अपूर्व - अदृष्ट नहीं रहता है - यही दोनों में मेद है ॥ 3 ॥ 

22 क्रमप्राप्त तप के सात्तिकादि भेद कहने के लिए शारीर, वाचिक और मानसिक भेद से उसकी 
त्रिविधता को तीन श्लोकों से कहते हैं 
दिवता, ब्राह्मण, गुरु और प्राज्ञ - विद्वान्‌ का पूजन, शौच -- पवित्रता, आर्जव - सरलता, ब्रह्मचर्य 
और अहिंसा - यह 'शारीर' तप कहा जाता है ॥ 4 ॥] 

23 देवता > ब्रह्मा, विष्णु, शिव, सूर्य, अग्नि, दुर्गा आदि; द्विज” > द्विजों में उत्तम ब्राह्मण; गुरु « 
पिता, माता, आचार्य आदि; प्राज्ञ  पण्डित” अर्थात्‌ वेद और उसके उपकरणभूत स्मृति आदि 
के अर्थ को जाननेवाले -- इन सबका पूजन अर्थात्‌ शाब्लानुसार प्रणाम, शुश्रूषादि; शौच < मिट्टी 
और जल से शरीरशोधन, आर्जव + अकुटिलता - सरलता - इसको “भावसंशुद्धि' शब्द से मानस 
तप में कहा जायेगा; शारीर आर्जव तो विधि और निषेध में एकरूप -- समानरूप से प्रवृत्ति और 
निवृत्तियुक्त होना है; ब्रह्मचर्य - निषिद्ध मैथुन -- ख्रीप्रसड़ से निवृत्ति - दूर रहना; अहिंसा >अशाख्लरीय 
32. द्विजः + दिजयते इति | जनू + डः (अन्येष्वपि - पाणिनिसूत्र, 3.2.0)) । 'द्विज: स्थाद 
ब्राह्मणक्षत्रवैश्यदन्ताण्डजेषु..." -- इस मेदिनी कोश के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य - द्विज हैं, इन द्विजों 
में उत्तम द्विज अर्थात्‌ ब्राह्मण है । 


33. पण्डित: ८ पण्डा > वेदोज्ज्चला तत्त्वविषयिणी वा बुद्धि, सा संजाता अस्य | पण्डा + इतचू ( तदस्य संजात॑ 
तारकादिष्य इतचू - पाणिनिसूत्र, 5.2.36) | 
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विहितप्रतिषिद्धयोरेकरूपप्रवृत्तिनिवृत्तिशालित्वं, ब्रह्मचय॑ निषिद्धमैथुननिवृत्ति: । अर्हिसा5 शा्त्री- 
यप्राणिपीडनाभाव: । चकारादरतेयापरिग्रहावषि । शारीरं शरीरप्रधानै: कर्त्रादिमि: साध्यं न तु 
केवलेन शरीरेण । पज्चैते तस्य हेतव इति हि वशक्ष्यति । इत्थं शारीरं तप उच्यते ॥ 4 ॥ 


अनुद्वेगकर्ं वाक्य सत्य॑ प्रियहितं च यत्‌ । 

स्वाध्यायाभ्यसंनं चैव वाइूमयं तप उच्यते ॥ 5 ॥ 
अनुद्वेगकरं न कस्यचिदृदुःखकरं, सत्य प्रमाणमूलमबाधिताद॑, प्रियं श्रोतुस्तत्कालश्रुतिसुखं हित 
परिणामे सुखकरम्‌। चकारो विशेषणानां समुचयार्थः | अनुदेगकरत्वादिविशेषणचतुष्टयेन विशिर्डं 
न त्वेकेनापि विशेषणेन न्यूनं, यद्वाक्यं यथा शान्तो भव वत्स स्वाध्यायं योग चानुतिष्ठ तथा ते श्रेयो 
भविष्यतीत्यादि तद्वाइूमयं वाचिक तपः शारीरबतू, स्वाध्यायाभ्यसनं च यधथाविधि वेदाभ्यासश्च 
वाडूमयं तप उच्यते। एवकारः प्राग्विशिषणसमुच्यावधारणे व्याख्यातव्यः ॥ 5॥ 


मनःप्रसादः सौम्यत्वं मौनमात्मविनिग्रहः । 
भावसंशुद्धिरित्येतत्तपो मानसमुच्यते ॥ 6 ॥ 


- शाख््रविहित हिंसा से अतिरिक्त प्राणीपीडन - प्राणीहिंसा का अभाव, चकार से अस्तेय और 
अपरिग्रह - इन दोंनो का भी ग्रहण है । शारीर 5 शरीरप्रधान कर्ता आदि से साध्य, केवल शरीर 
से नहीं, जो है वह 'शारीर' यहाँ विवक्षित है । यह 'पज्चैते तस्य हेतव:” (गीता, 8.4-5) इन 
श्लोकों से कहेंगे | इसप्रकार 'शारीर तप कहा जाता है ॥ 4 ॥ 

जो उद्वेग न करनेवाला, सत्य, प्रिय और हितकारी वाक्य है और जो स्वाध्याय का अभ्यास करना 
है वह 'वाइमय” तप कहा जाता है ॥ 5 ॥] 

अनुद्वेगककर 5 किसी को भी दुःख न देनेवाला, सत्य 5 प्रमाणमूलक - प्रामाणिक अर्थात्‌ अबाधित 
- जिसका अर्थ प्रमाणों से बाधित न हो, प्रिय > श्रोता को तत्काल श्रुतिसुख ८ श्रवणसुख ८ 
सुनने में सुख देनेवालां और हित ८ हितकारी - परिणाम में सुखकारी - सुख देनेवाला, यहाँ 
चकार विशेषणों के समुच्चय के लिए है | इन अनुद्वेगकरत्वादि चारों विशेषणों से विशिष्ट, न कि 
एक भी विशेषण से न्यून, जो वाक्य है, जैसे - 'वत्स ! शान्त रहो, स्वाध्याय और योग का 
अनुष्ठान करो, इसप्रकार तुम्हारा श्रेय -- कल्याण होगा” - इत्यादि जो वाक्य है वह “वाडूमया ८ 
वाचिक तप शारीर तप के समान है । तथा जो स्वाध्याय का अभ्यास अर्थात्‌ यथाविधि - 
विधिपूर्वक वेदों का अभ्यास है वह “वाइमय” तप कहा जाता है | एवकार* की पूर्व में विशेषणों 
के समुच्यय का निश्चय करने में व्याख्या की गई है” ॥ 5 ॥ 

34. “यथाविधि” पद के “यथा” अव्यय का पदार्थनतिक्रम' अर्थ करके 'यथाविधि' का अर्थ है :-- प्राइमुखत्वं 
पवित्रपाणित्वमित्यादिविधानमनतिक्रम्य > प्राइमुख पवित्रपाणित्वादि विधान का अतिक्रमण न करके अर्थात्‌ विधि के 
अनुसार 5 जैसी विधि है उसके अनुसार - विधिपूर्वक (भाष्य + आनन्दगिरिव्याख्या - भाष्योत्कर्षदीपिका) | 
35. “तम्रकृतवचने मयट्‌' (पाणिनिसूत्र, 5.4.2) - इस सूत्र के अनुसार “वाइूमयम्‌ - वाक््राचुर्येण प्रस्तुतास्मित्रिति 
वाइमयम्‌' ८ जिसमें वाणी की प्रचुरता प्रस्तुत - विद्यमान हो वह * वाइूमय' है अर्थात्‌ वाक्प्रधान “वाइमय' है | 
36. यहाँ श्लोकस्थ “चैव' अर्थात्‌ 'च' शब्द के साथ 'एव' शब्द निश्चय करने के अर्थ में प्रयुक्त है अर्थात्‌ 
अनुद्वेगकरत्वादि चारों विशेषणों से युक्त वाक्य और स्वाध्यायाभ्यास 5 यथाविधि वेदाभ्यास भी “वाइमय' तप है 
(भाष्य-आनन्दगिरिव्याख्या - भाष्योत्कर्षदीपिका) । 
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25 मनसः प्रसादः स्वच्छता विषयचिन्ताव्याकुलत्वराहित्यं, सौम्पत्वं सौमनस्य॑ सर्वलोकहितैषित्व॑ 
प्रतिषिद्धाचिन्तनं च, मौन मुनिभाव एकाग्रतया55त्मचिन्तन निदिध्यासनाख्यं, सता, 
म॑नःसंयमो मौनमिति भाष्यम्‌ । आत्मविनिग्रह आत्मनो मनसो विशेषेण 
निरोधसमाधिरसंप्रज्ञातः । भावस्य हृदयस्य शुद्धि १ 8३3802:348834% त्तिः, पुनरशुदृध्युत्पा- 
दराहित्येन सम्यक्त्वेन विशिष्टा सा भावशुद्धिः । परैः सह मायाराहित्यं सेति 
भाष्यम्‌ । इत्येतदेवंप्रकारं तपो मानसमुच्यते ॥ 86 ॥ 

26 शारीरवाचिकमानसभेदेन त्रिविधस्योक्तस्य तपसः सात्तिकादिभेदेन ब्रैविध्यमिदानीं दर्शयति 
त्रिभिः-- 


श्रद्धया परया तप्तं तपस्तत्निविधं नरें: । 
अफलाकाइूक्षिमियुक्तिः सात्विक परिचक्षते ॥ 7 ॥ 


27 तत्यूवेक्ति द्विविधं शारीरं वाचिक मानस च तपः श्रद्धया55५स्तिक्यबुद्ध्या परया प्रकृष्टया5- 
प्रामाण्यशट्राकलडूशून्यया फलाभिसंधिशून्वैर्युक्तेः समाहितैः सिदृध्यसिदृध्योर्निविकारैनरिरधिका- 
रिभिस्तप्तमनुछ्ठितं सात्तिक परिचक्षते शिष्टाः॥ ॥7 ॥ 


'ललन्‍जर>2लललर नल 


[मन की स्वच्छता, सौम्यता, मौन, आत्मनिग्रह -- मनोनिग्रह और भावसंशुद्धि -- हृदयशुद्धि - 
इसप्रकार यह तप “मानस” कहा जाता है ॥ 6 ॥] 

25 मन:प्रसाद मन का प्रसाद - स्वच्छता अर्थात्‌ विषयचिन्ता की व्याकुलता से रहित होना; सौम्यत्व 
- सौम्यता 5 सौमनस्य - सुन्दर मनवाला होना 5 सब लोकों - प्राणियों का हितैषी होना और 
प्रतिषिद्ध विषयों का चिन्तन न करना; मौन 5 मुनिभाव - एकाग्रतापूर्वक निदिध्यासनस्वरूप 
आत्मचिन्तन करना > वाकूसंयम का हेतुभूत मन का संयम “मौन है -- यह भाष्य है; आत्मविनिग्रह”? 
> आत्मा - मन की विशेषरूप से सब वृत्तियों का निग्रह - निरोध अर्थात्‌ असंप्रज्ञात समाधि; 
भावसंशुद्धि भाव -- हृदय की शुद्धि - काम, क्रोध, लोभादि मलों की निवृत्ति पुनः अशुद्धि की 
उत्त्ति से रहित होने के कारण सम्यक्ता से विशिष्ट होती है वह “भावसंशुद्धि' है अतएव भाष्यकार 
ने कहा है - दूसरों के साथ व्यवहार करते समय कपटरहित होना “भावसंशुद्धि' है - यह भाष्य 
है - इसप्रकार यह तप “मानस” कहा जाता है ॥ 6 ॥ 

26 अब शारीर, वाचिक और मानस भेद से तीन प्रकार के उक्त तप की सात्त्विकादि भेद से त्रिविधता 
तीन श्लोकों से दिखाते हैं:- 

[फल की आकांक्षा से रहित योगी पुरुषों द्वारा परम श्रद्धा से तपे हुए उस पूर्वोक्त तीन प्रकार के 
तप को "सात्तविक' कहते हैं ॥ 7 ॥] 

27 उस पूर्वोक्त शारीर, वाचिक और मानस - तीन प्रकार के तप को परम > प्रकृष्ट अर्थात्‌ अप्रामाण्यरूप 
शंका के कलडू से शून्य श्रद्धा > आस्तिक्य बुद्धि से फलाभिसन्धिशून्य युक्त 5 समाहित अर्थात्‌ 
सिद्धि और असिद्धि में निर्विकार रहनेवाले अधिकारी पुरुषों द्वारा तप्त - अनुछित होने पर शिष्टजन 
सात्ततिक' कहते हैं ॥ 7 ॥ 

37. यहाँ “व्याख्यात:” पाठ उचित है | 
38. आनन्दगिरि के अनुसार 'मौन' का अर्थ मनन है | 


39. विशेषभाव से वाकृविषयक मन का संयम “मौन' है और सामान्यभाव से सर्वतः मनोनिरोध “आत्मविनिग्रह! 
है - यह दोनों के अर्थ में भेद है | 
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सत्कारमानपूजार्थ तपो दम्भेन चैव यत्‌ । 

क्रियते तदिह प्रोक्त॑ राजसं चलमप्लुवम्‌ ॥ 8 ॥ 
सत्कारः साधुरयं तपस्वी ब्राह्मण इत्येवमविवेकिभिः क्रियमाणा स्तुतिः, मानः प्रत्युत्थानामि- 
वादनादिः, पूजा पादप्रक्षालनार्चनधनदानादिः, तदर्थ॑ दम्भेनेद च केवलं धर्मध्वजित्वेनेद च न 
त्वास्तिक्यबुदृध्या यत्तपः क्रियते तद्राजसं प्रोक्तं शिष्टेः; इहास्मिन्नेशलोके फलदं न पारलौकिक॑ं, 
चलमत्यल्पकालस्थायिफलम, अध्रुवं फलजनकतानियमशून्यम्‌ ॥ 8 ॥ 

मूठग्राहेणा55त्मनो यत्यीडया क्रियते तपः । 

परस्योत्सादनार्थ वा तत्तामसमुदाहतम्‌ ॥ 9 ॥ 
मूठग्राहेणाविवेकातिशयकृतेन दुराग्रहेणा55त्मनो देहेन्द्रियसंघातस्थ पीडया यत्तपः क्रियते 
परस्योत्सादनार्थ वाषन्यस्य विनाशार्थमभिचाररूपं वा तत्तामसमुदाहतं शिष्टेः ॥ 9 ॥ 
इदानीं क्रमप्राप्तस्य दानस्य त्रैविध्यं दर्शयति त्रिभिः- 


दातव्यमिति यद्दानं दीयतेइनुपकारिणे । 
देशे काले च पात्रे च तद्दानं सात्विकं स्मृतम्‌ ॥ 20 ॥ 
दातव्यमेव शास्रचोदनावशादित्येवं निश्वयेन न तु फलाभिसंधिना यद्दानं तुलापुरुषादि दीयते- 


टन मर रच 


[जो तप सत्कार, मान और पूजा के लिए दम्भपूर्वक किया जाता है वह 'राजस” कहा जाता है । 
वह ऐहिक, चल और अपध्रुव होता है ॥ 8 ॥॥] 

सत्कार + “यह तपस्वी ब्राह्मण साधु है” - इसप्रकार अविवेकियों द्वारा की जानेवाली स्तुति; मान 5 
प्रत्युत्यान - देखकर खड़ा होना, अभिवादन -- प्रणाम करना आदि; पूजा 5 पादप्रक्षालन - चरण 
धोना, अर्चन- पूजन करना, धनदान॑ आदि - इनके लिए और दम्भ से ही > केवल धर्मध्वजित्व से 
ही, आस्तिक्य बुद्धि से नहीं, जो तप किया जाता है वह शिश्जनों द्वाया 'राजस” कहा: जाता है | वह 
इह - इस लोक में ही फल देनेवाला होता है, पारलौकिक नहीं, तथा चल 5 अत्यन्त अल्पकालस्थायी 
फलवाला होता है और अध्रुव - फलजनकता के नियम से शून्य होता है | 8 ॥ 

(जो तप मूढ़तापूर्वक दुराग्रह से देह और इन्द्रियों के संघात को पीडित करने के लिए अथवा दूसरों 
का नाश करने के लिए किया जाता है वह 'तामस” कहा गया है ॥ 9 ॥] 

मूढग्राह*” से - अविवेकातिशयप्रयुक्त दुराग्रह से आत्मा > देह और इन्द्रियों के संघात की पीडा के 
लिए जो तप किया जाता है, अथवा - जो दूसरों के उत्सादन ८ विनाश के लिए अभिचार”'रूप 
तप किया जाता है वह शिश्पुरुषों द्वारा 'तामस” कहा गया है ॥ 9 ॥ 

अब क्रमप्राप्त दान की त्रिविधता को. तीन श्लोकों से दिखलाते हैं :-- 

('देना चाहिए'-- इस भाव से जो दान उचित देश और काल में प्रत्युपकार न करनेवाले पात्र को 
दिया जाता वह दान 'सात्तिक' कहा गया है ॥ 20 ॥] 


40. अलन्त अविवेकी पुरुष 'मूढ़' होता है । 
4]. मारण, उचाटन, वशीकरण आदि 'अभिचार' हैं । 
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अनुपकारिणे प्रत्युपकाराजनकाय देशे पुण्ये कुरुक्षेत्रादौ काले च पुण्ये सूर्योपरागादौ । पात्रे चेति 
चतुर्ध्यर्थ सप्तमी । कीटृशायानुपकारिणे दीयते पात्राय च विद्यातपोयुक्ताय । पात्रे रक्षकायेति 
वा । विद्यातपोभ्यामात्मनो दातुश्व पालनक्षम एव प्रतिगृ्लीयादिति शास्रात्‌ । तदेवंभूत॑ दान॑ 
सात्विक स्मृतम्‌ ॥ 20 ॥ 


यत्तु प्रत्युपकारार्थ फलमुद्दिश्य वा पुनः । 

दीयते च परिक्लिष्टं तद्ानं राजसं स्पृतम्‌ ॥ 2 ॥ 
प्रत्युपकारार्थ कालान्तरे मामयमुपकरिष्यतीत्येवं दृष्टार्थ फल वा स्वर्गादिकमुद्विश्य यत्युनर्दनिं 
सात्विकविलक्षणं दीयते परिक्लि्ं न कथमेतावदृव्ययितमितिपश्चात्तापयुक्तं यथा भवत्येवं च 
यदीयते तद्दानं राजस स्मृतम्‌ ॥ 2 ॥ 


अदेशकाले यद्दानमपात्रेभ्यश्च दीयते । 
असत्कृतमवज्ञातं तत्तामसमुदाहतम्‌ ॥ 22 ॥ 


“शास्रविधि के कारण देना ही चाहिए! - इसप्रकार के .निश्चय से, फलाभिसन्धि से नहीं, जो 
तुलापुरुषादि दान अनुपकारी > प्रत्युपकार न करनेवाले पात्र को कुरुक्षेत्रादि पुण्य - पवित्र देश में 
और सूर्यग्रहणादि पुण्य - पवित्र काल में दिया जाता है | यहाँ 'पात्रे च” -इसमें सप्तमी चतुर्थी 
के अर्थ में है । कैसे अनुपकारी को दान दिया जाता है - पात्र को अर्थात्‌ विद्यायुक्त - विद्वान्‌ 
तपोयुक्त - तपस्वी 5 विद्वान्‌ू तपस्वी को अर्थात्‌ अनुपकारी और विद्वान्‌ तपस्वी को दान दिया 
जाता है, अथवा -- 'पाति रक्षति इति पाता तस्मै पात्र” > पात्र 5 रक्षक को दिया जाता है, 
क्योंकि विद्या और तप से अपनी और दाता की रक्षा करने में समर्थ ही प्रतिग्रह दान ले! - 
इसप्रकार शास्र की विधि है | वह एवंभूत दान 'सात्तिक' कहा गया है ॥ 20 ॥ 

जो दान क्लेशपूर्वक प्रत्युपकार के प्रयोजन से अथवा फल के उद्देश्य से दिया जाता है वह 'राजस! 
कहा गया है ॥ 2] ॥] 

प्रत्युपकार के प्रयोजन से + 'कालान्तर में यह मेरा उपकार करेगा”- इसप्रकार दृष्ट प्रयोजन से अथवा 
अदृष्ट स्वर्गादि फल के उद्देश्य से जो पुनः सात्तिक से विलक्षण दान परिक्लिध्ता से “इतना व्यय 
क्यों किया” - इसप्रकार के पश्चात्ताप से दिया जाता है वह “राजस” कहा गया है ॥ 2] ॥ 

जो दान अपवित्र देश और काल में अपात्रों को दिया जाता है तथा जो असत्कार और पात्र के 
प्रति तिरस्कारयुक्त होता है वह “तामस” कहा गया है ॥ 22 ॥] 

42. "पा रक्षणे' (अदादिगण 49) - इसके अनुसार 'पा' धातु से 'तृच्‌' प्रत्यय होकर 'पातृ” शब्द निष्मन्न होने 
पर पात्रे” शब्दरूप चतुर्थी का ही है | किन्तु धनपति के अनुसार उक्त कल्पना व्यर्थ ही है, कारण कि श्लोकस्थ 
प्रथम 'दानम्‌' शब्द रूप कर्मकारक द्वितीया विभक्ति का है अतएव वह देयवस्तुपरक है, 'पात्रे च' - इनमें चकार 
भावव्युतत्ति से समर्पणपरक है, इसलिए जो देयद्रव्यवाची द्वितीयान्त 'दान' शब्द है उसके संयोग से संप्रदान में 
चतुर्थी की अपेक्षा है, किन्तु श्लोकस्थ द्वितीय 'दानम्‌' शब्दरूप प्रथमान्त है और त्यागवाची है, इसलिए वहाँ पात्रभूत 
पुरुष में चतुर्थी की अपेक्षा नहीं है; 'कर्मणा यमभिप्रैति स संप्रदानम्‌' (पाणिनिसूत्र, .4.32) > “दान के कर्म द्वारा 
कर्ता जिसको उद्देश्य बनाता है उसकी “सम्प्रदान' संज्ञा होती है" -- यह “संप्रदान' संज्ञा यहाँ कर्मविभक्ति के 
अभाव से प्रवृत्त नहीं हो रही है, अतः इससे “पात्रे च” -- इसमें सप्तमी चतुर्थी के अर्थ में है । 
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अदेशे स्वतो दुर्जनसंसर्गाद्या पापहेतावशुचिस्थाने, अकाले पुण्यहेतुत्वेनाप्रसिद्धे यस्मिन्कस्मिं- 
श्वितृु, अशौचकाले वा, अपात्रेभ्यश्व विद्यातपोरहितेभ्यो नटविदादिभ्यो यद्दानं दीयते देशकाल- 
पात्रसंपत्तावपि असत्कृतं प्रियभाषणपादप्रक्षालनपूजादिसत्कारशून्यमवज्ञात पात्रपरिभवयुक्त च 
तद्दान॑ं तामसमुदाहतम्‌ ॥ 22 ॥ 

तदेवमाहारयज्ञतपोदानानां त्रैविध्यकथनेन सात्तिकानि तान्यादेयानि राजसतामसानि तु परिहर्त- 
व्यानीत्युक्तम्‌ । तत्राउहारस्य दृष्टार्थत्वेन नास्त्यड्रवैगुण्येन फलाभावशड्रा । यज्ञतपोदानानां 
त्वदृष्टार्थनामडूवैगुण्यादपूर्वानुत्पत्ती फलाभाव: स्यादिति सात्तिकानामपि तेषामानर्थक्यं प्राप्त 


प्रमादबहुलत्वादनुष्ठातृणामतस्तदैगुण्यपरिहारायोंतत्सदितिभगवन्नामोच्चारणरूप॑ सामान्यप्राय- 
श्वित्तं परमकारुणिकतयोपदिशति भगवान्‌ - 
3तत्सदिति निर्देशों ब्रह्मणस्रिविधः स्मृतः । 


ब्राह्मणास्तेन वेदाश्च यज्ञाश्च विहिताः पुरा ॥ 23 ॥ 
तत्सदित्येवंरूपो ब्रह्मणः परमात्मनो निर्देशो निर्दिश्यतेउ नेनेति निर्देशः प्रतिपादकशब्दो नामेति 
यावत्‌ । त्रिविधस्तिस्नो विधा अवयवा यस्य स अ्रिंविधः स्पृतो वेदान्तविद्धिः | एकवचना- 
ल्यवयवमेक॑ नाम प्रणववत्‌ । यस्मात्यूवैर्महर्षिभिरयं ब्रह्मणो निर्देशः स्मृतस्तस्मादिदानींतनैरपि 
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अदेश में ८ स्वतः - स्वभावतः अथवा दुर्जनों के संसर्ग.से पाप के हेतुभूत अपवित्र स्थान में और 
अकाल में - पुण्य के हेतुरूप से अप्रसिद्ध जिस - किसी काल में अथवा अपवित्र काल में अपात्रों 
को - विद्या और तप से रहित नट-विदंदि को जो दान दिया जाता है तथा देश, काल और पात्र 
की प्राप्ति होने पर भी जो असत्कृत ८ प्रियभाषण, पादप्रक्षालन, पूजादि सत्कार से शून्य और 
अवज्ञात 5 पात्र के प्रति तिरस्कार से युक्त होता है वह “तामस” कहा गया है ॥ 22 ॥ 
इसप्रकार आहार, यज्ञ, तप और दान की त्रिविधता के कथन से यह कहा है कि ये सात्त्विक ग्राह्म 
हैं और राजस-तामस तो त्याज्य हैं | इसमें आहार का प्रयोजन दृष्ट - प्रत्यक्ष है, अत: इसमें अड्डों 
के वैगुण्य से फलाभाव कीं शंका नहीं है; किन्तु यज्ञ, तप और दान का प्रयोजन अदृष्ट है, अतः 
इनके अड्जों के वैगुण्य ,से अपूर्व की उत्पत्ति न होने पर फलाभाव होगा -- इसप्रकार उन सात्त्िकों 
की भी अनर्थकता प्राप्त होती है, क्योंकि अनुध्यन करनेवालों में प्रमादबहुलता होना अनिवार्य है, 
अत: उस वैगुण्य के परिहार के लिए परम करुणा से भगवान्‌ “5 तत्सत्‌” - इस भगवत्नामोच्चारणरूप 
सामान्य प्रायश्चित्त का उपदेश करते हैं :- ह 
(“$ तत्‌ सत्‌” - यह ब्रह्म का तीन प्रकार का नाम कहा गया है । पूर्वकाल में प्रजापति ने इस 
नाम से ब्राह्मण, वेद और यज्ञों की रचना की थी ॥ 23 ॥] 

“$ तत्‌ सत्‌/” - इसप्रकार का रूप ब्रह्म > परमात्मा का निर्देश है -- “निर्दिश्यतेडनेनेति निर्देश: 
- जिससे निर्देश किया जाता है वह निर्देश - प्रतिपादक शब्द अर्थात्‌ नाम है | यह निर्देश - 
नाम तीन प्रकार का है ८ इसको वेदान्तवेत्ताओं ने 'जिसके तीन विध -- अवयव हैं वह त्रिविध 
43. श्लोकस्थ 'तु' शब्द पूर्वश्लोकोक्त सात््विकदान से राजसदान की विलक्षणता सूचित करने के लिए है। 
44. “ओम इति ब्रह्म' - “ओमू - यह ब्रह्म है'; “तत्त्वमसि” ८ “वह तुम हो'; और “सदेव सोम्य' ८ 'हे सोम्य 
! सत्‌ ही ब्रह्म है" -- इस श्रुतियों से '# तत्‌ सत्‌' - यह ब्रह्म का निर्देश-नाम है | 
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स्मर्तव्य इति विधिरत्र कल्यते । वषटकर्तुः प्रथमभक्ष इत्यादिष्विव वचनानि ल्वपूर्वत्वादिति 
न्यायात्‌ । यज्ञदानतपःक्रियासंयोगाचास्य तदवैगुण्यमेव फल नष्टाश्वदग्धरथवत्परस्पराकाइक्षया 


कल्पते । 
“प्रमादाक्कुर्वतां कर्म प्रच्यवेताध्वरेषु यत्‌ । 
स्मरणादेव तदिष्णोः संपूर्ण स्यादिति श्रुतिः ॥” /  : 
इति स्मृतेस्तवैव शिष्टाचाराच्च । ब्रह्मणो निर्देशः स्तूयते कर्मविगुण्यपरिहारसामर्थ्यकथनाय । 


अर्थात्‌ तीन प्रकार के अवयवोंवाला है” - ऐसा कहा है | एकवचन होने के कारण यह प्रणव" 
के समान तीन अवयवोंवाला एक नाम है । क्योंकि पूर्व महर्षियों ने इसको ब्रह्म का निर्देश-नाम 
कहा है, इसलिए आधुनिक विद्वानू भी यहाँ “यह स्मर्तव्य है” - इस विधि की कल्पना करते हैं, 
जैसे - “वषट्कर्तुः प्रथमभक्ष:”” (आपस्तंब श्रौतसूत्र, 2.24.6) 5 “वषट्कर्ता प्रथम भक्षण करे! 
-- इत्यादि में विधि की श्रुति नहीं है, फिर भी विधि का अध्याहार कर प्राथम्यविशिष्ट भक्षण का 
विधान किया गया है, क्योंकि इसमें मीमांसासूत्र प्रमाण है - “वचनानि ्पूर्वत्वात्तस्माद्यथोपदेशं 
(मीमांसासूत्र, 3.4.2।) 5 “श्रुतिवचन वचनान्तर प्राप्त न होने से विधायक होते हैं, क्योंकि वे 
अपूर्व अर्थ के बोधक होते हैं और वचनान्तर प्राप्त न होने के कारण जैसा उपदेश है उसको ग्रहण 
करना चाहिए” | इसीप्रकार यज्ञ, दान और तप॑:क्रिया के साथ इस ब्रह्मनिर्देश का संयोग होने से 
नथश्व - दग्धरथ” के समान परस्पर आकांक्षा होने के कारण उन यज्ञादि में अवैगुण्य  वैगुण्यनिराश 
फल की ही कल्पना की जाती है | “कर्मकरनेवालों के .प्रमाद से यज्ञों में जो च्युति - त्रुटि रह 
जाय तो वह विष्णु के स्मरण से पूर्ण हो जाती है - यह श्रुति है” -- यह स्मृति है और ऐसा 
ही शिथचार भी है, अतः कर्मवैगुण्य के परिहार का सामर्थ्य बतलाने के लिए इस ब्रह्म के निर्देश 
- नाम की स्तुति की जाती है । 
45. जैसे - “ओम्‌' - यह त्यक्षरमय अर्थात्‌ अ, उ और म्‌ - तीन अक्षरवाला प्रणव एकवचन है अतएव ईश्वर 
का एक वाचक ८ बोधक शब्द-नाम है, वैसे ही '$» तत्‌ सत्‌' - यह तीन अवयवोंवाला रूप एकवचन है अतएव 
ब्रह्म 5 परमात्मा का एक निर्देश-नाम है | 4 
46. क्योंकि पूर्व महर्षियों ने ऊँ? ततू सत्‌” - यह ब्रह्म का निर्देशनाम है - ऐसा स्मरण क्रियां है, इसलिए 
आधुनिक विद्वानों को भी '$ तत्‌ सत्‌” - इस नाम से भगवान्‌ का स्मरण करना चाहिए अर्थात्‌ “* तत्सदिति” 
# इत्यादि श्लोक में यद्यपि 'स्मर्तव्य/ 5 “ऊ तत्‌ सत्‌ - इस नाम से भगवान्‌ का स्मरण करना चाहिए! - यह 
विधि श्रुत नहीं है, तथापि आधुनिक विद्वान्‌ उक्त विधि की कल्पना करते हैं । 
47. “वषरट्कर्तु: प्रथमभक्ष:” - इस श्रुतिवचन में विधि की श्रुति नहीं है, फिर भी इसमें विधि का अध्याहार कर 
प्राथम्यविशिष्ट भक्षण का विधान किया गया है | “यजमानपज्वमा इडां भक्षयन्ति! - इस वाक्य से भक्षण का विधान 
सिद्ध है, उक्त वाक्य विधायक नहीं हो सकता है, विधि प्राप्तपदार्थ का विधान नहीं करती है, विधि अप्राप्त अज्ञात 
अर्थ की ही विधायिका होती है | “वषट्कर्तुर्यो भक्ष: स.प्रथम:' - इसप्रकार भक्षण को उद्देश्य करके “प्राथम्य” का 
विधान इस वाक्य में यदि मानना है तो यह संभव नहीं है, क्योंकि 'प्रथमभक्ष:'- यह समस्त पद है | समस्त पद एक 
अर्थ का प्रतिपादक होता है, किन्तु 'प्रथमभक्ष:" पद में विधेय और उद्देश्य- दो भिन्न अर्थ हैं | विधेय और उद्देश्य 
परस्पर सापेक्ष भी हैं | व्यपेक्षालक्षण सामर्थ्य के न रहने पर समास नहीं होगा । यदि प्राप्त भक्षण को उद्देश्य करके 
प्राथम्य” का विधान होता है तो एकप्रसरता 5 विशिष्ट एक अर्थ की प्रतिपादनता का भंग होगा, विधेयत्व और 
रद्देश्यत्व का वैशिष्टरय ८ विशेष्यविशेषणभाव नहीं होगा | विशेष्यविशेषणभाव तब हो सकता है जब भक्षण को भी 
विधिय मानेंगे | अत: एकप्रसरताभड के भय से प्राप्त होते हुए प्राथम्य से विशिष्ट भक्षण का ही विधान किया जाता 
है। अतएव उक्त वाक्य में विधि श्रुत न होते हुए भी विधि का अध्याहार कर प्राथम्यविशिष्ट भक्षण का विधान किया 
गया है | 
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ब्राह्मणा इति त्रैवर्णिकोपलक्षणम्‌ । ब्राह्मणायाः कतरो वेदाः करणानि यज्ञाः कर्माणि तेन 


ब्रह्मणो निर्देशन करणभूतेन पुरा विहिताः प्रजापतिना । तस्मायज्ञादिसृष्टिहेतुत्वेन तदैगुण्य- 
परिहारसमर्थों महाप्रभावो5यं निर्देश इत्यर्थः ॥ 23 ॥ 

इदानीमकारोकारमकारव्याख्यानेन तत्समुदायोंकारव्याख्यानवदोंकारतच्छब्दसचछब्दव्याख्यानेन 
तत्समुदायरूपं ब्रह्मणो निर्देश स्तुत्यतिशयाय व्याख्यातुमारभते चतुर्मिः । त्त्र प्रथममोंकारं 
व्याचष्टे - 


तस्मादोमित्युदाहत्य यज्ञदानतपःक्रियाः । 

प्रवर्तन्ते विधानोक्ताः सततं ब्रह्मवादिनाम्‌ ॥ 24 ॥ 
यस्मात्‌ “ओमिति ब्रह्म” इत्यादिषु श्रुतिष्वोमिति ब्रह्मणो नाम प्रसिद्ध तस्मादोमित्युदाहत्योंकारो- 
च्वारणानन्तरं विधानोक्ता विधिशात्नबोधिता ब्रह्मवादिनां वेदवादिनां यज्ञदानतपःक्रियाः सतत 
प्रवर्तन्ते प्रकृष्टतया वैगुण्यराहित्येन वर्तन्ते । यस्यैकावयवोचारणादप्यवैगुण्यं कि पुनस्तस्य 
सर्वस्योचारणादिति स्तुत्यतिशयः ॥ 24 ॥ 


“ब्राह्मणा:ः - यह पद ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य - तीनों वर्णों के पुरुषों का उपलक्षण है, क्योंकि 
तीनों वर्णों का वैदिक कर्मों में अधिकार है । ब्राह्मणादि कर्ता हैं, वेद करण है और यज्ञ कर्म हैं 
- इन तीनों को पूर्वकाल में प्रजापति ने इस करणभूत - कारणभूत ब्रह्मनिर्देश > ब्रह्म के निर्देश-नाम 
से रचा था । इसलिए यज्ञादि की सृष्टि का हेतु होने से यह महान प्रभाववाला ब्रह्म का निर्देश-नाम 
यज्ञादि के वैगुण्य का परिहार करने में समर्थ है - यह अभिप्राय है ॥ 23 ॥ 

अब अकार, उकार और मकार की व्याख्या द्वारा उनके समुदाय ओंकार की व्याख्या के समान 
ओंकार, 'तत्‌” शब्द और “'सत्‌” शब्द की व्याख्या द्वारा उनके समुदायरूप ८ “* तत्‌ सत्‌” - 
एवंरूप ब्रह्म के निर्देशनाम की विशेष स्तुति के लिए चार श्लोकों से व्याख्या आरम्भ की जाती 
है | उसमें प्रथम ओंकार की व्याख्या करते हैं :-- 

[इसलिए “ओम्‌” - यह उच्चारण करके ब्रह्मवादियों की यज्ञ, दान और तपरूप विधानोक्त 5 वेदोक्त 
क्रियाएँ निरन्तर प्रवृत्त होती हैं | 24 ॥] 

क्योंकि “ओमिति ब्रह्म” (तैत्तिरीयोपनिषद) ८ “ओम! - यह ब्रह्म है! - इत्यादि श्रुतियों में “ओम! 
- यह ब्रह्म का नाम प्रसिद्ध है, इसलिए “ओम्‌” -- यह उच्चारण करने के अनन्तर ब्रह्मवादियों - 
वेदवादियों की विधानोक्त ८ विधिशाम्र द्वारा बोधित--विहित यज्ञ, दान और तपरूप क्रियाएँ निरन्तर 
प्रवृत्त > प्रकृध्तया अर्थात्‌ वैगुण्य से रहित होती हैं । जिस ब्रह्मनिर्देश के एक अवयव के उच्चारण 
से भी अवैगुण्य ८ वैगुण्याभाव होता है फिर उस सबके उच्चारण से अवैगुण्य में तो कहना ही 
क्या है.? यह विशेष स्तुति है ॥ 24 ॥ 

48. “वषट्कर्तु: प्रथमभक्ष:' - इत्यादि श्रुतिवचन वचनान्तर प्राप्त न होने से प्राथम्यविशिष्ट भक्षण के विधायक हैं, 
क्योंकि वे अपूर्व अर्थ के बोधक हैं, तथा वचनान्तर प्राप्त न होने के कारण ही जैसा उपदेश है उसको ग्रहण कर 
यह सिद्ध होता है कि उक्त वचन प्राथम्यविशिष्ट भक्षण के विधायक हैं | 

49. जिसप्रकार दो मनुष्यों में से यदि एक का घोड़ा मर जाय और दूसरे का रथ जल जाय तो उन दोनों को 
परस्पर एक-दूसरे की सहायता की अपेक्षा होती है, इस अपेक्षा से दोनों मिलकर रथ से अपने इष्ट स्थान को चले 
जाते हैं; उसीप्रकार प्रकृत में ब्रह्मनिर्देश को फल की अपेक्षा है और यज्ञादि को वैगुण्यनिराश की अपेक्षा है, इससे 
दोनों का संयोग होने पर वैगुण्यनिराश फल की प्राप्ति हों जाती है | 
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39 द्वितीय तच्छब्दं व्याचष्टे - 

तदित्यनभिसंधाय फल यज्ञतपःक्रियाः । 

दानक्रियाश्व विविधाः क्रियन्ते मोक्षकाइूक्षिभिः ॥ 25 ॥ 
.40 “तत्त्वमसि” इत्यादिश्रुतिप्रसिद्धं तदिति ब्रह्मणो नामोदाहत्य फलमनमिसंधायान्तःकरणशुद्रृध्यर्थ 


यज्ञतपःक्रिया दानक्रियाश्व विविधा मोक्षकाइूक्षिभिः क्रियन्ते तस्मादतिप्रशस्तमेतत्‌ ॥ 25 ॥ 
4 तृतीय सक्ब्द व्याचष्टे द्वाभ्याम्‌ - 
सद्भावे साधुभावे च सदित्येतत्युज्यते । 
प्रशस्ते कर्मणि तथा सच्छब्दः पार्थ युज्यते ॥ 26 ॥ 

42. “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” इत्यादिश्रुतिप्रसिद्धं सदित्येतदृब्रह्मणो नाम सद्भावेडविद्यमानत्वशट्दूयां 
विद्यमानत्वे साधुभावे चासाधुत्वशट्भूयां साधुत्वे च प्रयुज्यते शिष्टैः । तस्मादैगुण्यपरिहारेण यज्ञादेः 
साधुत्व॑ तत्फलस्थ च विद्यमानत्वं॑ कर्तु क्षममेतदित्यर्थ/ । तथा सद्भावसाधुभावयोरिव 
प्रशस्ते5 प्रतिबन्धेना5 5 शुसुखजनके माड़ूलिके कर्मणि विवाहादी सच्छब्दो हे पार्थ युज्यते प्रयुज्यते। 
तस्मादप्रतिबन्धेनाउ5शुफलजनकत्वं वैगुण्यपरिहारेण यज्ञादेः समर्थमेतन्नामेति प्रशस्ततर- 
मेतदित्यर्थः ॥ 26॥ 


39 द्वितीय तत्‌” शब्द की व्याख्या करते हैं :-- 
[तत्‌” - इस शब्द का उच्चारण करके मुमुक्षुओं द्वारा फल का अनुसंधान न करते हुए विविध - 
अनेक प्रकार की यज्ञ और तपरूप क्रियाएँ तथा दानक्रियाएँ की जाती हैं || 25 ॥] 

40 “तत्त्वमसि” (छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.8.7) 5 “वह तुम हो” - इत्यादि श्रुति में प्रसिद्ध 'तत्‌” - इस 
ब्रह्म के नाम का उच्चारण करके मुमुक्षुओं द्वारा फल का अनुसन्धान न करते हुए अन्त:करण की 
शुद्धि के लिए विविधप्रकार की यज्ञ और तपरूप क्रियाएँ तथा दानक्रियाएँ की जाती हैं, इसलिए 
यह अत्यन्त श्रेष्ठ है ॥ 25 ॥ 

4] तृतीय 'सत्‌” शब्द की व्याख्या करते हैं :-- 
हि पार्थ ! 'सत्‌” - यह शब्द सद्भाव ८ विद्यमानता - वर्तमानता और साधुभाव - साधुता में 
प्रयुक्त किया जाता है तथा माड्लिक कर्मों में भी 'सत्‌” शब्द प्रयुक्त होता है ॥| 26 ॥] 

42. 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” (छान्दोग्योनिषद्‌, 6.2.) 5 'हे सोम्य ! सृध्ि से पूर्व यह 'सत्‌! ब्रह्म 
ही था'- इत्यादि श्रुति में प्रसिद्ध 'सत्‌” -- यह ब्रह्म का नाम शिथ्पुरुषों द्वारा सदूभाव + अविद्यमानता 
की शंका होने पर विद्यमानता के अर्थ में तथा साधुभाव ८ असाधुता की शंका होने पर साधुता 
के अर्थ में प्रयुक्त किया जाता है | इसलिए यह वैगुण्य के परिहार द्वारा यज्ञादि की साधुता और 
उसके फल की विद्यमानता करने में समर्थ है - यह तात्पर्य है । तथा हे पार्थ ! सद्भाव और 
साधुभाव के समान प्रशस्त > प्रतिबन्ध के बिना शीघ्र सुखजनक विवाहादि माड्लिक कर्म में भी 
“सत्‌' शब्द प्रयुक्त किया जाता है | इसलिए यह नाम यज्ञादि के वैगुण्यपरिहार द्वारा प्रतिबन्ध के 
बिना शीघ्र ही उसका फल उत्न्न करने में समर्थ है अर्थात्‌ यह अत्यन्त ही श्रेष्ठ है ॥ 26 ॥ 


सु 
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यज्ञे तपसि दाने च स्थितिः सदिति चोच्यते । 

कर्म चैव तदर्थीयं सदित्येवाभिधीयते ॥ 27 ॥ 
यज्ञे तपसि दाने च या स्थितिस्तत्यरतया5वस्थितिर्निष्ठा साईपि सदित्युच्यते विदद्धिः । कर्म 
चैव तदर्थीयं तेषु यज्ञदानतपोरुपेष्वर्थेषु भव तदनुकूलमेव च कर्म । अथवा यस्य ब्रह्मणो नामेदं 
प्रस्तुतं तदेवार्थों विषयों यस्य तत्तदर्थ शुद्धब्रह्मज्ञानं तदनुकूलं कर्म तदर्थीयं, भगवदर्पणबुद्भध्या 
क्रियमाणं कर्म वा तदर्थीयं सदित्येवाभिधीयते । तस्मात्सदिति नाम क्मविगुण्यापनोदनसमर्थ 
प्रशस्ततरम्‌ । यस्यैकैकोउबयवोजप्येताद्ृशः कि वक्तव्यं तत्समुदायस्योंतत्सदिति निर्देशस्य 
माहात्म्यमिति संपिण्डितार्थः ॥ 27 ॥ 
यद्यालस्यादिना शात्रीयं विधिमुत्सज्य श्रद्दधानतयैव वृद्धव्यवहारमात्रेण यज्ञतपोदानादि कुर्वतां 
प्रमादाबैगुण्ये प्राप्त ऑतत्सदिति ब्रह्मनिर्देशेन तत्परिहारस्त्ाश्रद्धधानतया शास्त्रीय विधिमुत्सृज्य 
कामकारेण यत्किंचियज्ञादि कुर्बतामसुराणामपि तेनैव वैगुण्यपरिहारः स्यादिति कृत श्रद्धया 


सात्विकत्वहेतु भूतयेत्यत आह - 

यज्ञ, तप और दान में स्थित होना सत्‌” ही कहा जाता है तथा उन यज्ञादि के अनुकूल कर्म 
भी 'सत्‌' ही कहा जाता है ॥ 27 ॥] 

यज्ञ, तप और दान में जो स्थिति > तत्परता से अवस्थिति - निशा है वह भी विद्वानों द्वारा 'सत्‌! 
ही कही जाती है | तथा तदर्थीय > उन यज्ञ, दान और तपरूप अर्थों में उत्पन्न होनेवाला अर्थात्‌ 
उनके अनुकूल कर्म, अथवा - जिस ब्रह्म का यह नाम प्रस्तुत है वही जिसका अर्थ या विषय है 
वह शुद्ध ब्रह्म का ज्ञान ही तदर्थ है उसके अनुकूल 5 तदर्थीय कर्म, अथवा - भगवदर्पणबुद्धि से 
क्रियमाण कर्म तदर्थीय कर्म भी 'सत्‌” ही कहा जाता है | इसलिए यह नाम कर्म के वैगुण्य को 
दूर करने में समर्थ है अतएव श्रेष्ठटर है । जिसका एक-एक अवयव भी ऐसा है तो फिर उसके 
समुदाय का तो कहना ही क्‍या है ? “ओमू तत्‌ सत्‌' - इस ब्रह्मनिर्देश का यह माहात््य है - 
यह समुदायार्थ है? ॥ 27 ॥ 

यदि आलस्यादि के कारण शाश्रीय विधि का त्याग कर श्रद्धावान्‌ होकर ही वृद्धों के व्यवहार -मात्र 
से यज्ञ, तप, दानादि करनेवालों के प्रमाद से यज्ञादि में वैगुण्य प्राप्त होने पर ' ततू सत्‌ ' - 
इसप्रकार के ब्रह्मनिर्देश से उस वैगुण्य का परिहार होता. है, तो अश्रद्धा से शात्नीयविधि का त्याग 
कर स्वेच्छा से जिस किसी यज्ञादि कर्म को करनेवाले असुरों को भी प्राप्त वैगुण्य का उस ब्रह्मनिर्देश 
से ही परिहार हो जायेगा -- इसप्रकार सात्तविकता की हेतुभूता श्रद्धा की क्या आवश्यकता.है अर्थात्‌ 
श्रद्धा की कोई आवश्यकता नहीं हैं, वह व्यर्थ ही है - इस जिज्ञासा से कहते हैं :-- 


50. श्रीधरस्वामी के मत में यहाँ विधि के बिना अर्थवाद की अनुपपत्ति होने से 'कीर्तयेत्‌” & “3 ततू सत्‌' - 
इस ब्रह्मनिर्देश का सब कर्मों के सादगुण्यार्थ कीर्तन करना चाहिए! - इस विधि की कल्पना की जाती है, क्योंकि 
विधेयं स्तूयते वस्तु' > “विधिप्राप्त वस्तु की स्तुति की जाती है' - यह न्याय है । अन्य टीकाकारों ने “प्रवर्तन्ते 
विधानोक्ता:', “क्रियन्ते मोक्षकांक्षिमि:' -- इत्यादि में * समिधो यजति” - इत्यादि वाक्यों के समान वर्तमानकालिक 
जो क्रिया का उपदेश किया गया है उसको विधिरूप में परिणत करना चाहिए - ऐसा कहा है, किन्तु उक्त कथन 
सद्भावे साधुभावे च' इत्यादि वाकयों में प्राप्त होने के कारण संगत नहीं है, अतः पूर्वोक्त क्रम से विधि की कल्पना 
ही श्रेष्ठ है (द्रध्व्य -- श्रीधरीटीका) । 
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44 ननु तेषामपि क्रमेण बहूनां जन्मनामन्ते श्रेयो भविष्यति नेत्याह - 


आसुरीं योनिमापन्ना मूढा जन्मनि जन्मनि । 


मामप्राप्यैव कौन्तेय ततो यान्त्यधमां गतिम्‌ ॥ 20 ॥ 

45 ये कदाचिदासुरी योनिमापन्नास्ते जन्मनि जन्मनि प्रतिजन्म मूढठास्तमोबहुलत्वेनाविवेकिः 
नस्ततस्तस्मादपि यान्त्यधमां गति निकृष्टतमां गतिम्‌ । मामप्राप्येति न मत्प्राप्तो काचिदाशडरा- 
उप्यस्ति, अतो. मदुपदिष्टं वेदमार्गमप्राप्येत्यर्थः । एवकारस्तिर्यक्स्थावरादिषु वेदमार्गप्राप्तिस्वरूपा- 
योग्यतां दर्शयति । तेनात्यन्ततमोबहुलत्वेन वेदमार्गप्राप्तिस्वरूपायोग्या भूत्वा पूर्वपूर्वनिकृष्टयोनितो 
निकृष्टतमामधमां योनिमुत्तरोत्तरं गरन्तीत्यर्थः । हे कौन्तेयेति निजसंबन्धकथनेन त्वमितों 
निस्‍्तीर्ण इति सूचयति । यस्मादेकदा55सुरीं योनिमापन्नानामुत्तरोत्तरं निकृष्टतरनिकृष्ट- 
तमयोनिलाभो न तु तप्मतीकारसामर्ध्यमत्यन्ततमोबहुलत्वात्‌, तस्माद्यावन्मनुष्यदेहलाभो5स्ति 
तावन्महताऊपि प्रयत्नेना5 उसुर्याः संपदः परमकष्टतमायाः परिहाराय त्वरयैव यथाशक्ति दैवी 
संपदनुष्ठेया श्रैयोर्थिभिरन्यथा तिर्यगादिदेहप्राप्तौ साधनानुष्ठानायोग्यत्वानत्न॒ कदाऊपि 
निस्तारो5स्तीति महत्संकटमापथेतेति समुदायार्थः । तदुक्तम्‌ - 

“इहैव नरकव्याधेश्चिकित्सां न करोति यः । 
मत्वा निरौषध॑ स्थान सरुजः कि करिष्यति ॥” इति॥ 20॥ 

44 उनका भी क्रम से बहुत जन्मों के पश्चात्‌ कल्याण होगा - ऐसा कहने पर कहते है :--नहीं 
हि कौन्तेय ! वे मूढ़ - मूर्ख जन्म-जन्म में आसुरी योनि को ही प्राप्त हुए मुझको न प्राप्त हुए फिर 
अधम गति को ही प्राप्त होते हैं ॥ 20 ॥!] 

45 जो कभी आसुरी योनि को प्राप्त हो गये हैं वे जन्म-जन्म में मूढ > तमोगुण की बहुलता होने के 
कारण अविवेकी - विवेकशून्य रहकर ततः 5 तस्मादपि 5 उससे भी अधम - निकृध्तम गति 
को प्राप्त होते हैं | “मामप्राप्य' -- “मुझको न प्राप्त हुए! > मेरी प्राप्ति में तो कोई आशंका भी नहीं 
है, अतः मेरे द्वारा उपदिष्ट वेदमार्ग को न प्राप्त हुए - यह अर्थ है । यहाँ 'एव'कार तिर्यकू, स्थावर 
आदि योनियों में वेदमार्गप्राप्ति की स्वरूपत: अयोग्यता प्रदर्शित करता है | इसलिए अत्यन्त तमोगुण 
की बहुलता होने के कारण वे वेदमार्गप्राप्ति के लिए स्वरूपतः योग्य न होकर पूर्व-पूर्व निकृष्ट योनि 
से निकृथ्तम  अधम योनि को उत्तरोत्तर प्राप्त होते हैं - यह अर्थ है | हे कौन्तेय” ! -- इस 
सम्बोधन से अपने सम्बन्ध के कथन द्वारा सूचित करते हैं कि तुम इससे निष्तीर्ण - पार हो । 
क्योंकि एक बार आसुरी योनि को प्राप्त हुआ पुरुष उत्तरोत्तर निकृध्तर -- निकृध्तम योनियों को 
प्राप्त होता रहता है, न कि उसको उनके प्रतीकार का सामर्थ्य प्राप्त होता है, कारण कि उसमें 
अल्वन्त तमोगुण की बहुलता रहती है; इसलिए जब तक मनुष्यदेह प्राप्त है तभी तक कल्याण-कामियों 
को महान्‌ प्रयल से भी अत्यन्त कथ्तमा आसुरी संपत्‌ के परिहार के लिए शीघ्र ही यथारशंक्ति 
दैवीसंपत्‌ का अनुछान करना चाहिए, अन्यथा तिर्यगादि देह प्राप्त होने पर साधनों के अनुष्यन की 
योग्यता न रहने से कदापि उद्धार नहीं होगा - इसप्रकार महान्‌ संकट उपस्थित हो जायेगा - यह 
समुदाय का अर्थ है। कहा भी है - 


40. तुम तो मेरी बुआ कुन्ती के पुत्र होने से मुझको प्राप्त हो अतएव आसुरी योनियों को प्राप्त करने के योग्य 
नहीं हो, फलत: तुम शोक मत करो, तुम तो आसुरी योनियों से निस्तीर्ण - पार हो - यह सूचित करने के लिए 
उक्त सम्बोधन है | 
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नन्‍्वासुरी संपदनन्तभेदवती करथ॑ पुरुषायुषेणापि परिहर्तु शक्येतेत्याशडूब्य तां संक्षिप्याउ5ह - 
त्रिविध॑ नरकस्येदं द्वारं नाशनमात्मनः । 


कामः क्रोधस्तथा लोभस्तस्मादेतत्त्रयं त्यजेतू ॥ 2 ॥ 
इदं त्रिविध॑ त्रिप्रकारं नरकस्य प्राप्ती द्वारं साधन सर्वस्या आसुर्याः संपदो मूलभूतमात्मनो नाशनं 


सर्वपुरुषार्थायोग्यतासंपादनेनात्यन्ताधमयोनिप्रापकम्‌ । कि तदित्यत आह--कामः क्रोधस्तथा 


लोभ इति । प्राग्व्याख्यातम्‌ । यस्मादेतत्वयमेव सर्वानर्थमूलं तस्मादेतत्वयं त्यजेत्‌ । 
एतत्तयत्यागेनैव सर्वाडष्यामुरी संपत्त्यक्ना भवति । एतत्त्रय॒त्यागश्चोत्पन्नस्थ विवेकेन 
कार्यप्रतिबन्धः । ततः परं चानुत्पत्तिरिति द्रष्टव्यम्‌ ॥ 2 ॥ 

एतत्नयं त्यजतः कि स्वादिति तत्राउएह - 


एतैर्विमुक्तः कौन्तेय तमोदारैख्रिमिर्नरः । 
आचरत्यात्मनः श्रेयस्ततो याति परां गतिम्‌ ॥ 22 ॥ 


एतैः कामक्रोधलोभैस्रिभिस्तमोदारैर्नरकसाधनैर्विमुक्तो विरहितः पुरुष आचरत्यात्मनः श्रेयो 
यद्धितं वेदबोधितं हे कौन्तेय, पूर्व हि कामादिप्रतिबद्धः श्रेयो नाउ5चरति येन पुरुषार्थः सिध्येत्‌। 


असल लभ न न्‍टटमटनननन मर रनरनललल सरल रमिनलर लमलरभमिलरभन्‍र मम + 


“जो पुरुष यहीं पर नरकरूप व्याधि -- रोग की चिकित्सा नहीं करता है वह रोगसहित औषधहीन 
स्थान को जाकर कया करेगा ? ॥ 20 ॥ 

आसुरी - संपत्‌ तो अनन्त भेदोंवाली है उसका एक पुरुष की आयु में भी कैसे परिहार किया जा 
सकता है ? - इसप्रकार आशंका करके उसको संक्षेप में कहते हैं :-- 

[काम, क्रोध, और लोभ - यह तीन प्रकार का नरक का द्वार आत्मा का नाश करनेवाला है, 
इसलिए इन तीनों को त्याग देना चाहिए ॥ 2] ॥] 

यह त्रिविध - तीन प्रकार का नरक की प्राप्ति का द्वार - साधन समस्त आसुरी-संपत्‌ का मूलभूत 
और आत्मा का नाश करनेवाला अर्थात्‌ सब प्रकार के पुरुषार्थ की अयोग्यता के सम्पादन द्वारा 
अत्यन्त अधम योनि की प्राप्ति करानेवाला है । वे त्रिविध द्वार कौन-से है ? कहते हैं -- काम, 
क्रोध और लोभ - ये तीन प्रकार के द्वार हैं - इनकी व्याख्या पूर्व में हो चुकी है | क्योंकि ये 
तीनों ही सब अनर्थों की मूल-जड़ हैं, इसलिए इन तीनों का ही त्याग करना चाहिए । इन तीनों 
के त्याग से ही सम्पूर्ण आसुरीसंपत्‌ का भी त्याग सिद्ध है | उत्न्न हुए काम, क्रोध और लोभ के 
कार्य को विवेक से रोक देना ही इन तीनों का त्याग है, इसके बाद इनकी उत्पत्ति ही नहीं होगी 
- यह समझना चाहिए ॥ 2] ॥ 

इन तीनों के त्यागी को क्या होगा ? - इसपर कहते हैं :-- ह 

हि कौन्तेय ! नरक के द्वारभूत इन तीनों से मुक्त हुआ नर 5 पुरुष अपने कल्याण का आचरण 
करता है और उससे वह परम गति को प्राप्त होता है ॥ 22 ॥] 

हे कौन्तेय” ! काम, क्रोध और लोभ - इन तीन तमोद्वारों - नरक के द्वारों -- साधनों से विमुक्त-- 


4. तुम तो कामादि से विनिर्मुक्त कुन्ती के पुत्र होने से ही कामादि से विमुक्त हुए लौकिक सुख को भोगकर 
परागति - मोक्ष को प्राप्त करने के लिए योग्य हो - यह सूचित करते हुए भगवान्‌ ने अर्जुन को 'हे कौन्तेय ! 
कहकर सम्बोधित किया है । 
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अश्रद्धया हुतं दत्त तपस्तप्तं कृतं य यत्‌ । 
असतदित्युच्यते पार्थ न च तग्ेत्य नो इह ॥ 28 ॥ 


इति श्रीमहाभारते शतसाहस्रयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्भणवद्वीतासूपनिषत्सु ब्रह्म- 
विद्यायां योगशाख्रे श्रीकृष्णार्जुनसंवादे श्रद्धात्रयविभागयोगो नाम सप्तदशो5ध्यायः ॥ 7 ॥ 


अश्रद्धया यद्धुतं हवनं कृतमग्रौ दत्त यदृब्राह्मणेभ्यो यत्तपस्तप्तं यच्चान्यत्कर्म कृतं स्तुतिनमस्कारादि 
तत्सर्वमश्रद्धया कृतमसदसाधित्युच्यते । अत ओंतत्सदितिनिर्देशेन न तस्य साधुभावः शक्यते 
कर्तु सर्वथा तदयोग्यत्वाच्छिलाया इवाइूकुरः । 

तत्कस्मादसदित्युच्यते शृणु हे पार्थ । चो हेतौ । यस्मात्तदश्रद्धाकृतं न प्रेतव परलोके फलति 
विगुणल्वेनापूर्वाजनकत्वात्‌, नो इह नापीह लोके यशः साधुभिर्निन्दितत्वातू, अतः ऐहिका- 
मुष्मिकफलविकलत्वादश्रद्धाकृतस्य सात्तिक्या श्रद्ययैव सात्तिक यज्ञादि कुर्यादन्‍्तःकरणशुद्धये । 
तादृशस्थैव श्रद्धापूर्वकस्य सात्विकस्य यज्ञादेदैवादैगुण्यशड्भायां ब्रह्मणो नामनिर्देशेन सादृगुण्यं 
संपादनीयमिति परमार्थ: । श्रद्धापूर्वकमसात्तिकमपि यज्ञादि विगुण ब्रह्मणो नामनिर्देशेन सात्विक 
सगुणं च संपादित भवतीति भाष्यम्‌। 

तदेवमस्मिन्नध्याय आलस्यादिना5नादृतशास्नाणां श्रद्धापूर्वक वृद्धव्यवहारमात्रेण प्रवर्तमानानां 
शास्रानादरेणासुरसाधर्म्येण श्रद्धापूर्वकानुष्शानेन च देवसाधम्येण किमसुरा अमी देवा वेत्यर्जुन- 


हि पार्थ ! अश्रद्धा से जो हवन किया जाता है, जो दान दिया जाता है, जो तप किया जाता है 
और जो कोई दूसरा कर्म किया जाता है वह सब “असत्‌” कहा जाता है | वह न मरने पर और 
न इस लोक में ही कोई फल देनेवाला होता है ॥ 28 ॥] 
अश्रद्धा से जो हुत अर्थात्‌ अग्नि में हवन किया जाता है, जो ब्राह्मणों को दान दिया जाता है, जो 
तप किया जाता है, इनके अतिरिक्त अन्य जो कोई दूसरा स्तुतिनमस्कारादि कर्म किया जाता है 
वह सब अअश्रद्धा से किया हुआ “असत्‌” अर्थात्‌ असाधु कहा जाता है | अतः “* तत्‌ सत्‌” - 
इस ब्रह्मनिर्देश से उसकी साधुता नहीं की जा सकती है, क्योंकि वह सर्वथा साधु होने के अयोग्य 
उसीप्रकार होता है जिसप्रकार पत्थर अंकुर उत्पन्न करने के सर्वथा अयोग्य होता है । 
वह “असत्‌' क्‍यों कहा जाता है ? हे पार्थ ! सुनो, चकार हेतु अर्थ में है, क्योंकि वह अश्रद्धा से 
किय्ा हुआ होता है, इसलिए वैगुण्य के कारण अपूर्व का जनक न होने से वह मरने पर परलोक 
में फल नहीं देता है और साधुपुरुषों से निन्दित होने के कारण इस लोक में भी यश नहीं देता है; 
अतः अश्रद्धापूर्वक किये हुए कर्म को ऐहिक -- लौकिक और आमुष्मिक - पारलौकिक फल से 
विकल -- रहित होने के कारण असत्‌ - अकृत ही समझना चाहिए । इसीलिए अन्तःकरण की 
शुद्धि के लिए यज्ञादि सात्तिक कर्मों को सात्तिकी श्रद्धा से ही करना चाहिए । ऐसे श्रद्धापूर्वक 
किये हुए सात््िक यज्ञादि की ही, दैवयोग से वैगुण्य की शंका होने पर, ब्रह्म के नामनिर्देश द्वारा 
सदगुणता - सर्वाड्गपूरणता का सम्पादन करना चाहिए - यह परमार्थ है | श्रद्धापूर्वक किया हुआ 
असात्तिक और विगुण यज्ञादि भी ब्रह्म के नामनिंर्देश द्वारा सात्तिक और सगुण हो जाता है - 
यह भाष्य है | 
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संशयविषयाणां राजसतामसश्रद्धापूर्वक॑ राजसतामसयज्ञादिकारिणो5सुराः शास्त्रीयज्ञानसाधना- 
नधिकारिणः सात्विकश्रद्धापूर्वक सात्तिकयज्ञादिकारिणस्तु देवाः शास््रीयज्ञानसाधनाधिकारिण 
इति शअ्रद्धान्रैविध्यप्रदर्शनमुखेना5 5हारादित्रैविध्यप्रदर्शेन भगवता निर्णयः कृत इति 
सिद्धमू ॥ 28 ॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपखिजकांचार्य श्रीविश्वेश्वरसरस्वतीपादशिष्यश्री मधुसूदन सरस्व॑त्तीविरचितायां 
श्रीमद्भगवद्गीतागूढार्थदीपिकायां श्रद्धात्रयविभागयोगविवरणं नाम सप्तदशो5ष्यायः ॥ ॥7 ॥ 


इसप्रकार इस अध्याय में - आलस्यादि के कारण अनादृत - उपेक्षित शाब्रवालों और श्रद्धापूर्वक 
वृद्धव्यवहारमात्र से कर्म में प्रवृत्त होनेवालों में शात्र के अनादर से असुरसाधर्म्य है और श्रद्धापूर्वक 
अनुष्यान करने से देवसाधर्म्य है -- इसप्रकार “ये असुर हैं या देव हैं! ? - ऐसे अर्जुन के संशय 
के विषय राजस - तामस श्रद्धापूर्वक राजस- तामस यज्ञादि करनेवाले असुर हैं, वे शास्त्रीय ज्ञान 
के साधनों के अधिकारी नहीं है” और सात्त्विक श्रद्धापूर्वक सात्त्विक यज्ञादि करनेवाले तो देव हैं, 
वे शास्त्रीय ज्ञान के साधनों के अधिकारी हैं - इनका श्रद्धा की त्रिविधता के प्रदर्शन द्वारा आहारादि 
की त्रिविधता के प्रदर्शन से भगवान्‌ ने निर्णय किया है - यह इससे सिद्ध होता है ॥ 28 ॥ 
इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्यश्रीविश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य श्रीमधुसूदनसरस्वती 
विरचित श्रीमद्भगवद्वीतागूढार्थदीपिका के हिन्दीभाषानुवाद का श्रद्धात्रयविभागयोंग 
नामक सप्तदश अध्याय समाप्त होता है | 





च्प्प्प्स्ल्त्नञा बशक्ल नल 
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3 कि संन्यासत्यागशब्दी घटपटशब्दाविव भिन्नजातीयार्थो कि वा ब्राह्मणपपखिजकशब्दाविवैक- 
जातीयार्थी । ययायरस्तर्हि त्यागस्य तत्त्व संन्यासात्युथग्वेदितुमिच्छामि । यदि द्वितीयस्तहवान्त- 
रोपाधिभेदमात्रं वक्तव्यम्‌ । एकव्याख्यानेनैवोभयं व्याख्यातं भविष्यति । 

4 महाबाहों केशिनिषूदनेति संबोधनाभ्यां बाह्योपद्रवनिवारणस्वरूपयोग्यताफलोपधाने प्रदर्शिते । 
हषीकेशेत्यन्तरुपद्रवनिवारंणसामर्थ्यमिति भेदः । अत्यनुरागात्संबोधनप्रयम्‌ । अत्रार्जुनस्य द्वौ 
प्रश्नौ । कर्माधिकारिकर्तुकत्वेन पूर्वोक्तयज्ञादिसाधर्म्येण संन्‍्यासशब्दप्रतिपायत्वेन च गुणातीत- 


पृथकु-रूप से 5 सात्तिक, राजस और तामस भेद से जानना चाहता हूँ । इसीप्रकार त्याग का 
तत्त्व-स्वरूप भी मैं पृथकु-पृथकृरूप से जानना चाहता हूँ । 

3 क्या संन्यास और त्याग - ये दो शब्द घट और पट - इन दो शब्दों के समान भिन्नजातीय अर्थों 
के बोधक हैं अथवा ब्राह्मण और परिव्राजक -- इन दो शब्दों के समान एकजातीय अर्थों के बोधक 
हैं ? यदि प्रथम पक्ष है तो मैं संन्यास से पृथक्‌ त्याग का तत्त्व-स्वरूप जानना चाहता हूँ | यदि 
द्वितीय पक्ष है तो अवान्तर उपाधिभेदमात्र वक्तव्य है | इसप्रकार एक के व्याख्यान से ही दोनों की 
व्याख्या हो जायेगी । 

4  “महाबाहो” और केशिनिषूदन' -- इन दो सम्बोधनों से बाह्य उपद्रवों के निवारण की स्वरूपयोग्यता” 
और फलोपधायकता' प्रदर्शित की है तथा 'हषीकेश” - इस सम्बोधन से आन्तर उपद्रवों के 
निवारण का सामर्थ्य प्रकट किया है -यह इनमें भेद है | अत्यन्त अनुराग के कारण ये तीन सम्बोधन 
दिये गये हैं। यहाँ अर्जुन के दो प्रश्न हैं | इनमें प्रथम प्रश्न का बीज यह संशय है कि कर्माधिकारियों 
द्वारा किये जाने के कारण पूर्वोक्त यज्ञादि के साधर्म्य से त्रैगुण्य सम्भव है, किन्तु संन्यास” शब्द 
से प्रतिपाद्य होने के कारण गुणातीत और संन्यास - इन दोनों के साधर्म्य से त्रैगुण्य सम्भव नहीं 
. “बाहू राजन्य: कृत: (ऋग्वेद, 0.90.2) - इन मन्त्र के अनुसार आपकी बाहुओं से उत्नन्न क्षत्रिय महाबाहुओं 
के द्वारा किये हुए और उनसे भिन्न बाहु-आदि से साध्य कर्म में अधिकारी अज्ञानियों के द्वारा किये हुए संन्यास 
और त्याग के तत्त्व-स्वरूप को मैं जानना चाहता हूँ - अर्जुन उक्त सम्बोधन से यही सूचित करते हैं | 
2. (अ) केशिनिषूदन 5 केशी नामक दैत्य का वध करनेवाले ८ भगवान्‌ का यह नाम इसलिए हुआ कि हय - 
अश्व की आकृतिवाला केशी नामक महान्‌ दैत्य जब युद्ध में अपना मुख फैलाकर कृष्ण का भक्षण करने के लिए 
आया था तब उसके फैले हुए मुख में कृष्ण ने अपनी बायीं बाहु डालकर उसी बढ़ी हुई बाहु से ही तत्षण उसको 
कर्कटिका - ककड़ी के फल के समान चीरकर मार डाला था । इस दृध्टि से ही उनके लिए 'हे महाबाहो !” - 
यह सम्बोधन है (श्रीधरीटीका) । 

(ब) स्वजनों के सुख के लिए केशी आदि दुधें का वध करनेवाले आपके अपने भक्त मेरे भी अज्ञानरूप दैत्य का 
निषूदन - विनाश करना युक्त ही है - यह सूचित करने के लिए उक्त सम्बोधन है (भाष्योत्कर्षदीपिका) । 

3. कारणता दो प्रकार की होती है - स्वरूपयोग्यतारूपकारणता और फलोपधायकतारूपकारणता । इनमें 
“स्वरूपयोग्यतारूपकारणता” वह है जिसमें कार्य के स्वरूप की योग्यता हो अर्थात्‌ कार्य की जनकता हो (स्वरूपयोग्यत्वम्‌ 
- जनकादित्वम्‌ - तदवच्छेदकधर्मवत्त्वम्‌) | प्रकृत में 'महाबाहो” सम्बोधन से भगवान्‌ में बाह्य उपद्रवों के निवारणरूप 
कार्य की स्वरूपयोग्यता - जनकता कही गई है | 

4. “फलोपधायकतारूपकारणता” वह है जिससे फल-कार्य निष्पन्न - उत्न्न हो अर्थात्‌ कार्यो्तत्ति हो (फलोपधायकत्वम्‌ 
-- फलोपहितत्वमू - फलनिष्पादकत्वम्‌) । प्रकृत में 'केशिनिषृदन' सम्बोधन से भगवान्‌ में बाह्य उपद्रवों के 
निवारणरूप कार्य की निष्पन्नता > फलोपधायकता कही गई है । 

5. हे हृषीकेश ! हे समस्त हषीक - इन्द्रियों के ईश-ईश्वर-नियामक > अन्तर्यामी-सर्वज्ञ ! आपके लिए मेरे अभिप्राय 
के अनुसार संन्यास और त्याग के तत्त्व - स्वरूप को पृथकृ-पृथक्‌ कहना अत्यन्त सरल है - यह सूचित करने 
के लिए उक्त सम्बोधन है | 


संन्यासयोगः ] गूढार्थदीपिका 787 


संन्यासदयसाधर्म्येण त्रैगुण्यसंभवासंभवाभ्यां संशयः प्रथमस्य प्रश्नस्थ बीजम्‌ । द्वितीयस्य तु 
संन्यासत्यागशब्दयोः पर्यायत्वात्कर्मफलत्यागरूपेण च वैलक्षण्योक्तेः संशयो बीजम्‌ ॥ । ॥ 
5 तत्रान्तिमस्यथ सूचिकटाहन्यायेन निराकरणायोत्तरमू- 


श्रीभगवानुवाच 
काम्यानां कर्मणां न्यास संन्‍्यासं कवयो विदुः । 
सर्वकर्मफलत्यागं प्रह॒स्त्यागं विचक्षणाः ॥ 2 ॥ 

6 काम्यानां फलकामनया चोदितानामन्तःकरणशुद्धावनुपयुक्तानां कर्मणामिष्टिपशुसोमादीनां न्यासं 
त्याग संन्यास विदुर्जानन्ति कवयः सूक्ष्मदर्शिनः केचित्‌ । “तमेत॑ वेदानुवचनेन ब्राह्मणा 
विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाइनाशकेन” इति वाक्येन वेदानुवचनशब्दोपलक्षितस्य 
ब्रह्मचारिधर्मस्थ यज्ञदानशब्दाभ्यामुपलक्षितस्य गृहस्थधर्मस्य तपोनाशकशब्दाभ्यामुपलक्षितस्य 
वानप्रस्थधर्मस्य नित्यस्य नित्येन हि पापक्षयेण द्वारेणाउ5त्मज्ञानार्थत्वं बोध्यते। न च विनियोग- 


है । द्वितीय प्रश्न का बीज तो यह संशय है कि संन्यास” और 'त्याग' - ये दोनों शब्द पर्यायवाची 
होने से उनकी कर्मफलत्यागरूप से विल्लक्षणता कही गई है ||  ॥ 

5 उनमें से अन्तिम अर्थात्‌ द्वितीय प्रश्न का सूचीकटाहन्याय” से निराकरण करने के लिए भगवान्‌ 
उत्तर देते हैं :- 

(श्रीभगवान्‌ ने कहा - कविजन काम्यकर्मों के न्यास - त्याग को 'संन्यास' जानते हैं और विचक्षण 
- विद्वजनन सब कर्मों के त्याग को त्याग” कहते हैं ॥ 2 ॥॥] 

6 कविजन - कोई सूक्ष्मदर्शी जन काम्य - फल की कामना से चोदित-विहित और अन्त:करण की' शुद्धि 
में अनुपयुक्त इष्ट, पशु और सोर्मा' आदि कर्मों के न्यास > त्याग को “संन्यास” जानते हैं | “तमेत॑ 
वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाइनाशकेन” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.22) 5 
“ब्राह्मण वेदानुवचन, यज्ञ, दान और तपो5नाशक से उस आत्मा को जानने की इच्छा करते हैं? - इस 
श्रुतिवाक्य द्वारा 'वेदानुवचन” शब्द से उपलक्षित ब्रह्मचारी के धर्म की; “यज्ञ और दान! - इन दो 
शब्दों से उपलक्षित गृहस्थ के धर्म की और 'तपोइनाशक' शब्द से उपलक्षित वानप्रस्थ के धर्म की 
नित्यकर्म के द्वारा अर्थात्‌ नित्यकर्म करने से पापक्षय के द्वारा आलज्ञानार्थता बोधित की गई है । ज्ञान 
6. सूचीकटाहन्याय ८ सूई और कड़ाही का न्याय यह न्याय उस समय प्रयुक्त किया जाता है, जब दो कार्य 
करने को हों - उनमें एक कठिन हो और दूसरा अपेक्षाकृत सरल हो, तो उससमय सरल कार्य को पहले किया 
जाता है, जैसे कि किसी व्यक्ति को जब सूई और कड़ाही - दो वस्तुएँ बनानी हैं, तो वह पहले सूई बनायेगा, 
क्योंकि कड़ाही की अपेक्षा सू का बनाना सरल अर्थात्‌ अल्पश्रमसाध्य - अल्पसमयसाध्य है | इसी न्याय के 
अनुसार प्रकृत में भी भगवान्‌ को अर्जुन के दो प्रश्नों के उत्तर देने हैं, उनमें से प्रथम प्रश्न का समाधान न देकर 
भगवान्‌ द्वितीय प्रश्न का उत्तर देते हैं, क्योंकि वह प्रथम से अपेक्षाकृत सुकर है । 


7. “इष्ट' शब्द का अर्थ है ऐसा यज्ञ जो यजमान 5 याज्ञिक और उसकी पली द्वारा चार पुरोहितों की सहायता 
से सम्पादित होता है । 


8. “सोमयज्ञ' के सात प्रकार है - अग्निधेम, अत्यग्रिथेम, उक्थ्य, षोड़शी, वाजपेय, अतिरात्र और अप्तोर्याम | 
अम्निधेम को सोमयज्ञों का आदर्शरूप-मान तियां गया है | ये सोमयज्ञ कई प्रकार के हैं - जैसे 'एकाह' - एक 
दिनवाला, “अहीन” - एक दिन से लेकर बारह दिनों तक चलनेवाला और 'सत्र' - जो बारह दिन से अधिक 
दिन चलता है | 


अधाष्टादशो5ध्यायः 


] पृर्वाध्याये श्रद्धात्ैविध्येनाउ 5हारयज्नतपोदानत्रैविध्येन च कर्मिणां त्रैविध्यमुक्तं सात्तिकानामादानाय 
राजसतामसानां च हानाय। इदानीं तु संन्यासत्रैविध्यकथनेन संन्यासिनामपि त्रैविध्यं वक्तव्यमू। तत्र 
तत्त्ववोधानन्तरं यः फलभूतः- सर्वकर्मसंन्यासः स चतुर्दशेष्ध्याये गुणातीतत्वेन व्याख्यातत्वान्न 
सात्विकराजसतामसभेदमर्हति । यो5पि तत्त्ववोधात्प्राक्तदर्थ सर्वकर्मसंन्यासस्तत्त्वबुभुत्सया 
वेदान्तवाक्यविचाराय भवति सो5पि “न्रैगुण्यविषया वेदा निम्नैगुण्यो भवार्जुन! इत्यादिना 
निर्गुणत्वेन व्याख्यातः । यस्त्वनुत्पन्नतत्त्ववोधानामनुत्पन्नतत्त्वबुभुत्सानां च कर्मसंन्यासः “स 
संन्यासी च योगी च” इत्यादिना गौणो व्याख्यातस्तस्य त्रैविध्यसंभवात्तदिशेष बुभुत्सु:-- 

अर्जुन उवाच 
संन्यासस्य महाबाहो तत्त्वमिच्छामि वेदितुम्‌ । 
त्यागस्य च हषीकेश पृथकेशिनिषृदन ॥ | ॥ 

2 अविदुषामनुपजातविविदिषाणां च कर्माधिकृतानामेव किंचित्कर्मपरिग्रहेण किचित्कर्मपरित्यागो 
यः स त्यागांशगुणयोगात्संन्यासशब्देनोच्यते । एतादूशस्यान्तःकरणशुद॒ध्यर्थमविद्वत्कर्माधिकारि- 
कर्तृकस्य संन्यासस्य केनचिद्रूपेण कर्मत्यागस्य तत्त्वं स्वरूप पृथक्सात्तिकराजसतामसभेदेन 
वेदितुमिच्छामि । त्यागस्य च तत्त्वं वेदितुमिच्छामि । 

। पूर्व अध्याय में सात्चिकों के ग्रहण और राजस-तामसों के त्याग के लिए श्रद्धा की त्रिविधता तथा 
आहार, यज्ञ, तप और दान - इनकी त्रिविधता के द्वारा कर्मियों की त्रिविधता को कहा | अब तो 
संन्यास की त्रिविधता के कथन से संन्यासियों की भी त्रिविधता वक्तव्य है | उसमें तत्त्वज्ञान के अनन्तर 
जो फलभूत सब कर्मों का संन्यास-त्याग हैं उसकी चौहदवें अध्याय में गुणातीतरूप से व्याख्या की गई 
है, अतः वह सात्विक, राजस और तामस भेद के योग्य नहीं है | जो भी तत्त्वज्ञान से पूर्व तत्त्वज्ञान 
के लिए सब कर्मों का संन्यास - त्याग है वह तत्त्वज्ञान की इच्छा से वेदान्तवाक्य के विचार के लिए 
होता है उसकी भी "त्रैगुण्यविषया वेदा निम्नरैगुण्यो भवार्जुन' (गीता, 2.45) 5 'हे अर्जुन ! वेद 
त्रैगुण्यविषयक हैं, तुम निम्नैगुण्य होओ' -- इत्यादि द्वारा निर्गुणरूप से व्याख्या की गई है | जो तो 
जिनको तंत्त्वज्ञान नहीं हुआ है और न तत्त्वजिज्ञासा ही उत्रन्न हुई है उन पुरुषों का कर्मसंन्यास है 
उसकी 'स संन्यासी च योगी च' - इत्यादि द्वारा गौणरूप से व्याख्या की गई है अतएव उसकी 
त्रिविधता संभव है, इसलिए उस विशेष को जानने की इच्छा से अर्जुन ने कहा :-- 

(अर्जुन ने कहा - हे महाबाहो ! हे हषीकेश ! हे केशिनिषूदन ! मैं संन्यास और त्याग का तत्त्व 
पृथकू-पृथक्‌ जानना चाहता हूँ ||  ॥] 

2 जिनको तत्त्वज्ञान नहीं हुआ है और न विविदिषा - जिज्ञासा - तत्त्वजिज्ञासा ही उत्पन्न हुई है उन 
कमधिकारियों का ही जो किसी कर्म के ग्रहणपूर्वक किसी कर्म का परित्याग है वह त्यागांशरूप 
गुण के योग से संन्यास” शब्द से कहा जाता है। अन्तःकरणशुद्धि के लिए अविद्वान्‌ कर्माधिकारियों 
द्वारा किये हुए इसप्रकार के संन्यास का - किसी रूप से कर्मत्याग का तत्त्व स्वरूप मैं पृथकू- 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 8 


वैयर्ध्य 'ज्ञानमुत्पयते पुंसां क्षयात्पापस्य कर्मणः” इत्यनेनैव लब्धत्वादिति वाच्यं, विनियोगाभावे 
हि सत्यपि नित्यकर्मानुषाने ज्ञान स्थादा न वा स्थातू, सति तु विनियोगे ज्ञानमवश्यं भवेदेवेति 
नियमार्थत्वात्‌ू । तस्मान्नित्यकर्मणामेव वेदने विविदिषायां वा विनियोगात्सत्त्वशुद्धि- 
विविदिषोत्पत्तिपूर्वकवेदनार्थिना नित्यान्येव कर्माणि भगवदर्पणबुदृध्या5 नुष्ठेयानि । काम्यानि तु 
सर्वाणि सफलानि परित्याज्यानीत्येक॑ मतम्‌ । 

अपरं मत सर्वकर्मफलत्यागं प्रहुस्त्यागं विचक्षणाः, सर्वेषां काम्यानां नित्यानां च प्रतिपदोक्त- 
फलत्यागं सत्त्वशुद्रध्यर्थितया विविदिषासंयोगेनानुष्ठानं विचक्षणा विचारकुशलास्त्यागं प्राहुः । 
“्ादिरों यूपो भवति” “खादिरं वीर्यकामस्य यूपं करोति” इत्यत्र यवैकस्य खादिरत्वस्य 
क्रतुप्रकरणपाठात्फलसंयोगाच क्रत्वर्थवत्व॑ पुरुषार्थत्वं च॒ प्रमाणभेदात्तथाउन्निहोत्रेष्टिपशुसोमानां 
सर्वेधामपि शतपथपदितानां स्वोत्पत्तिविधिसिद्धानां तत्तत्फलसंयोगः प्रत्येकवाक्येन विविदिषा- 
संयोगश्च यज्ञादिवाक्येन क्रियत इत्युपपन्नमेकस्य तूभयत्वे संयोगपृथक्त्वमिति न्यायात्‌ । तदुक्त 
संक्षेपशारीरके- किलर 


के लिए नित्यकर्मों का विनियोग करना व्यर्थ है, क्योंकि 'पाप-कर्मों' का क्षय होने से पुरुषों का 
ज्ञान उत्पन्न होता है” - इससे ही रक्तार्थ प्राप्त होता है - यह नहीं कहना चाहिए, कारण-कि 
विनियोग न करने पर नित्यकर्मों का अनुष्ठान करने पर .भी ज्ञान होगा अथवा नहीं होगा - ऐसा 
संशय बना रहेगा, किन्तु विनियोग करने पर तो ज्ञान अवश्य ही होगा, क्योंकि इस नियम के लिए 
ही नित्यकर्मों का विनियोग है; अत: ज्ञान अथवा विविदिषा - जिज्ञासा में नित्यकर्मों का ही विनियोग 
विहित होने के कारण सत्त्वशुद्धि - अन्तःकरणशुद्धि और विविदिषा - जिज्ञासा की उत्त्तिपूर्वक 
वेदनार्थी - ज्ञानार्थी को भगवदर्पणबुद्धि से नित्यकर्मों का ही अनुष्यन करना चाहिए | काम्य कर्मों 
का तो उनके फलसहित परित्याग करना चाहिए - यह एक मत है । 

दूसरा मत है - 'सर्वकर्मफतत्यागं प्राहुस्त्यागं विचक्षणा:” > विचक्षण + विचारकुशल पुरुष समस्त 
काम्य और नित्य कर्मों के पृथकू-पृथक्‌ कहे हुए फलों के त्याग को - अन्त:करणशुद्धिरूप प्रयोजनवाले 
होकर विविदिषा -- जिज्ञासा के संयोग से उनका अनुष्यन करने को 'त्याग” कहते हैं । “खादिरो 
यूपो भवति” - “खादिर यूप होता है”, “खादिरं वीर्यकामस्य यूपं करोति' > वीर्यकामी के लिए 
खादिर यूप बनाता है” - इत्यादि में जैसे एक ही खादिरत्व का यज्ञ के प्रकरण में पाठ होने से 
और फल का संयोग होने से प्रमाणभेद के कारण यज्ञार्थत्व और पुरुषार्थत्व - दोनों सिद्ध होते हैं, 
वैसे ही शतपथ श्रुति में पठित और अपनी उत्पत्तिविधि? से सिद्ध अग्रिहोत्र, इष्टि, पशु और सोम- 
सभी का प्रत्येक वाक्य के द्वारा उस-उस फल- से संयोग कर दिया जाता है और “यज्ञेन दानेन! 
-- इत्यादि वाक्य द्वारा विविदिषा से संयोग कर दिया जाता है - वह उचित ही है, क्योंकि इसमें 
मीमांसासूत्र प्रमाण है - 'एकस्य तृभयलत्वे संयोगपृथक्त्वम्‌!” (मीमांसादर्शन, 4.3.5) - 'जहाँ एक 


वह “उत्त्तिविधि' कही जाती है । जैसे - “अग्निहोत्रं जुहोति' -- यह वाक्य उत्पत्तिविधि हैं | इस विधि में कर्म 
का करणरूप में अन्वय होता है | इसप्रकार इसका बोधगम्य मीमांसासम्मत अर्थ होता है - अमग्निहोत्रहोमेनेथं भावयेत्‌' 
+ “अग्निहोत्र नामक होम के द्वारा इध् का सम्पादन करे | - 

]0. 'एकस्य तूभयल्े संयोगपृथक्त्वम्‌! (मीमांसादर्शन, 4.3.5) > एक ही द्रव्यादि के उभयार्थत्व में अधिकारवाक्यों 
का पृथकु-पृथक्‌ होना ही नियामक है | जैसे - 'दध्ना जुहोति' - इस वाक्य से “दधि' में क्रत्वर्थता - यज्ञार्थता 
और “दछ्नेन्रियकामस्य जुहुयात्‌' - इस वाक्य से 'दधि' में पुरुषार्थव का विधान होता है । वैसे ही प्रकृत में 
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“यज्ञेनेत्यादिवाक्यं शतपथविहितं कर्मवृन्दं गृहीत्वा 

स्वोत्पत्त्याम्नातसिद्ध पुरुषविविदिषामात्रसाध्ये युनक्ति ॥” इति। 
तस्मात्काम्पान्यपि फलाभिसंधिमकृत्वाउन्तःकरणशुद्धये कर्तव्यानि । न ह्ान्निहोत्रादिकर्मणां 
स्वतः काम्यत्वनित्यत्वरूपो विशेषो5स्ति । पुरुषाभिप्रायभेदकृतस्तु विशेषः फलाभिसंधित्यागे 
कुतस्त्यः । नित्यकर्मणां च.प्रातिस्विकफलसद्धावम्‌ “अनिष्टमिष्ट मिश्रं च त्रिविध कर्मणः फलम्‌! 
इत्यत्र वक्ष्यति । 

8 नित्यानामेव विविदषासंयोगेन काम्यानां कर्मणां फलेन सह स्वरूपतो5पि परित्यागः पूर्वार्थस्थार्थ:। 

काम्यानां नित्यानां च संयोगपृथक्त्वेन विविदिषासंयोगात्तदर्थ स्वरूपतो5 नुष्ठाने5 पि प्रातिस्विक - 
फलाभिसंधिमात्रपरित्याग इत्युत्तरार्धस्यार्थ: | तदेतदहुर्वार्तिककृतः-- 

“ेदानुवचनादीनामैकात्म्यज्ञानजन्मने । 

तमेतमिति वाक्येन नित्यानां वक्ष्यते विधिः ॥ 

यद्वा विविदिषार्थत्वं सर्वेघामपि कर्मणाम्‌ । 
जिस तमेतमिति वाक्येन संयोगस्य पृथक्त्वतः ॥” इति। 
पदार्थ के दो प्रयोजन होते है वहाँ उन प्रयोजनों के साथ उसके पृथकू-पृथक्‌ संयोग मानने चाहिए, 
इसीप्रकार संक्षेपशारीरक में भी कहा है -- 
“यज्ञेन दानेन-इत्यादि वाक्य शतपथश्रुति में विहित और अपनी उत्तत्तिविधि से सिद्ध एकाहादि कर्म- 
समूह को ग्रहण कर पुरुष को विविदिषारूप साध्य में नियुक्त करता है!” (संक्षेपशारीरक, .64) । 
अत: काम्यकर्मों को भी फल की कामना से न करते हुए अन्तःकरण की शुद्धि के लिए करना 
चाहिए । अग्रिहोत्रादि कर्मों में स्वतः काम्यत्व और नित्यत्वरूप भेद नहीं है, किन्तु पुरुष के अभिप्राय 
के भेद से हुआ भेद है, फलाभिसन्धि का त्याग करने पर दोनों में भेद कहाँ रह सकता है ? 
नित्यकर्मों के प्रातिस्विक अपने-अपने फल की सत्ता का निरूपण “अनिथ्मिष्ट मिश्रं च त्रिविध॑ 
कर्मणः फलम्‌” (गीता, 8.2) - इत्यादि में कहेंगे | 

8 झइसप्रकार नित्यकर्मों का ही विविदिषा से संयोग होने के कारण काम्य कर्मों का फल के साथ स्वरूप 

से भी परित्याग विवक्षित है - यह पूर्वार्ध का अर्थ है | काम्य और नित्यकर्मों का संयोग-प्थक्त्व-न्याय 
से विविदिषा के साथ संयोग होने से उस-उस प्रयोजन के लिए उनका स्वरूपतः अनुध्यन करने पर 
भी उनके अपने-अपने फल की इच्छामात्र का परित्याग विविक्षित है - यह उत्तरार्ध का अर्थ है| 
यही वार्तिककार ने कहा है - 


“यजेत स्वर्गकाम:'” आदि वाक्यों से यागादि में स्वर्गार्थव और “यज्ञेन दानेन...? इत्यादि से अन्त:करणशुदृध्यर्थल 
का प्रतिपादन होता है | 

]]. प्रकृत में प्रश्न है- “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन” - इत्यादि श्रुति सब कर्मों का उपयोग 
विविदिषा - जिज्ञासा 5 ब्रह्मजिज्ञासा - आत्जिज्ञासा में बतलाती है, किन्तु स्वर्गादि के उद्देश्य से विहित कर्मों 
का उपयोग विविदिषा में कैसे होता है ? इस प्रश्न का उत्तर है - प्रत्येक कर्म का उत्पत्तिबाक्य केवल कर्म के 
स्वरूप का बोधक होता है और अधिकार-वाक्य फल का सम्बन्ध बतलाता है | उलत्तिवाक्य से बोधित एक ही 
कर्म का विनियोग भिन्न-भिन्न अधिकारवाक्य के संयोग से भिन्न-भिन्न फलों के उद्देश्य से कर सकते हैं - इसको 
ही 'संयोगपृथक्त्व' न्याय कहते हैं | प्रकृत में उत्तत्तिवक्य से अवगत यज्ञादि का ही विनियोग “यज्ञेन' यह श्रुति 
अन्तःकरणशुद्धि में करती है, स्वर्गादि में विनियुक्त कर्मों का नहीं करती है जिससे कि विनियुक्त विनियोगादि दोष 
की सम्भावना हो -- यह भाव है | 
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तदेव॑ सफलकाम्यकर्मत्यागः संन्यासशब्दार्थः । सर्वेषामपि कर्मणां फलाभिसंधित्यागस्त्याग- 
शब्दार्थ इति न घटपटशब्दयोरिव संन्यासत्यागशब्दयोर्मित्रजातीयार्थत्वं कि त्वन्तःकरणशुदृध्यर्थ- 
कर्मानुाने फलाभिसंधित्याग इत्येक एवार्थ उभयोरिति निर्णीत एकः प्रश्नोषर्जुनस्थ ॥ 2 ॥ 
9 अपधुना द्वितीयप्रश्नप्रतिवचनाय संन्यासत्यागशब्दार्थस्य त्रैविध्यं निरूपयितुं तत्र विप्रतिपत्तिमाह- 
त्याज्यं दोषवदित्येके कर्म प्रहुर्मनीषिणः । 
यज्ञदानतपः कर्म न त्याज्यमिति चापरे ॥ 3 ॥ 
]0 सर्व कर्म बन्धहेतुत्वाद्योषवद्दष्टमतः कर्माधिकृतैरपि कर्म त्याज्यमेवेत्येके मनीषिणः प्रहुः । 
यद्वा दोषवद्दोष इव, यथा दोषो रागादिस्त्यज्यते तदत्कर्म त्याज्यमनुत्पन्नबोयैरनुत्पन्नविविदिषैः 


कर्माधिकारिभिरपीत्येकः पक्षः । अन्न द्वितीयः पक्षः कर्माधिकारिभिरन्तःकरणशुद्धिदारा विविदि- 
षोत्पत्त्यर्थ यज्ञदानतपः कर्म न त्याज्यमिति चापरे मनीषिणः प्राहुः ॥ 3 ॥ 
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तमेतं ब्राह्मणा वेदानुवचनेन' - इत्यादि वाक्य द्वारा वेदानुवचनादि नित्य कर्मों की ऐकात्पयज्ञान की 
उत्पत्ति में विधि कही गई है । अथवा, तमेतम्‌” - इत्यादि वाक्य द्वारा संयोग-पृथक्त्व-न्याय से 
काम्य और नित्य - सभी कर्मों को विविदिषा के लिए कहा गया है” । 
इसप्रकार “संन्यास” शब्द का अर्थ फलसहित काम्य कर्मों का त्याग है और त्याग” शब्द का अर्थ 
सभी प्रकार के कर्मों की फलामिसन्धि - फलाकांक्षा का त्याग है। अतः संन्यास” और 'त्याग'- 
ये दो शब्द घट” और “पट” - इन दो (शब्दों के समान भिन्न-जातीयार्थक नहीं है, किन्तु अन्तः- 
करणशुद्धि के लिए कर्मानुष्ठान में फलामिसन्धि -- फलाकांक्षा का त्याग -- यह एक ही अर्थ दोनों 
का है - इसप्रकार अर्जुन के एक प्रश्न का निर्णय हुआ ॥ 2 ॥ 

9 अब द्वितीय प्रश्न का उत्तर देने के लिए संन्यास और त्याग - इन दोनों शब्दों के अर्थ की त्रिविधता 
का निरूपणं करने के लिए उसमें विप्रतिपत्ति कहते हैं :- 

[कोई मनीषी -- विद्वानू यह कहते हैं कि सभी कर्म दोषयुक्त हैं अतएव सबका त्याग ही करना 
चाहिए । कोई दूसरे विद्वान्‌ यह कहते हैं कि यज्ञ, दान और तपरूप कर्मों का त्याग नहीं करना 
चाहिए ॥ 3 ॥] 

0 सब कर्म बन्धन के हेतु होने से दोषयुक्त ८ दुष्ट हैं अत: कर्माधिकारियों को भी सब कर्मों का 
त्याग ही करना चाहिए - इसप्रकार कोई मनीषी-विद्वान्‌ कहते हैं?! | अथवा, दोषवत्‌ ८ दोष के 
समान अर्थात्‌ जैसे रागादि दोषों का त्याग किया जाता है, वैसे ही जिनको ज्ञान उत्पन्न नहीं हुआ 
है और न विविदिषा-- जिज्ञासा ही उत्न्न हुई है उन कर्माधिकारियों को भी कर्मों का त्याग करना 
चाहिए- यह एक पक्ष है। यहाँ दूसरा पक्ष है- कर्माधिकारियों को अन्तःकरणशुद्धि द्वारा विविदिषा 
2. कोई मनीषी - विद्वान्‌ ८ सांख्यमतावलम्बी पुरुष कहते हैं कि सब कर्म हिंसादि दोषों से युक्त होने के कारण 
बन्धक है अतएव त्याज्य हैं | भाव यह है - “न हिंस्यात्सर्वभूतानि' 5 “किसी भी प्राणी की हिंसा न करे! मह 
निषेध वाक्य कहता है कि हिंसा मनुष्य के लिए जनर्थ:का हेतु है, किन्तु “अग्रीषोमीयं पशुमालभेत' - इत्यादि 
प्राकरणिक विधिवाक्य हिंसा को यज्ञ के लिए उपकारक कहते हैं, अत: भिन्नविषयक वाक्य होने से 'सामान्य वचन 
की अपेक्षा विशेष वचन बलवान होता है'- इस न्याय का विषय न होने के कारण इनमें परस्पर बाध्यवाधकभाव 


नहीं है और द्रव्यसाध्य सब कर्मों में हिंसादि दोष संभव होने से सभी कर्म त्याज्य ही हैं । कहा भी है- 
'दृध्वदानुश्रविकः स॒ ह्ाविशुद्धिक्षयातिशययुक्त:" (सांख्यकारिका, 2) 5 “आनुश्रविक- वैदिक कर्मकलापरूप उपाय 
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]। एवं विप्रतिपत्तौ- 


निश्चयं शृणु मे तत्र त्यागे भरतसत्तम । 
त्यागो हि पुरुष्याप्र त्रिविधः संप्रकीर्तितः ॥ 4 ॥ 


]2 तत्र त्वया पृष्टे कर्माधिकारिकर्तुके संन्यासत्यागशब्दाभ्यां प्रतिपादिते त्यागे फलामिसंधि- 


पूर्वककर्मत्यागे मे मम वचनातनिश्चयं पूर्वाचायैं: कृतं शुणु हे भरतसत्तम | कि तत्र दुर्ज्ञेयमस्तीत्यत 
आह- हे पुरुषव्याप्र पुरुषश्रेष्ठ हि यस्मात्त्यागः केर्माधिकारिकर्तकः फलाभिसंधिपूर्वक- 
कर्मत्यागस्त्रिविधिद्धिप्रकारस्तामसादिभेदेन संप्रकीर्तित: । अथवा विशिष्टाभावरूपस्त्यागो 
विशेषणाभावादिशेष्या भावादु भया भावाच्च॒त्रिविधः संप्रकीर्तितः । तथाहि- फलाभिसंधिपूर्वक - 
कर्मत्यागः सत्यपि कर्मणि फलाभिसंधित्यागादेकः, सत्यपि फलाभिसंधौ कर्मत्यागादृद्वितीय 
फलाभिसंधेः कर्मणश्च त्यागात्ततीयः । तत्र प्रथमः सात््विक आदेयः । द्वितीयस्तु हेयो द्विविध 


ए<न्‍दरदबबरटबब बम दब दम ध८ दर ८ ८ दब (<<<<०<८८८<< ८ 


- जिज्ञासा की उत्पत्ति के लिए यज्ञ, दान और तप - इन कर्मों का त्याग नहीं करना चाहिए - 
इसप्रकार कोई दूसरे मनीषी-विद्वान्‌ कहते हैं!” ॥ 3 ॥ 
इसप्रकार विप्रतिपत्ति होने पर -- 
है भरतसत्तम ! हे भरतश्रेष्ठ ! उस त्याग के विषय में तुम मेरा निश्चय सुनो । हे पुरुषव्याप्र ! 
हे पुरुषसिंह ! त्याग तीन प्रकार का कहा गया है ॥ 4 ॥] ह 
हे भरतसत्तम* ! हे भरतकुलश्रेष्ठ ! तत्र - तुम्हारे द्वारा पूछे हुए कर्माधिकारियों द्वारा किये जानेवाले 
तथा संन्यास और त्याग - इन दो शब्दों द्वारा प्रतिपादित त्याग  फलाभिसन्धि - फलाकांक्षापूर्वक 
कर्मत्याग के विषय में पूर्वाचायों द्वारा किये हुए निश्चय को तुम मेरे वचन से सुनो । क्या उसमें 
दुर्जेय - गूढ़वेध है ? इस जिज्ञासा से कहते हैं - हे पुरुषव्याप्र/ ! हे पुरुषश्रेष्ट/ ! हि > यस्मात्‌ 
भी दृष्-लौकिक उपायों के सदृश ही दुःखत्रय की ऐकान्तिक और आत्यन्तिक निवृत्ति करने में असमर्थ है, क्योंकि 
वह अशुद्धि, क्षय-विनाश और अतिशय - न्यूनाधिक्य - तारतम्य दोष से युक्त-व्याप्त-विद्ध है” (श्रीधरीटीका) | 
3. कोई दूसरे मनीषी - विद्वान्‌ ८ मीमांसक कहते हैं कि यज्ञादि कर्म त्याज्य नहीं है | भाव यह है - यज्ञार्थक होने 
पर भी यह हिंसा पुरुष के ही द्वारा की जाती है और वह हिंसा अन्य के उद्देश्य से भी की जाने पर पुरुष के लिए 
प्रत्यवाय की हेतु है ही; जिसप्रकार पुरुष के उद्देश्य से ही विधिविहित कर्म का अनुष्यन होता है, क्योंकि सब अड्भभूत 
कर्म पुरुष की अभीथ्सिद्धि के लिए ही किये जाते हैं | इसीप्रकार निषेध यह अपेक्षा नहीं करता कि निषेध कर्म पुरुष 
के लिए ही हो, क्योंकि वह प्राप्तिमात्र की अपेक्षा करता है | अन्यथा अज्ञान और प्रमाद से किये हुए कर्म में दोष के 
अभाव का प्रसंग होगा । इसप्रकार विधि और निषेध समानविषयक होने पर भी विशेष शास्त्र से सामान्यशास्र का बाध 
हो जाता है, अत: यज्ञादि कर्म दोषयुक्त नहीं है अतएव नित्य यज्ञादि कर्म त्याज्य नहीं हैं - इसप्रकार इससे 
सामान्यविशेषन्याय का उपपादन करने के लिए विधि और निषेध की समानबलता का निषेध किया जाता है | 
4. हे भरतसत्तम ! हे भरतवंशीय क्षत्रियश्रेषों में सर्वश्रेष्ठ अर्जुन ! तुम क्षत्रियश्रेषयों द्वारा कर्तव्य त्याग और संन्यास 
के विषय में मेरा कहा हुआ निश्चय सुनो - यह सूचित करड्े के लिए उक्त सम्बोधन है । 
]5. न केवल क्नत्रियश्रेष्लों द्वारा ही कर्त्तव्य त्याग और संन्यास - इन दो शब्दों के अर्थ के विषय में मैं अपना 
निश्चय कह रहा हूँ अपितु दूसरे भी पुरुषश्रेष्ठों द्वारा अर्थात्‌ कर्मांधिकारी अज्ञ पुरुषों द्वारा कर्तव्य त्याग और संन्यास 
के विषय में भी मेरा निश्चय सुनो - यह सूचित करने के लिए उक्त सम्बोधन है । 
6. “्याप्र: स्यात्‌ पुंसि शार्दूले रक्तैरण्डकरण्डयो: | 

श्रेष्ठे नरादुत्तरस्थ: कण्टकाचार्ययोषिति | 
इस मेदिनी कोष के अनुसार नरादि शब्दों के साथ उत्तर में प्रयुक्त “व्याप्र'! शब्द ' श्रेष्र' का वाचक होता है | 
तदनुसार 'पुरुषश्रेष्ट' - यह सम्बोधन है । 
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दुः्खबुदृध्या कृतो राजसः, विपयसिन कृतस्तामसः । एतावान्कर्माधिकारिकर्तकस्त्यागोडर्जुनस्य 
प्रश्नविषयः । तृतीयस्तु कर्मानधिकारिकर्तुको नैर्गुण्यरूपो नार्जुनप्रश्नविषयः । सोडुषि 
साधनफलभेदेन द्विविधः । तत्र सात्तिकेन फलाभिसंधित्यागपूर्वकर्कर्मानुछ्ठानरूपेण त्यागेन 
शुद्धान्तःकरणस्योत्पन्नविविदिषस्या5 उत्मज्ञानसाधन श्रवणाख्यवेदान्तविचाराय फलाभिसंधिरहित- 
स्थान्तःकरणशुद्धौ सत्यां तत्साधनस्य कर्मणो वैतुष्पे जात इवावहननस्य परित्यागः | स एकः 
* साधमभूतो विविदिषासंन्यास उच्यते । तमग्रे नैष्कर्म्यसिद्धिं परमामिति वश्ष्यति । दिंतीयंस्तु 
जन्मान्तरकृतसाधनाभ्यासपरिपाकादस्मिज्जन्मन्यादावेवोत्पन्नात्मबोधस्य॒कृतकृत्यस्य स्वत एव 
फलाभिसंधेः कर्मणश्च परित्यागः फलभूतः । स विद्वत्संन्यास इत्युच्यते । स तु यस्त्वात्मरतिरेद 
स्थादित्यादिश्लोकाभ्यां प्राग्व्याख्यातः । स्थितप्रज्ञलक्षणादिभिश्च बहुधा प्रपज्चितः । यस्मादेवं 
त्यागस्थ तत्त्व॑ दुर्ज्ञेयं त्वया चोक्त तत्त्वं वेदितुमिच्छामीति, अतो मम सर्वज्ञस्थ वचनादि- 
द्वीत्यभिप्रायः । संबोधनद्येन कुलनिमित्तोत्कर्ष: पौरुषनिमित्तोत्कर्षश्व योग्यतातिशय- 
सूचनायोक्तः ॥ 4 ॥ 

ल्‍ क्योंकि कर्माथिकारियों द्वारा किया हुआ फलाभिसन्धिपूर्वक त्याग  कर्मत्याग त्रिविध > सात्विक, 
राजस और तामस - भेद से तीन प्रकार का कहा गया है | अथवा, विशिष्वभावरूप त्याग 
विशेषणाभाव, विशेष्याभाव और विशेषण-विशेष्याभाव - भेद से तीन प्रकार का कहा गया है, जैसे 
- फलाभिसन्धिपूर्वक कर्मत्याग ही कर्म के रहते हुए भी फलाभिसन्धि के त्याग से एक प्रकार का 
है; फलाभिसन्धि के रहते हुए भी कर्मत्याग करने से दूसरे प्रकार का है तथा फलाभिसन्धि और 
कर्म - इन दोनों का त्याग करने से तीसरे प्रकार का है । इनमें प्रथम सात्तविक त्याग तो उपादेय 
- ग्राह्म है; किन्तु द्वितीय हैय - त्याज्य है, वह दो प्रकार का है - दुःखबुद्धि से किया हुआ त्याग 
“राजस” हैं और विपर्यास -- विपर्यय - भ्रम से किया हुआ त्याग 'तामस” है | इतना कर्माधिकारियों 
द्वारा किया जानेवाला त्याग ही अर्जुन के प्रश्न का दिषय है; तृतीय जो कर्म के अनधिकारियों 
द्वारा किया जानेवाला नैर्गुण्य - निर्गुणतारूप त्याग है वह अर्जुन के प्रश्न का विषय नहीं है, वह 
भी साधन और फल के भेद से दो प्रकार का है | उसमें फलाभिसन्धित्यागपूर्वक कर्मानुष्शानरूप 
सात्तविक त्याग से जिसका अन्त:करण शुद्ध हो गया है और जिसको आलज्ञान के साधन श्रवणसंज्ञक 
वेदान्त विचार के लिए विविदिषा उत्पन्न हो गई है उस फलाभिसन्धिरहित पुरुष के अन्तःकरण की 
शुद्धि हो जाने पर तुष -- भूतती हटने पर जैसे धान के अवहनन - धान के कूटने की क्रिया निवृत्त 
हो जाती है वैसे ही अन्त:करणशुद्धि से लेकर विविदिषोत्रत्तिपर्यन्त के साधन कर्म का जो परित्याग 
- त्याग होता है वह एक साधनभूत “विविदिषासंन्यास” कहा जाता है | इसको आगे “नैष्कर्म्यसिद्धि 
परमाम्‌' (गीता, 8.49) -- इत्यादि से कहेंगे । किन्तु जिसको पूर्व जन्मों में किये हुए साधनों के 
अभ्यास के परिपाक से इस जन्म के आरम्भ में ही आत्मज्ञान उत्पन्न हो गया है अतएव जो कृतकृत्य 
है उसका स्वतः: ही फलाभिसन्धि और कर्म का फलभूत जो परित्याग - त्याग होता है वह द्वितीय 
“विद्वलंन्यास” कहा- जाता है | इसकी तो “यस्त्वात्मरतिरेव स्याद्‌...” (गीता, 3.7-8) -- इत्यादि 
दो श्लोकों से पूर्व में व्याख्या की गई हैं और स्थितप्रज्ञ के लक्षणादि से भी इर्सका बहुत प्रकार से 
विवेचन किया गया है । क्योंकि इसप्रकार त्याग का तत्त्व - स्वरूप दुर्ज्ेय - गूढ़वेध्ध है और तुमने 
कहा है कि मैं उस तत्त्व -- स्वरूप को जानना चाहता हूँ, इसलिए मुझ सर्वज्ञ के वचन से उसको 
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3 को5सौ निश्चयो विप्रतिपत्तिकोटिभूतयोः पक्षयोर्दितीयः पक्ष इत्याह द्वाभ्याम्‌- 


यज्ञों दान॑ तपः कर्म न त्याज्यं कार्यमेव तत्‌ । 
यज्ञों दानं तपश्चैव पावनानि मनीषिणाम्‌ ॥ 5 ॥ 


4 चो हेतौ । यस्मायज्ञदानतपांसि मनीषिणामकृतफलाभिसंधीनां पावनानि ज्ञानप्रतिबन्धक- 


- पापमलक्षालनेन ज्ञानोत्पत्तियोग्यतारूपपुण्यगुणाधानेन च शोधकानि । अकृतफलाभि- 


संधीनामेव यज्ञदानतपांस्येव शोधकानि भवन्त्येव । उपाधिशुद्रध्यैवोपहितशुद्धिरत्राभिप्रेता । 
तस्मादन्तःकरणशुदृध्यर्षिभिः कर्माधिकृतैर्यज्ञो दानं तप इति यत्फलाभिसंधिरहितं कर्म तन्न 
त्याज्यं कि तु कार्यमेव तत्‌ । अत्याज्यत्वेन कार्यत्वे लब्बे5प्यत्यादरार्थ पुनः कार्यमिवेत्युक्तम्‌ । 
यस्मात्कार्य कर्तव्यतया विहितं तस्मान्न त्याज्यमेवेति वा ॥ 5 ॥ 


जानो - यह अभिप्राय है। है भरतसत्तम ! और है पुरुषव्याप्र  ! - इन दो सम्बोधनों से क्रमशः 
कुलनिमित्तक उत्कर्ष और पुरुषार्थनिमित्तक उत्कर्ष को अर्जुन की योग्यता के अतिशय - उत्कर्ष 
की सूचना के लिए कहा गया है ॥ 4 ॥ 

विप्रतिपत्तिकोटिभूत दोनों पक्षों में से आपका निश्चय क्या है ? द्वितीय पक्ष ही मेरा निश्चय है - 
यह दो श्लोकों से कहते हैं :-- 

(यज्ञ, दान और तपरूप कर्म त्याज्य नहीं हैं, उनको करना ही चाहिए, क्योंकि यज्ञ, दान और तप 
- ये तीनों ही मनीषी - बुद्धिमान्‌ पुरुषों को पवित्र करनेवाले हैं | 5 ॥] 

यहाँ 'च' शब्द हेतु अर्थ में है । च - यस्मात्‌ > क्योंकि यज्ञ, दान और तप -- ये' तीनों ही मनीषियों 
+ फलाभिसन्धि - फलाकांक्षा न करनेवालों को पवित्र करनेवाले > ज्ञान के प्रतिबन्धक पापरूप मल 
के प्रक्षालन से और ज्ञानोपत्तियोग्यतारूप पुण्यगुणों के आधान से शुद्ध करनेवाले है!” | जो फलाभिसन्धि 
- फलाकांक्षा नहीं करते हैं उनके ही यज्ञ, दान और तप ही शोधक ही होते है” | उपाधि की शुद्धि 
से ही उपहित की शुद्धि यहाँ अभिप्रेत है” | अतः अन्तःकरणशुद्धि के इच्छुक कर्माधिकारियों को यज्ञ, 
दान और तप - ये जो फलाभिसन्धिरहित कर्म हैं उनका त्याग नहीं करना चाहिए, किन्तु उनको करना 
चाहिए | त्याग नहीं करना चाहिए” - इतना कहने से ही "करना चाहिए! -- यज्ञादि की कार्यता प्राप्त 
]7. हे भरतवंश में श्रेष्ठतम ! उच्चकुल में उत्पन्न होने के कारण तुमको कुलनिमित्तक उद्कर्ष प्राप्त है अतएव 8, 
तत्त्वचन का श्रवण और उसका अवधारण करने की योग्यता है-- यह सूचित करने के लिए उक्त सम्बोधन है | 
8. “उपमितं व्याप्रादिभिः सामान्याप्रयोगे” (पाणिनिसूत्र, 2..55) < “उपमेय का व्याप्रादि शब्दों के साथ 'कर्मधारय' 
समास होता है, सामान्य गुण या धर्मबोधक शब्द का उल्लेख नहीं होना चाहिए! - इस सूत्र के अनुसार “पुरुषो 
व्याप्र इव 5 पुरुषव्याप्र:' 5 “व्याप्र के समान वीर पुरुष” -- यह समासविग्रह करने पर 'पुरुषव्याप्र' सम्बोधन से 
अर्जुन के पुरुषार्थनिमित्तक उत्कर्ष को कहा गया है, अतएव उसमें भगवद्वचन के श्रवण की योग्यता भी सूचित 
की गई है | 

9. शुद्धि दो प्रकार की होती है - बाह्य और आन्तर । 'बाह्य' शुद्धि देह के मलादि के प्रक्षालन से होती है - 
जिसके तिए स्रानादि साधन होते हैं | 'आन्तर' शुद्धि ज्ञान के प्रतिबन्धक पापरूप मल के प्रक्षालन से होती है - 
जिसके लिए ्नानोत्तर नित्य कर्म साधन होते हैं, जैसे - सन्ध्यावन्दनादि । इसप्रकार नित्यकर्म पापरूप मल के 
प्रक्षालल से शोधक होते हैं, उसके फलभूत पुण्यगुणों के उद्भव से शोधक होते हैं । 

20. जो पुरुष फलाभिसन्धिरहित होते हैं उनके ही, फलाभिसच्धियुक्त के नहीं, यज्ञादि ही, इनके अतिरिक्त नहीं, शोधक 
ही, अशोधक नहीं, होते हैं -- इसप्रकार एवकार से अन्य की व्यावृत्ति द्वारा अर्थ का निश्चय किया गया है । 

2. उपाधि अर्थात्‌ विद्वान्‌ू की शुद्धि से ही उपहित अर्थात्‌ अन्त:करण की शुद्धि यहाँ अभिप्रेत है । 
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5 यदि यज्ञदानतपसामन्तःकरणशोधने सामर्थ्यमस्ति त्ििं फलाभिसंधिना कृतान्यपि तानि 

तच्छोधकानि भविष्यन्ति कृतं फलामिसंधित्यागेनेत्पत आह- 
एतान्यपि तु कर्माणि सड़ूं त्यक्ववा फलानि च । 
कर्तव्यानीति मे पार्थ निश्चितं मतमुत्तमम्‌ ॥ 6 ॥ 

6 तुशब्दः शंड्ञानिराकरणार्थः: । यद्यपि काम्यान्यपि शुद्धिमादधति धर्मस्वाभाव्यात्तथाउपि सा 
तत्फलभोगोपयोगिन्येव न ज्ञानोपयोगिनी । तदुक्त वार्तिककृद्धिः- 

*काम्येउपि शुद्धिरस्त्येव भोगसिदृध्यर्थमेव सा । 

विड्डवराहादिदेहेन न हौन्द्रं भुज्यते फलम्‌ ॥” इति । 
ज्ञानोपयोगिनीं तु शुद्धिमादधति यानि यज्ञादीनि कर्माणि एतानि फलाभिसंधिपूर्वकत्वेन 
बन्धनहेतुभूतान्यपि मुमुक्षुभः सड्भमहमेव॑ करोमीति ढकर्तृत्वाभिनिवेश॑ फलानि 
चाभिसंधीयमानानि त्यक्त्वाउन्तःकरणशुद्धये कर्तव्यानीति मे मम निश्चितम्‌ । अत एव हे पार्थ 
कर्माधिकृतैः कर्माणि त्याज्यानि न त्याज्यानि वेति दयोर्मतयोर्न त्याज्यानीति मम निश्चित 
मतमुत्तमं श्रेष्ठम्‌ । यदुक्त निश्चय शृणु में तत्रेति सोडयं निश्चय उपसंहतः । 
हो ही जाती है, फिर भी उनके अत्यन्त आदर के लिए कहा है कि “कार्यमेव” - “उनको करना ही 
चाहिए' । अथवा, - क्योंकि यज्ञादि कार्य कर्त्तव्य होने के कारण विहित है, उनका त्याग नहीं ही 
करना चाहिए - यह भी अर्थ है ॥ 5 ॥ 

5 यदि यज्ञ, दान और तप में अन्तःकरण को शुद्ध करने का सामर्थ्य है तो फलाभिसन्धि - फलाशापूर्वक 
किये हुए भी वे अन्त:करण के शोधक होंगे, अतः फलाभिसन्धि - फलाकांक्षा का त्याग करने की 
क्या आवश्यकता है ? फलाभिसन्धित्याग व्यर्थ ही है - - -- इस शंका से कहते हैं :-- 
है पार्थ ! इन कर्मों को तो सड्र और फलों का त्याग करके ही करना चाहिए - यह मेरा निश्चित 
और उत्तम मत है ॥ 6 ॥] 

]6 यहाँ तु” शब्द शंका का निराकरण करने के लिए है । यद्यपि काम्य कर्म भी धर्मरूप होने के 
कारण शुद्धि करते हैं, तथापि वह अन्तःकरणशुद्धि उन क्राम्य कर्मों के फल के भोग के लिए ही 
उपयोगी होती है, ज्ञान में उपयोगी नहीं होती है । वार्तिककार ने ऐसा कहा भी है - 

“काम्य कर्मों में भी शुद्धि होती ही है, किन्तु वह शुद्धि भोग की सिद्धि के लिए ही होती है, 
क्योंकि इन्द्ररूथ से भोगे जानेवाला फल विडू--वराहादि देह से नहीं भोगा जाता है ।”” 
फलाभिसन्धिपूर्वक किये हुए होने से बन्धन के हेतुभूत भी जो ये यज्ञादि कर्म मुमुक्षुओं द्वारा सड़ 
- मैं ऐसा करता हूँ” -- इसप्रकार के कर्तृत्वाभिनिविश और अभिसंधीयमान - कामयमान फलों 
को त्याग कर “मुझको अन्तःकरणशुद्धि के लिए करने चाहिए' - इस विचार से किये जाते हैं वे . 
ज्ञानोपयोगी शुद्धि करते हैं - यह मेरा निश्चित मत है | अतएव हें पार्थ” । कर्माधिकारी पुरुषों 
को कर्मों का त्याग करना चाहिए अथवा त्याग नहीं करना चाहिए - इन दो मतों में से मेरा निश्चित 
और उत्तम-श्रेष्ठ मत यह है कि कर्माधिकारियों को कर्मों का त्याग नहीं करना चाहिए | यह जो 


22. है अर्जुन ! तुमको तो पृथा के सम्बन्ध से मेरे सम्बन्धी होने के कारण मेरा ही निश्चित मत उपादेय - ग्राह्म 
है - यह सूचित करने के लिए भगवान्‌ ने 'हे पार्थ !' - यह सम्बोधन किया है | 
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भगवत्पूज्यपादानामभिप्रायो5 यमीरितः । 

अनिष्णाततया भाष्ये दुरापो मन्दबुद्धिमिः ॥ 6 ॥ 
तदेव॑ “यज्ञदानतपः कर्म न त्याज्यमिति चापरे' इति स्वपक्षः स्थापितः । इदानीं “त्याज्यं दोषवंदि- 
त्येके कर्म प्रहुर्मनीषिणः” इति परपक्षस्य पूर्वोक्तत्यागत्रैविध्यव्याख्यानेन निराकरणमार भत्ते - 


नियतस्य तु संन्यासः कर्मणो नोपपयते । 
मोहात्तस्य परित्यागस्तामसः परिकीर्तितः ॥ 7 ॥ 


काम्यस्य कर्मणोडन्तःकरणशुद्धिहेतुत्वाभावेन बन्धहेतुत्वेत च दोषदवत्त्वादबन्धनिवृत्तिहेतु- 
बोधार्थिना क्रियमाणस्त्याग उपपद्यत एवं । नियतस्य तु नित्यस्य कर्मणः शुद्धिहेतुत्वेनादोषस्य 
संन्यासस्त्यागो मुमुक्षूणामन्तःकरणशुद्॒ध्यर्थिनां नोपपयते शाख््रयुक्तिभ्यां तस्यान्तःकरणशुदृध्यर्थ- 
मवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ । तथाचोक्त॑ प्राकु- “आरुरक्षोमुनेर्योंगं कर्म कारणमुच्यते” इति । 

ननु दोषवत्त्वं काम्यस्येव नित्यस्यापि दर्शपूर्णमासज्योतिष्टोमादेब्रीहिपश्वादिहिसामिश्रितत्वेन 
सांख्यैरभिहितम्‌ । न च ्रीहीनवहन्ति! “अग्नीषोमीयं पशुमालभते” इत्यादिविशेषविधिगोचर- 
त्वात्कत्वड्ूहिंसाया “न हिस्यात्सर्वा भूतानि” इति सामान्यनिषेधस्य तदितरपरत्वमिति सांप्रत॑ 


पूर्व में मैंने कहा था कि “निश्चयं शृणु मे तत्र” > “उस त्याग के विषय में तुम मेरा निश्चय सुनो" 
- उस निश्चय का यह उपसंहार हो गया । यह भगवत्यूज्यपाद शंकराचार्य का अभिप्राय कहा गया 
है । उक्त अभिप्राय को भाष्य में प्राप्त करना मन्दबुद्धि-जिज्ञासुओं के लिए उनके निष्णात न होने 
के कारण कठिन है ॥ 6 ॥ 

इसप्रकार “यज्ञ, दान और तपरूप कर्मों का त्याग नहीं करना चाहिए - ऐसा कोई दूसरे मनीषी - 
विद्वान्‌ कहते हैं! -- इस वाक्य से अपने पक्ष को स्थापित किया । अब “सभी कर्म दोषयुक्त हैं 
अतएव सबका त्याग करना चाहिए - ऐसा कोई मनीषी- -- विद्वानू कहते हैं? -- इस परपक्ष का 
पूर्वोक्त त्याग की त्रिविधता की व्याख्या द्वारा निराकरण करना आरम्भ करते हैं :-- 

नियत कर्म का संन्यास - त्याग तो उचित नहीं है । मोह के कारण उसका परित्याग करना 'तामस' 
त्याग कहा गया है ॥ 7 ॥] 

काम्य कर्म अन्त:करणशुद्धि के हेतु न होने से और बन्धन के हेतु होने से दोषवत्‌ < दोषयुक्त हैं, 
अतः बन्धन से निवृत्ति के हेतु को जानने के इच्छुक पुरुषों द्वारा क्रियमाण - किये जानेवाले काम्य 
कर्मों का त्याग उचित ही है, किन्तु शुद्धि का हेतु होने से जो अदोष 5 दोषरहित हैं उन नियत 
+ नित्य कर्मों का संन्यास > त्याग अन्तः:करणशुद्धि के अभ्यर्थी मुमुक्षुजनों के लिए उचित नहीं है, 
क्योंकि शाख्र और युक्तियों द्वारा अन्तःकरणशुद्धि के लिए उनका अनुछान अवश्य करना चाहिए | 
इसप्रकार पूर्व में भी कहा है - “आरुरक्षोमुनेर्योग कर्म कारणमुच्यते (गीता, 6.3) + 'अन्तःकरणशुद्धिरूप 
योग पर आरूढ़ होने के इच्छुक मुनि-योगी के लिए भगवदर्पणबुद्धि से किया हुआ शाम्नविहित 
अग्निहोत्रादि नित्य कर्म कारण-साधनरूप से अनुष्ठेय है -- ऐसा कहा जाता है! । 

पूर्वपक्ष के रूप में सांख्य-विद्वानों का कथन है -- काम्य कर्मो के समान दर्श, पूर्णमास, ज्योतिथेमादि 
नित्यकर्म भी व्रीहि -- धान, पशु आदि की हिंसा से मिश्रित होने के कारण दोषवत्‌ > दोषयुक्त हैं | 
यह कथन उचित नहीं है कि “ब्रीहीनवहन्ति' - 'धान कूटता है”; “अग्रीषोमीयं पशुमालभते” - “अग्नि 
और सोम जिसके देवता हैं ऐसे पशु की हिंसा करे' - इत्यादि विशेषविधि का विषय यज्ञ की अड्डभूत 
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भिन्नविषयत्वेन विधिनिषेधयोरबाधेनैद समावेशसंभवात्‌ । निषेयेन हि पुरुषस्यानपहितु- 
हिसेत्यभिहितं न त्वक्रत्वर्था सेति, विधिना च क्रत्वर्था सेत्यभिहितं न त्वनर्थहितुर्नेति | तथा च 


क्रतूपकारकत्वपुरुषानर्थहितुत्वयोरेकत्र॒ संभवात्रत्वर्थपि हिंसा निषिद्धैवेति हिंसायुक्त 
दर्शपूर्णमासज्योतिष्टोमादि सर्व दुष्टमेव । विहितस्थापि निषिद्धत्वं निषिद्धस्यापि च विहितत्वं 
श्येनादिवदुपपन्नमेव । यथा हि “श्येनेनाभिचरन्यजेत” इत्या्यभिचारविधिना विहितो5पि श्येनादिरन 
हिस्यात्सवा भूतानीतिनिषेधविषयत्वादनर्थहितुरेव तद्दोषसहिष्णोरेव च रागद्वेषादिवशीकृतस्य 
तत्राधिकार एवं ज्योतिष्टोमादावषि । तथा चोक्त॑ महाभारते- 

“जपस्तु सर्वधर्मेभ्यः परमो धर्म उच्यते । 

अहिंसया हि भूतानां जपयज्ञः प्रवर्तते ॥” इति । 
मनुना5पि- 

“जप्येनैव तु संसिदृध्येदृब्राह्मणो नात्र संशयः । 

कुयदिन्यन्न वा कुर्यान्मित्रो ब्राह्मण उच्यते ॥' 


हिंसा है, अत: “न हिंस्यासर्वा भूतानि' 5 सभी प्राणियों की हिंसा न करे ” - इस सामान्यनिषेध 
का विषय यज्ञाडहिंसा से भिन्न हिंसा है; क्योंकि ये विधिवाक्य और निषेधवाक्य भिन्न-भिन्न विषयक 
हैं अतएव इन दोनों में एक-दूसरे का बाध न करने से ही समावेश सम्भव है | निषेधवाक्य से यह 
कहा गया है कि हिंसा मनुष्य के लिए अनर्थ का हेतु है, न कि यह कहा गया है कि वह हिंसा 
यज्ञ के लिए है और विधिवाक्य से यह कहा गया है कि वह हिंसा यज्ञ के लिए है, न कि यह 
कहा गया है कि वह अनर्थ की हेतु नहीं है | इसप्रकार यज्ञ के लिए उपकारक होना और पुरुष 
के लिए अनर्थ का हेतु होना - ये दोनों धर्म एक वस्तु अर्थात्‌ हिंसा में रह सकते हैं, अतः यज्ञार्थ 
हिंसा भी निषिद्ध ही है -- इसप्रकार हिंसायुक्त दर्श, पूर्णमास, ज्योतिथ्ेमादि सब कर्म दुध् ही हैं । 
विहित का भी निषिद्ध होना और निषिद्ध का भी विहित होना श्येनयागादि” के समान उचित ही 
है । जिसप्रकार कि “श्येनेनाभिचरन्यजेत” 5 “श्येनयाग द्वारा अभिचार-मारण करता हुआ यजन 
करे” - इत्यादि अभिचार- मारणविधि से विहित भी श्येनयागादि “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि! « सभी 
प्राणियों की हिंसा न करे! -- इस निषेधवाक्य का विषय होने के कारण अनर्थ का हेतु ही है और 
उस दोष के सहिष्णु रागद्वेषादि से वशीकृत पुरुष का ही उसमें अधिकार है - उसीप्रकार ज्योतिथेमादि 
यज्ञ में भी समझना चाहिए | ऐसा ही महाभारत में भी कहा है -- 

हा 83 ये सब धर्मों से श्रेष्ठ धर्म कहा जाता है, क्योंकि जपयज्ञ जीवों की अहिंसा से प्रवृत्त होता है” । 

मनु ने भी- 

“ब्राह्मण जप करने से ही सब सिद्धियों को प्राप्त होता है - इसमें सन्देह नहीं है | वह अन्य 
यज्ञादि कर्म करे या न करे, ब्राह्मण उतने से ही “मैत्र” कहलाता है” (मनुस्मृति, 2.87) । 

235. “इन शब्द को याग का नामधैय मानने का कारण यह है कि 'श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत'- इस विधि वाक्य में 
“श्येन” शब्द का व्यपदेश है, यह नहीं है कि इसमें 'श्येन” - 'बाज' नामक पक्षी का विधान किया गया है, 
कारण कि जो अर्थ विधेय होता है उसकी अर्थवाद से स्तुति की जाती है,, प्रकृत स्थल में “श्येन' पक्षी की स्तुति 
नहीं है, किन्तु 'यथा वै श्येनो निपत्यादत्ते एवमयं द्विषन्तं भ्रातृव्यं निपत्यादत्ते”! - इस अर्थवाद वाक्य के द्वारा 'श्येन! 
पक्षी के उपमान के द्वारा 'श्येन' पक्षी से इतर अर्थ की ही स्तुति की गई है, कारण कि “श्येन' की उपमा देकर 
श्येन की ही स्तुति नहीं हो सकती है, क्योंकि दो भिन्न-भिन्न पदार्थ ही उपमान और उपमेय हो सकते है | 'श्येनयाग' 


ऐसी क्रिया है जिसके अनुध्यन से शत्रु की मृत्यु हो जाती है अतएव इस याग का फल अभिचाररूप है, तदनुसार 
ही विधिवाक्य है । 
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इति बदता मैत्रीमहिंसां प्रशंसता हिंसाया दुष्टत्वमेव प्रतिपादितम्‌ । अन्तःकरणशुद्धिश्चेट्टशेन 
गायत्रीजपादिना सुतरामुपपत्स्यत इति हिंसादिदोषदु्डं ज्योतिष्टोमादि नित्य॑ कर्म दोषासहिष्णुना 
श्येनादिकमिव कर्माधिकारिणा5पि त्याज्यम्‌ । 

इति प्राप्ते ब्रूमः- न क्रत्वर्था हिंसाउनर्थहितुः, विधिस्पृष्टे निषिधानवकाशात्‌ । तथाहि- विधिना 
बलवदिच्छाविषयसाधनताबोधरूपां प्रवर्तनां कुर्वताउनर्थताधने तदनुपपत्तेः स्वविषयस्य 
प्रवर्तनागोचरस्थानर्थसाधनत्वाभावो5 प्यर्थादाक्षिप्पते । तेन विधिविषयस्य नानर्थहेतुत्वं युज्यते । 
न हि क्रत्वर्थत्वं साक्षादिध्यर्थः | येन विरोधो न स्याक्किंतु प्रवर्तनिव । प्रवर्तनाकर्मभूता तु 


पुरुषप्रवृत्तिः पुरुषार्थमेव विषयीकुर्वती कचित्क्तुमपि पुरुषार्थसाधनत्वेन पुरुषार्थभावमापन्न 
विषयी करोतीत्यन्यत्‌ । पुरुषप्रवृत्तिश्थ बलवदिच्छोपधानदशायां जायमाना न 
भाव्यस्यायहितुतामाक्षिपति न वाइ5नर्थहितुतां प्रतिक्षिपति । किंतु यथाप्राप्तमेवावलम्बते 
बलवदिच्छाविषये स्वत एव प्रवृत्तेः स्वर्गादी विध्यनपेक्षणात्‌ । अत एवं विहितश्येनफलस्थापि 
शत्रुवधरूपस्याभिचारस्यानर्थहितुत्वमुपपच्चत एवं फलस्य विधिजन्यप्रवृत्तिविषयत्वाभावात्‌ । 
विधिजन्यप्रवृत्तिविषयं तु धात्वर्थरूपं करण प्रवर्तनाउवलम्बते । सा चानर्थहेतुं न विषयी करोतीति 
विशेषविधिबाधितं सामान्यनिषेधवाक्यं रागद्वेषादिमूलाक्रत्वर्थन्नीकिकहिंसाविषयम्‌ । तेन श्येना- 
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इसप्रकार कहकर मैत्री और अहिंसा की प्रशंसा करते हुए हिंसा की दुध्ता ही प्रतिपादित की है । 
अन्तःकरणशुद्धि इसप्रकार के गायत्रीजपादि से अच्छी प्रकार हो सकती है, अतः जो दोष को सहन 
नहीं कर सकता है उस कर्माधिकारी को भी श्येनयागादि के समान हिंसादि दोषों से दुष्-दूषित 
ज्योतिथ्ेमादि नित्य कर्मों का त्याग करना चाहिए | 

ऐसा प्राप्त होने पर हम सिद्धान्त कहते हैं :-- यज्ञार्थ हिंसा अनर्थ की हेतु नहीं है, क्योंकि विधि 
का स्पृश होने पर निषेध के लिए अवकाश नहीं होता है । इसी कारण, बलवती इच्छा के विषय 
की साधनता की ज्ञानरूपा प्रवर्तना को करती हुई विधि से अनर्थ के साधन में प्रवृत्ति की अनुपपत्ति 
होने से अपने विषय अर्थात्‌ प्रवर्तना के विषय में अनर्थशाधनता का अभाव भी अर्थतः आतक्षिप्त 
- प्राप्त हो जाता है |“ इसलिए विधि के विषय में अनर्थ की हेतुता नहीं हो सकती है, क्योंकि 
यज्ञार्थता साक्षात्‌ विधि का विषय नहीं है, जिससे विरोध न हो, किन्तु प्रवर्तना ही साक्षात्‌ विधिविषय 
है । प्रवर्तनाकर्मभूत पुरुष की प्रवृत्ति तो पुरुषार्थ को ही विषय करती हुई कहीं पुरुषार्थभाव को 
प्राप्त हुए यज्ञ के भी पुरुषार्थ के साधनरूप से विषय करती है - यह अन्य बात है | बलवती 
इच्छा की प्राप्ति की दशा में उत्पन्न होनेवाली पुरुष की प्रवृत्ति न तो भाव्य अर्थ की हेतुता का 
आक्षेप करती है और न अनर्थ की हेतुता का प्रतिक्षेपनिराकरण करती है; किन्तु यथाप्राप्त का ही 
अवलम्बन करती है, क्योंकि बलवती इच्छा के विषय में स्वतः ही प्रवृत्ति होने से स्वर्गादि में विधि 
की अपेक्षा नहीं होती, अतएव विहित श्येनयाग के फल शत्रुवधरूप अभिचार में अनर्थ की हेतुता 
उपपन्न-उचित ही है, कारण कि फल में विधिजन्य प्रवृत्ति की विषय्रता नहीं होती है | विधिजन्य 


24, अभिप्राय यह है कि जीव की बलवती इच्छा के विषय स्वर्गादि हैं, उनकी प्राप्ति का साधन यागादि क्रिया है, 


उस साधन का ज्ञान विधिवाक्यों से होता है और इस ज्ञान का नाम ही प्रवर्तना है - इसप्रकार जिस विधिवाक्य 
से इन यज्ञादि की इध्साधनता का ज्ञान होता है उससे ही अनिष्ट के साधन में प्रवृत्ति कदापि नहीं हो सकती है, 
अतः प्रवर्तना के विषयभूत जो यज्ञादि हैं उनमें अनर्थशलाधनता का अभाव है - यह अर्थतः प्राप्त होता है | 
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ग्रीषोमीययोर्वैषम्यादुपपन्नमदुष्टत्व॑ ज्योतिष्टोमादेः । विधिस्पृष्टस्यापि निषेधविषयत्वे 
षोडशिग्रहणस्यात्यनर्हितुत्वापत्तिनातिरात्रे षोडशिन गृह्मतीति निषेधात्‌ । तस्मानत्न किंचिदेतदिति 
भाटं दर्शनम्‌ । प्राभाकरं तु दर्शने फलसाधने रागत एव प्रवृत्तिसिद्धेन नियोगस्य प्रवर्तकत्वं, तेन 
श्येनस्य रागजन्यप्रवृत्तिविषयत्वेन विधेरौदासीन्यात्र तस्यानर्थहेतुत्व॑ विधिना प्रतिक्षिप्यते । 
अग्नीषोमीयहिंसायां तु क्रत्वड्रभूतायां फलसाधनत्वाभावेन रागाभावादिधिरेत्र प्रवर्ततः । स च 
स्वविषयस्थानर्थहितुतां प्रतिक्षिपतीति प्रधानभूता हिंसाउनर्थ जनयति न क्रत्वर्थेति न हिंसामिश्र- 
त्वेन ज्योतिष्टोमादे्ष्टत्वमिति सममेव । एतावन्मात्रे तु विशेषः, “चोदनालक्षणो्र्थो धर्मः” 
इत्यन्रार्थपदव्यावर्त्यत्वेनाधर्मत्व॑ श्येनादेः प्राभाकरमते । भाइमते तु श्येनफलस्थैवाभिचार- 
स्थानर्थहितुत्वादधर्मत्वं, श्येनस्य तु विहितस्थ समीहितसाधनस्य धर्मत्वमेव । अर्थपदव्यावर्त्यत्वं तु 
कलज्जभक्षणादेर्निषिद्धस्यैवेति फलतो5नर्थहेतुत्वेन तु शिष्टानां श्येनादौ न धर्मत्वेन व्यवहारः । 
तदुक्त-- 

“फलतोडपि च यत्कर्म नानर्थेनानुबध्यते । 

केवलप्रीतिहेतुत्वात्तद्धर्म इति कथ्यते ॥” इति। 


जे जिडसमरणनरमरमन 'हनललरल रस 


प्रवृत्ति के विषय धात्वर्थरूप करण को तो प्रवर्तना विषय करती है, वह अनर्थ के हेतु को विषय 
नहीं करती है - इसप्रकार विशेषविधि से बाधित सामान्यनिषेधवाक्य रागद्वेषादिमूलक और यज्ञ के 
लिए न होनेवाली हिंसा का विषय होता है | इससे श्येनयाग और अग्निषोमीय याग में विषमता 
होने के कारण ज्योतिष्टोमादि का अदुध्त्व 5 दोषरहित होना उचित ही है । यदि विधि से स्पृष्ट 
कर्म भी निषेध का विषय होता है तो षोडशीग्रहण में भी अनर्थ की हेतुता की आपत्ति - प्राप्ति 
होगी, क्‍योंकि “नातिरात्रे षोडशिनं गृहणाति” ८ “अतितात्र यज्ञ में षोडशी का ग्रहण नहीं करता है 
- इसप्रकार इसका निषेध भी किया है | इसलिए यह कुछ नहीं है अर्थात्‌ सांख्यसम्मत पूर्वपक्ष 
कुछ नहीं है - यह भाट्ट दर्शन-मत है । प्राभाकर दर्शन-मत तो कहता है कि फल के साधन में 
राग से ही प्रवृत्ति सिद्ध है, अतः नियोग प्रवर्तक नहीं होता है, इसलिए श्येनयाग रागजन्य प्रवृत्ति 
का विषय होने से उसमें विधि की उदासीनता के कारण उसमें अनर्थ की हेतुता विधि से प्रतिक्षिप्त 
- निराकृत नहीं होती है | यज्ञ की अड्भभूता जो अग्निषोमीय हिंसा है उसमें तो फलसाधनता न 
होने से राग का अभाव होने के कारण विधि ही प्रवर्तक है और वह विधि अपने विषय की 
अनर्थहेतुता का प्रतिक्षेप-निराकरण करती है; इसप्रकार प्रधानभूता हिंसा अनर्थ उत्पन्न करती है, वह. 
यज्ञ के लिए नहीं होती है, अत: हिंसा से मिश्रित होने से ज्योतिष्शेमादि यज्ञ दुष्ट-दुषित-दोषयुक्त 
नहीं है -- यह तो दोनों मतों में समान ही है | भाट्ट और प्राभाकर मतों में विशेष-भेद तो इतना 
है कि “चोदनालक्षणो<र्थों धर्म:” (जैमिनिसूत्र, ..2) 5 चोदना - प्रवर्तनास्वरूप अर्थ धर्म है! इस 
लक्षण में “अर्थ! पद का व्यावर्त्य प्राभाकरमत में श्येनादि याग है, क्योंकि वह अधर्म है; किन्तु 
भाट्मत में श्येनयाग का फल अभिचार ही अनर्थ का हेतु होने से अधर्म है, श्येनयाग तो शाख्रविहित 
और समीहित - अभीष्ट अर्थ का साधन होने से धर्म ही है तथा “अर्थ! पद का व्यावर्त्य तो निषिद्ध 
कलउ्जभक्षण” आदि ही है | फलतः >फल की दृष्टि से अनर्थ का हेतु होने से ही शिथ्जनों में 
श्येनयागादि का धर्मरूप से व्यवहार नहीं होता है । ऐसा कहा भी है :-- 

25. “कलज्ज” विषाक्तवाण से मारे हुए पशु-पक्षी के मांस को कहंते हैं | 
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तार्किकाणां तु दर्शन कृतिसाध्यत्वमर्थहितुत्वमनथहितुत्व॑ चेति त्रय॑ विध्यर्थः । तत्र क्रत्वर्थहिंसायां 
साक्षानिषेधाभावात्पायश्चित्तानुपदेशाच्च कृतिसाध्यत्वार्थहेतुत्ववदनथहितुत्वमपि विधिना बोध्यत 
इति न तस्या अनर्थहेतुत्वम्‌ । श्येनादेस्त्वभिचारस्य साक्षादेव निषेधात्यायश्चित्तोपदेशाच्चान- 
थहितुत्वावगमात्तावन्मात्रं तत्र विधिना न बोध्यत इत्युपपन्न॑ श्येनाग्नीषोमीययोर्वेलक्षण्यम्‌ । 

औपनिषदैस्तु भाइमेव दर्शन व्यवहारे प्रायेणावलम्बितम्‌। तथा च भगवदूबादरायणप्रणीतं सूच्रमू- 
“अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌' इति। ज्योतिष्टोमादिकर्माग्नीषोमीयहिंसादिमिश्रितत्वेन दुष्टमिति चेतु, 


न, “अग्नीषोमीयं पशुमालभेत” इत्यादिविधिशब्दादित्यक्षरार्थ: । जपप्रशंसापरं तु वाक्य न क्रत्वर्थ- 
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“जो कर्म फल की दृष्टि से भी अनर्थ से नहीं बाँधता है वही केवल प्रीति का हेतु होने से “धर्म” 
कहा जाता है” 

तार्किकों का दर्शन तो यह है कि कृतिसाध्यता, अर्थधहुतुता और अनथहितुता > अनर्थ की अहेतुता 
- अनर्थहेतुता का अभाव - ये तीन विधि” के अर्थ - प्रयोजन हैं | उसमें, यज्ञार्थ हिंसा में 
साक्षात्‌ निषेध का अभाव होने से और प्रायश्चित्त का उपदेश न होने से कृतिसाध्यता और अर्थहितुता 
के समान अनर्थहेतुता का अभाव भी विधि से बोधित होता है, अत: उस यज्ञार्थहिंसा में अनर्थ 
की हेतुता नहीं है अर्थात्‌ यज्ञार्थहिंसा अनर्थ की हेतु नहीं है | श्येनयागादि में तो अभिचार का 
साक्षात्‌ ही निषेध किया गया है और उसके प्रायश्चित्त का भी उपदेश है, इसलिए उसमें ही 
अनर्थहेतुता का ज्ञान होने से विधि से उसकी अनर्थहेतुता बोधित नहीं होती है | इसप्रकार श्येनयाग 
और अग्रिषोमीय याग में विलक्षणता उपपन्न - उचित ही है । 

औपनिषद < वेदान्ती तो भाट्ददर्शन का ही प्रायः व्यवहार में अवलम्बन करते हैं | इसप्रकार भगवान्‌ 
बादरायणप्रणीत वेदान्तसूत्र है -- “अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌” (ब्रह्मसूत्र, 3..25) > “व्रीहि आदि में 
यदि अनुशयी जीव रहता है तो उसको काटने आदि के समय कष्ट होता होगा, इससे हिंसाजन्य 
अन्न अशुद्ध है - यदि ऐसी शंका होती है तो वह युक्त नहीं है, क्योंकि शब्द से उसमें अभिमानरहित 
अनुशयी की प्राप्ति होती है । भोग के लिए उसमें पापी की प्राप्ति होती है, निरभिमानी अनुशयी 
उसमें आकाश के समान असंग रहता है, इससे सुख-दुःखादि का भागी नहीं होता है और न उसकी 
हिंसा द्वारा अन्न अशुद्ध होता है - इत्यादि” - अर्थात्‌ ज्योतिष्टेमादि कर्म अग्रिषोमीय हिंसादि से 
मिश्रित होने के कारण दुष्ट > अशुद्ध है -- यदि ऐसी शंका होती है तो वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
“अग्नीषोमीयं पशुमालभेत” < 'अग्निषोमीय पशु को प्राप्त करे!-- इत्यादि विधिपरक शब्द प्रमाण है 
- यह अक्षरार्थ है । जप की प्रशंसा करनेवाला वाक्य तो यज्ञार्थ हिंसा के अधर्मल का बोधक 
नहीं है, क्योंकि उसमें उसका तात्र्य ही नहीं है” | इसप्रकार सांख्यविद्वानों का जो विहित में 
निषिद्धत्वज्ञान, अनर्थहेतुता -- अनर्थ की हेतुता के अभाव में अनर्थहेतुता का ज्ञान, धर्म में अधर्मल- 
26. 'विधिर्विधायक: ' (न्यायसूत्र, 2..62) 5 यदूवाक्यं विधायक चोदक॑, स विधि: | विधिस्तु नियोगो5नुज्ञा वा, यथा - 
“अम्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वर्गकाम: ' इत्यादि (न्यायभाष्य) ८ 'इध्साधनताबोधकप्रत्ययसमभिव्याहतवाक्यं विधि:” (न्यायसूत्रवृत्ति) 
- 'इदं मदिध्साधनम्‌” -- “यह कार्य मेरा इध्साधन है” - इसप्रकार की इध्साधनता के बोधक ज्ञान से समभिव्याहत वाक्य 
* विधि” कहलाता है, जैसे - “अग्िहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम:” इत्यादि | कृतिसाध्यता, अर्थहेतुता और अनथहितुता - ये 
तीन विधि के अर्थ - प्रयोजन हैं | 'इदं मत्कृतिसाध्यम्‌' 5 यह कार्य मेरे प्रयल से साध्य है” - यह “कृतिसाध्यता' है | 
विधिविहित कार्यकर्ता के अर्थ -- प्रयोजन अर्थात्‌ अभीष् स्वर्गादि फल का हेतु - कारण या उपाय है - यह “अथथ॑हितुता' 
है तथा वह हेतु परिणाम में अनर्थ का हेतु - कारण नहीं है - यह 'अनथहितुता' है | 

27. यह पूर्वपक्षी द्वारा उद्धृत महाभारत और मनुस्मृति के वाक्यों के विषय में उत्तर है | 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 8 


हिंसाया अधर्मत्ववोधकं॑ तस्य तत्नातात्पयात्‌ । तथाच सांख्यानां विहिते निषि- 
द्धत्वज्ञानननथहितावनर्थहितुत्वज्ञानं धर्मे चाधर्मत्वज्ञानमनुष्ठेये चाननुष्ठेयत्वज्ञानं विपर्यासरूपो 
मोहस्तस्मान्मोहानित्यस्य कर्मणो यः परित्यागः स तामसः परिकीर्तितः | मोहो हि तमः॥ 7॥ 
पूर्वोक्तमोहाभावे5 पि- 

दुःखमिंत्येंव यत्कर्म कायक्लेशभयात्त्यजेत्‌ । 

स कृत्वा राजसं त्याग नैव त्यागफलं लभेत्‌ ॥ 8 ॥ 
अनुपजातान्तःकरणशुद्धितया कर्माधिकृतो5पि दुःखमेवेदमिति मत्त्वा कायक्लेशभयात्रित्य॑ 
कर्म त्यजेदिति यत्स त्यागो राजसः । दुःखं हि रजः । अतः स मोहरहितो5पि 
राजसः पुरुषस्तादृशं राजसं त्यागं कृत्वा नैव त्यागफलं सात्तिकत्यागस्य फल ज्ञाननिष्ठालक्षणं 
नेव लभेल्लभते ॥ 8 ॥ 
कर्मत्यागस्तामसो राजसश्च हेयो दर्शितः । कीट्ृशः पुनरुपादेयः सात्तिकस्त्याग इत्युच्यते- 


कार्यमित्येव यत्कर्म नियत क्रियतेडर्जुन । 

सड़ूं त्यक्त्वा फलं चैव स त्यागः सात्विको मतः ॥ 9 ॥ 
विध्युदेशे फलाश्रवणे5पि कार्य कर्तव्यमेवेति बुद्रध्वा नियत नित्य॑ कर्म सड़ूं कर्तृत्वाभिनिवेशं 
ज्ञान और अनुष्ठेय में अनुष्ेय की अयोग्यता का ज्ञान है वह उनका विपर्ययरूप मोह” है, उस 
मोह के कारण जो नित्य कर्म का परित्याग है वह 'तामस” त्याग कहा गया है, क्योंकि मोह ही 
तम” है ॥ 7 ॥ 
पूर्वोक्त मोह के न होने पर भी - 
जि पुरुष “दुःखम्‌” - “यह दुःखरूप ही है” -- यह मानकर शारीरिक क्लेश के भय से कर्म का त्याग 
करता है वह राजस त्याग करके भी त्याग के फल को प्राप्त नहीं होता है ॥ 8 ॥] 
अन्तःकरणशुद्धि न होने के कारण कर्माधिकारी भी “यह सब दुःखरूप ही है!-- ऐसा मानकर शारीरिक 
क्लेश के भय से जो नित्य कर्मों का त्याग करता है वह “राजस' त्याग कहलाता है, क्योंकि दुःख 
ही रजोगुण'' है; अतः मोह से रहित होने पर भी वह राजस पुरुष तादूश राजस त्याग को करके 
भी त्यागफल - सात्त्विक त्याग के ज्ञाननिष्ठास्वरूप फल को प्राप्त ही नहीं होता है ॥ 8 ॥ 
तामस और राजस कर्मत्याग हेय - त्याज्य है - यह दिखलाया, तो फिर प्रश्न है कि कैसा त्याग 
उपादेय - ग्राह्म है ? सात्तिक त्याग ग्राह्म है - यह कहते हैं :-- 
हि अर्जुन ! 'कार्यम्‌” - 'करना चाहिए” -- ऐसा समझकर ही सड्र और फल का त्याग करके जो 
नियत - नित्य कर्म का अनुध्यन किया जाता है वह ही त्याग “सात्तिक' माना गया है ॥ 9 ॥॥] 


_विधिवाक्य में उद्दिष् फल का श्रवण न होने पर भी “कार्यम्‌ > कर्तव्यम्‌” 5 कर्म करना ही चाहिए! 


28. “यदविद्यया विपर्ययेणा5वधार्यते वस्तु” - अविद्या के कारण जो वस्तु “विपरीत” अर्थात्‌ अंवस्तु रूप से जानी 
जाती है वह “विपर्यय” है | 

29. “मोह' अज्ञान का कार्य होने से विपर्यय के स्वभाववाला है । 

30. “तम” विषयाभेद के, कारण विपर्यय से अभिन्न है अतएव “मोह' ही है | 

3. “प्रीत्यप्रीतिविषादात्मका:' (सांख्यकारिका, 2) ८ “अप्रीति: दुःखम्‌, अप्रीत्यात्मको रजोगुण;” (तत्त्वकौमुदी) ८ 
“अप्रीति” का अर्थ दुःख है, अप्रीत्यासक - दुःखात्मक अर्थात्‌ दुःखस्वरूप * रजोगुण' होता है | 
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फलं च त्यक्त्वैव यत्क्रियतेउन्तःकरणशुद्धिपर्यन्तं स॒ त्यागः सात्तिकः सत्तवनिर्वृत्तो मत आदेयत्वेन 
संमतः शिष्टानाम्‌ । 

ननु नित्यानां फलमेव नास्ति कथं फल त्यक्त्ेत्युक्तम्‌। उच्यते- अस्मादेव भगवद्दचनानित्यानां 
फलमस्तीति गम्यते निष्फलस्थानुष्ठानासंभवात्‌ | तथा चा55पस्तम्बः- “तथथाऊ5ग्रे फलार्थे 
निमिते छायागन्धावनूत्पयेते एवं धर्म चर्यमाणमर्था अनूत्पयन्ते” इत्यानुषड्डिकं फल नित्यानां 


: दर्शयति । अकरणे प्रत्यवायस्मृतिश्च नित्यानां प्रत्यवायपरिहारं फलं दर्शयति । “धर्मण 


पापमपनुदति । तस्माद्धम॑ परम वदन्ति” । “येन केन च यजेतापि वा दर्विहोमेनानुपह्तमना एवं 
भवति । तदहुर्देवयाजी श्रेयानात्मयाजीत्यात्मयाजीति ह ब्रूयात्स ह वा आत्मयाजी यो वेदेदं 
मेषनेनाडुर स<स्क्रियत इदं मेउनेनाडूमुपधीयते” इत्यादिश्रुतयश्च ज्ञानप्रतिबन्धकपापक्षयलक्षणं 
ज्ञानयोग्यतारुपपुण्योत्पत्तिलक्षणं चा55त्मसंस्‍्कारं नित्यानां कर्मणां फल॑ दर्शयन्ति | तदभिसंधि 
त्यक्त्वा तान्यनुष्ेयानीत्यर्थः । 


(६ल्‍्डटबदनबदभबचटटबण<बदथपभभबर दब €क्‍ए ८८ < «रन भर <न्‍दभ« ८८ दब दमन न्‍बगरहरबमभर< दाद दब८रमदचदुभ रद बबद ८ <चद<< रच दब दलम रद चन्‍दद८<दटटट मर दट बन <टबधदद दर रथरटबब रद दधद्टधब<दरदर ८८ <दुटट ८ < ८८८ रन <ब ८८ 4८५८ «०९०८८ ८८७ 


ऐसा समझकर जो नियत + नित्य कर्म सड्ढ 5 कर्तृत्वाभिनिवेश - कर्तृत्वाभिमान और फल को 

त्याग कर ही अन्तःकरणशुद्धिपर्यन्त किया जाता है वह त्याग 'सात्तिक” 5 सत्त्वगुण से निर्वृत्त - 
समुत्पन्न माना गया है - वही शिष्यजनों को ग्राह्मरूप से अभिमत है । 
प्रश्न है - नित्य कर्मों का तो फल ही नहीं होता है, फिर 'फलं त्यक्त्वा! -- 'फल को त्याग कर! - 
ऐसा कैसे कहा है ? उत्तर कहते हैं - भगवान्‌ के इस वाक्य से ही यह ज्ञात होता है कि निए्य कर्मों 
का भी फल होता है, कारण कि निष्फल - फलरहित कर्म का तो अनुष्ठान ही नहीं हो सकता है । 
इसीप्रकार आपस्तम्ब भी कहते हैं - 'जैसे फल के लिए लगाये हुए आमवृक्ष के साथ छाया और गन्ध 
भी पैदा हो जाते हैं वैसे ही धर्म का आचरण करने के साथ ही अर्थ भी उतन्न हो जाते हैं! -- इसप्रकार 
वे नित्य कर्मों का आनुषड्रिक फल दिखलाते है? | नित्य कर्मों को न करने पर प्रत्यवाय बतलानेवाली 
स्मृति भी नित्य कर्मों के सम्पादन से प्रत्यवायपरिहाररूप फल को दिखलाती है, यथा -- “धर्म से पाप 
दूर होता है, इसलिए धर्म को श्रेष्ठ कहते हैं? | “जिस किसी वस्तु से भी यजन करे, दर्वी - खुवा 
द्वारा होम करने से पुरुष उपघातशून्य मनवाला ही होता है”; “कोई कहता है कि देवयाजी श्रेष्ठ है 
अथवा आलयाजी कहता है -- “आत्मयाजी श्रेष्ठ है” और आत्मयाजी वही हैं जो यह जानता है कि 
इस कर्म से मेरे अड्र का संस्कार होता है, इस कर्म से मेरे अड़ का उपधान होता है'- इत्यादि श्रुतियाँ 
भी ज्ञानोत्त्ति के प्रतिबन्धक पापक्षयस्वरूप और ज्ञानोत्तत्ति के लिए योग्यतारूप पुण्योत्पत्तिस्वरूप 
आत्मसंस्कार को नित्य कर्मों का फल दिखलाती है | अतएव फल की आकांक्षा का त्याग कर नित्य 
कर्मों का अनुष्नन करना चाहिए - यह अर्थ है। 
32. “कर्मणा पितृलोको विद्यया देवलोक:' (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .5.]6) + “कर्म से पितृलोक और विद्या - ज्ञान से 
देवलोक की प्राप्ति होती है'- इस श्रुति के अनुसार भी पितृलोक की प्राप्ति नित्यकर्म का आनुषब्लिक फल सिद्ध है । 
33. “नित्यान्यकरणे प्रत्यवायसाधनानि' (वेदान्तसार-सदानन्द) -- नित्य कर्मों को न करने से प्रत्यवाय होता है | 
34. “तपसा किल्विषं हन्ति' (मनुस्मृति, 2.04) 5 “तप से पाप का नाश होता है” - यह स्मृतिवाक्य नित्य 
कर्म के प्रत्यवायपरिहाररूप फल को प्रदर्शित करता है | 
35. सुरेश्वराचार्य तत्त्वज्ञान को नित्य कर्मों का फल कहते हैं | उनके अनुसार नित्यकर्मों से संदाचार की प्राप्ति होती 
है, सदाचार से पाप का नाश होता है, पापनाश से चित्त की शुद्धि होती है, चित्तशुद्धि से संसार का तत्त्वबोध होता 
है, संसार-तत्त्वबोध से वैराग्य उत्न्न होता है, वैराग्य से मोक्ष में इच्छा होती है, मोक्षेच्छा से मोक्ष के साधनों की 
जिज्ञासा होती है इसका परिणाम सब कर्मों का त्याग होता है | तदुपरान्त योगाभ्यास आरम्भ होता है जिसके फलस्वरूप 


802 
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श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 8 


यदुक्त त्यागसंन्यासशब्दौ घटपटशब्दाविव न भिन्नजातीयार्थो किंतु फलाभिसंधिपूर्वकरकर्मत्याग 
एवं तयोरर्थ इति तन्न विस्मर्तव्यम्‌ । तत्र सत्यपि फलाभिसंधी मोहाद्वा कायक्लेशभयाद्वा यः 
कर्मत्यागः स विशेष्याभावकृतो विशिष्टाभावस्तामसत्वेन राजसत्वेन च निन्दितः । यस्तु सत्यपि 
कर्मण फलामिसंधित्यागः स विशेषणाभावकृतो विशिष्टाभावः सात्तिकत्वेन स्तूयत इति 


: “विशेष्याभावकृते विशेषणाभावकृते च विशिष्टाभावत्वस्य समानत्वान्न पूर्वापरविरोधः । उभया- 
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भाव कृतस्तु निर्गुणत्वान्न त्रिविधमध्ये गणनीय इति चावोचाम । एतेन “त्यागो हि पुरुषव्याप्र 
त्रिविधः संप्रकीर्तितः” इति प्रतिज्ञाय कर्मत्यागलक्षणे द्वे विधे दर्शयित्वा प्रतिज्ञाननुरूपां 
कर्मानिष्ठानलक्षणां तृतीयां विधां दर्शबतो भगवतः प्रकटमकौशलमापतितम्‌ न हि भवति त्रयो 
ब्राह्मणा भोजयितव्या दौ कठकौण्डिन्यौ तृतीयः क्षत्रियं इति तद्विदिति परास्तम्‌ | तिसृणामपि 
विधानां विशिष्टाभावरूपेण त्यागसामान्येनैकजातीयतया प्राग्व्याख्यातत्वात्‌ । तस्माद्भगवद- 
कौशलोद्धावनमेव महदकौशलमिति द्रष्टव्यम्‌ ॥ 9 ॥ 


सात्तिकस्य त्यागस्था55दानाय सत्तशुद्धिदारेण ज्ञाननिष्यां फलमाह- 

पूर्व में यह जो कहा है कि त्याग” और “संन्यास” - ये दो शब्द घट” और पट - इन दो 
शब्दों के समान भिन्नजातीय अर्थ के बोधक नहीं है, किन्तु फलाभिसन्धि - फलाकांक्षापूर्वक कर्म 
का त्याग ही उन दोनों का अर्थ है - उसको भूलना नहीं चाहिए । उसमें फलाकांक्षा के रहने पर 
भी मोह अथवा शरीरक्लेश के भय से जो कर्मत्याग है वह विशेष्य - कर्म के अभाव द्वारा किया 
हुआ विशिष्ट का अभाव 5 फलाकांक्षाविशिष्ट कर्म का अभाव - विशेष्याभावप्रयुक्त विशिध्थभाव है 
वह तामस और राजस होने से निन्दित है | कर्म के रहने पर भी जो तो फलाकांक्षात्याग है वह 
विशेषण - फलकांक्षा के अभाव द्वारा किया हुआ विशिष्ट का अभाव - कर्मविशिथ्ट फलाकांक्षा का 
अभाव - विशेषणाभावप्रयुक्त विशिध्वभाव है वह सात्तिक है अतएव उसकी स्तुति - प्रशंसा की 
जाती है । इसप्रकार विशेष्याभावकृत और विशेषणाभावकृत विशिश्वभावों में विशिध्वभावत्व समान 
है अतएव पूर्वापर में विरोध नहीं है । विशेषण - फलाकांक्षा के अभाव और विशेष्य - कर्म के 
अभाव अर्थात्‌ विशेषण और विशेष्य - दोनों के अभाव से किया हुआ विशिश्वभाव तो निर्गुण है 
अतएव इसकी त्रिविध में गणना नहीं है - यह हम कह चुके हैं | इससे 'त्यागो हि पुरुषव्याप्र 
त्रिविध: संप्रकीर्तित:” > 'हे पुरुषव्याप्र ! त्याग सात््विक, राजस और तामस - भेद से तीन प्रकार 
का कहा गया है” - इसप्रकार प्रतिज्ञा कर दो प्रकार के कर्मत्याग के स्वरूप को दिखलाकर प्रतिज्ञा 
के अननुरूप-विरुद्ध कर्मानुणनस्वरूप तृतीय विधा को दिखलाते हुए भगवान्‌ में प्रकट अकौशल - 
अनैपुण्य की हुई आपत्ति का निरास उसीप्रकार हो जाता है जिसप्रकार कोई कहता है कि तीन 
ब्राह्मणों को भोजन कराना है - दो तो कठ और कौष्डिन्य हैं तथा तीसरा क्षत्रिय है - इस वाक्य 
में कोई अकौशलरूप आपत्ति नहीं होती है, कारण कि तीनों विधियों - प्रकारों में विशिष्ठभावरूप 
से त्यागसामान्य द्वारा एकजातीयता है - यह पूर्व में भी व्याख्यात है । इसलिए भगवान्‌ में अकौशल 
की उद्भावना करना ही महान्‌ अकौशल है - यह समझना चाहिए ॥ 9 ॥ 


चित्तवृत्ति आलनिष्ठ होती है | चित्तवृत्ति के आत्मनिष्ठ होने पर “तत्त्वमसि' आदि महावाक्यों का अर्थ ज्ञात होता 


है जिसके फलस्वरूप अज्ञान नष्ट होता है | अज्ञान नष्ट होने/यर मुमुश्षु साधक मोक्ष को प्राप्त होता है - इसप्रकार 
नित्य कर्मों के सम्पादन से परम्परया तत्त्वज्ञानरूप फल प्राप्त होता है (नैषकर्म्यसिद्धि, .52) । 


संन्यासयोगः ] गूढार्थदीपिका 803 


न देष्ट्यकुशलं कर्म कुशले नानुषज़ते । 
त्यागी सत्त्वसमाविष्टो मेधावी छिन्नसंशयः ॥ 0 ॥ 


30 यस्‍्त्यागी सात्तिकेन त्यागेन युक्तः पूर्वक्तिन प्रकारेण कर्तृत्वाभिनिवेशं फलाभिसंधि च 


29 


30 


त्यक्त्वाउन्तःकरणशुद्ध्यर्थ विहितकर्मानुष्ठायी स यदा सत्त्वसमाविष्टः सत्त्वेना55त्मानात्मविवेक- 
ज्ञानहेतुना चित्तमतेनातिशयेन सम्यग्ज्ञानप्रतिबन्धकरजस्तमोमलराहित्येना55समन्तात्फलाव्य- 
भिचारेणाउ5विष्टो व्याप्तो भवति भगवर्दर्पितनित्यकर्मानुष्ठानात्पापमलापकर्षकलक्षणेन 
ज्ञानोत्पत्तियोग्यतारूपपुण्यगुणाधानलक्षणेन च संस्कारेण संस्कृतमन्तःकरणं यदा भवतीत्यर्थः । 
तदा मेधावी शमदमसर्वकर्मोपरमगुरूपसदनादिसामवायिकाडूयुक्तेन मनननिदिध्यासनाख्यफलो- 
पकार्यड्रूयुक्तेन न श्रवणाख्यदेदान्तवाक्यविचारेण परिनिष्पन्न॑ वेदान्तमहावाक्यकरणक निरस्तसम- 


सात्विक त्याग को ग्रहण करने के लिए उसके सत्त्वशुद्धि - अन्तःकरणशुद्धि द्वारा ज्ञाननिष्ारूप 
फल को कहते हैं :- 

[सात्त्िक-त्यागी पुरुष जब सत्त्व से समाविष्ट - व्याप्त हुआ मेधावी - मेधा से युक्त और संशय-विपर्यय 
से शून्य हो जाता है तब वह अकुशल कर्म से द्वेष नहीं करता है और कुशल कर्म में आसक्त नहीं 
होता है ॥ 0 ॥] 

जो त्यागी ८ सात्तिक - त्याग से युक्त अर्थात्‌ पूर्वेक्त प्रकार से कर्तृत्वाभिनिवेश - कर्तृत्वाभिमान और 
फलाभिसन्धि - फलाकांक्षा को त्यागकर अन्त:करणशुद्धि के लिए विहित कर्मों का अनुष्यान करनेवाला 
है वह जब सत्त्वसमाविष्ट ८ सत्त्व से - आत्मानालविवेवज्ञान के हेतुभूत चित्ततत अतिशय से समाविष्ट 
- समू-सम्यक्‌ ज्ञान के प्रतिबन्धक रजोगुण - तमोगुणरूप मल के राहित्य से आ -- समन्तात्‌ - सब 
प्रकार - फल के अव्यभिचार से आविष्ट - व्याप्त होता है अर्थात्‌ भगवदर्पित नित्य कर्मों के अनुष्यन 
से जब पापरूप मल के अपकर्षकस्वरूप और ज्ञानोत्रत्ति में योग्यतारूप पुण्यगुणों के आधानस्वरूप 
संस्कार से संस्कृत अन्तःकरणवाला होता है; तब वह मेधावी 5 शम, दम, सर्वकर्मोपरम - सब कर्मों 
से उपरम-उपरति, गुरूपसदन -- गुरूपसत्ति” इत्यादि सामवायिक” अड्डों से युक्त और मनन - 
निदिध्यासनसंज्ञक फलोपकारी अड़ों से युक्त श्रवणसंज्ञक वेदान्तवाक्यों के विचार से परिनिष्पन्न- 
समुत्रन्न, वेदान्तमहावाक्यकरणक, समस्त अप्रामाण्य की आशंका से रहित, 'चित्‌” के अतिरिक्त अन्य 
किसी को विषय न करनेवाला “अहं ब्रह्मास्मि' (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0) - "मैं ब्रह्म हूँ- 
इत्याकारक ब्रह्मात्मैकज्ञान > ब्रह्म और आत्मा की एकता का ज्ञान ही मेधा हैं, उससे नित्य युक्त मेधावी” 
अर्थात्‌ स्थितप्रज्ञ होता है । तब वह छिन्नसंशय ८ “अहं ब्रह्मास्मि' ८ "मैं ब्रह्म हूँ” - इस विद्या - 


उठ अवणादि से अतिरिक्त विषयों से मन का निग्रह करना शम' है। प्रवणादि से अतिरिक्त विषयों से बाह्म नी चट ल्‍ ा न नह  तझ न्रफरस-स-सन करन ारुत-+-र++ 


इन्द्रियों को हटा लेना 'दम' है | “विहितानां कर्मणां विधिना परित्याग:' 5 विहित अर्थात्‌ नित्य, नैमित्तिक कर्मों 
का विधिपूर्वक परित्याग 'सर्वकर्मोपरम” 5 सब कर्मों से “उपरति' है | “गुरुसमीपे गमनम्‌' 5 गुरु के समीप 
जाना अर्थात्‌ गुरु की शरण ग्रहण करना “गुरूपसदन” ८ * गुरूपसत्ति' है | 
37. शम, दम, उपरति, गुरूपसत्ति आदि श्रवण के सामवायिक ८ समवाये प्रसृत: ८ समवाय सम्बन्ध से रहनेवाले 
+ नित्य सम्बन्धवाले अर्थात्‌ अभिन्न सम्बन्धवाले अड्ड हैं | 
38. मनन और निदिध्यासन श्रवण के फलोपकारी ८ फलोपलब्धि में उपकारी - सहकारी अड्ड हैं | 
39, 'भूमनिन्दाप्रशंसासु नित्ययोगेडतिशायने । 

संसर्गेंडस्तिविवक्षायां भवन्ति मतुबादय: ॥' (वार्तिक, 383) 
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स्ताप्रामाण्याशडूं चिदनन्‍्याविषयकमहं ब्रह्मास्मीति ब्रह्मात्मैक्यज्ञानममेव मेधा तया नित्य॑ युक्तो 
मेधावी स्थितप्रज्ञो भवति । तदा छिन्नसंशयोऊहं ब्रह्मास्मीतिविद्यारपया मेधया तदविद्योच्छेदे 
तत्कार्यसंशयविपर्ययशून्यो भवति । तदा च॒ क्षीणकर्मत्वान्न द्वेष्यकुशलं कर्माशोभनं काम्यं 
निषिद्धं वा कर्म न प्रतिकूलतया मन्यते, कुशले शोभने नित्ये कर्मणि नानुषजञते न प्रीति 
करोति. कर्तृत्वाधभिमानरहितत्वेन कृतकृत्यत्वात्‌ । तथा च श्रुतिः- 

“भिद्यते हृदयग्रन्थिश्ठियन्ते सर्वसंशयाः । 

क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे परावरे ॥! इति। 
यस्मादेवं सात्विकस्य त्यागस्य फल तस्मान्महता5पि प्रयत्नेन स एवोपादेय इत्यर्थः ॥ 0 ॥ 
तदेवमात्मज्ञानवतः सर्वकर्मत्यागः संभाव्यते कर्मप्रवृत्तिहेत्तो रागदेषयोरभावादित्युक्तं, संप्रत्यज्ञस्य 
कर्मत्यागासंभवे हेतुरुच्यते -- 


न हि देहभृता शक्यं त्यक्तुं कर्माण्यशेषतः । 

यस्तु कर्मफलत्यागी स त्यागीत्यभिधीयते ॥ ॥] ॥ 
मनुष्यो5हं ब्राह्मणो5हं गृहस्थो5हमित्यायभिमानेनाबाधितेन देहं कर्माधिकारहेतुवर्णाश्रमादिरूपं 
कर्तृभोक्‍्तृत्वायाश्रयं स्थूलसूक्ष्मशरीरेन्द्रियसंघातं विर्भर्ति अना्विद्यावासनावशादृव्यवहारयोग्य 


(टदबदददबबधभदबचूत८ ८८5 ह८<ढचरद मदद दद रद दर इधर दब मर ८ ८<ढद ९5८८० ««ब«ु« «4८८! सबचए रद्द ८ हट ट< मदर ८ भरकर दल ८4दथ ८८ «९८८ 


ज्ञानरूपी मेधा से उसकी अविद्या - अज्ञान का उच्छेद-नाश होने पर उस अविद्या के कार्य संशय 
- विपर्यय से शून्य होता है | तब क्षीणकर्म होने से वह अकुशल कर्मों से द्वेष नहीं करता है 
अर्थात्‌ अशुभ काम्य अथवा निषिद्ध कर्मों को प्रतिकूल नहीं मानता है और कुशल - शुभ अर्थात्‌ 
नित्य कर्मों में आसक्त नहीं होता है - प्रीति नहीं करता है, क्योंकि कर्तृत्वादि के अभिमान से रहित 
हो जाने से वह कृतकृत्य होता है । इसप्रकार श्रुति भी कहती है -- 

“उस परब्रह्म का साक्षात्कार होने पर इसके हृदय की ग्रन्थि का भेदन हो जाता है, सब संशयों 
का उच्छेद हो जाता है और सब कर्मों का क्षय हो जाता” (मुण्डकोपनिषदू, 2.2.8) ।” 

क्योंकि सात्तिक त्याग का फल ऐसा है, इसलिए महानू प्रयल से भी वह ही उपादेय-ग्राह्म है - 
यह अर्थ है ॥ ॥0 ॥ 

इसप्रकार आलज्ञानवान में सर्वकर्मत्याग की संभावना है, क्योंकि उसमें ही कर्मप्रवृत्ति के हेतुभूत 
राग और द्वेष का अभाव रहता है - यह कहा है, अब अज्ञानी में कर्मत्याग की संभावना नहीं है 
- इसमें हेतु कहते हैं :-- 

क्योंकि देहाभिमानी पुरुष के द्वारा अशेषतः- सम्पूर्णतया सब कर्मों का त्याग नहीं किया जा सकता 
है, इसलिए जो कर्मों के फल का त्यागी है वही 'त्यागी' है - ऐसा कहा जाता है ॥ ] ॥ ] 
“मैं मनुष्य हूँ, “मैं ब्राह्मण हूँ”, “मैं गृहस्थ हूँ” -- इत्यादि अबाधित अभिमान से जो देह को ८ 
कर्माधिकार के हेतुभूत वर्णाश्रमादिरूप, कर्तृत्व - भोक्तृत्वादि के आश्रय स्थूल - सूक्ष्म शरीर और 


इस वार्तिक के अनुसार “मेधावी” शब्द में नित्य योग में मतुत्रर्थीय प्रत्यय है । मेधावी ८ मेधा5स्यास्ति (जिसके 


मेघा है ८ मेधावाला) ८ “मेधा' ८ “धीर्धारणावती मेधा (अमरकोश, .5.2) -- धारणशक्तिवाली धी-बुद्धि 'मेधा' 
है ८ “मेधा' शब्द से “अस्मायामेधास्रजो विनि:” (पाणिनिसूत्र, 5.2.2]) -- इस सूत्र के अनुसार मल्र्र्थ में 'विनि' 
प्र्यय है ८ मेधा + विनि - विन्‌ ८ “मेधावी” - इसप्रकार निष्पन्न होता है | 
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त्वेन कल्पितमसत्यमपि सत्यतया स्वभिन्नमपि स्वाभिन्नतया पश्यन्धारयति पोषयति चेति 
देहभूदबाधितकर्माधिकारहेतुदेहाभिमानस्तेन विवेकज्ञानशून्येन देहभृता कर्मप्रवृत्तिहेतुरागदेष- 
पौष्कल्पेन सतत कर्मसु प्रवर्तमानेन कर्माण्यशेषतो निःशेषेण त्यक्त'ुं हि यस्मानत्न शक्यं न 
शक्यानि सत्यां कारणसामग्रूयां कार्यत्यागस्याशक्यत्वात्‌ । तस्मायस्त्वज्ञोडघिकारी सत्तशुद्ृध्यरथ 
कर्माणि कुर्बन्नपि भगवदनुकम्पया तत्फलत्यागी । तुशब्दस्तस्य दुर्लभत्वयोतनार्थ: । स 
त्यागीत्यभिधीयते गौण्या वृत्त्या स्तुत्यर्थमत्याग्यपि सन्‌ । अशेषकर्मसंन्यासस्तु परमार्थदर्शिनैव 
देहभूता शक्‍्यते कर्तुमिति स एव मुख्यया वृत्त्या त्यागीत्यभिप्रायः ॥ ॥ ॥ 

ननु देहभृतः परमात्मज्ञानशून्यस्थ कर्मिणो5पि कर्मफलाभिसंधित्यागित्वेन गौणसंन्यासिनः 
परमात्मज्ञानवतो देहाभिमानरहितस्य सर्वकर्मत्यागिनो मुख्यसंन्यासिनश्व कः फले विशेषों 
यदलाभेन गौणत्वमेकस्य यल्लाभेन च मुख्यत्वमन्यस्य, कर्मफलत्यागित्व॑ तु॒ द्बयोरपि 
तुल्यमित्यन्यो विशेषों वाच्यः । उच्यते - 


अनिष्टमिष्ट॑ मिश्र च॒ त्रिविधं कर्मणः फलम्‌ । 
भवत्यत्यागिनां प्रेत्य नतु संन्यासिनां क्वचित्‌ ॥ 2 ॥ 


इन्द्रियों के संघात को धारण करता है अर्थात्‌ अनादि अविद्या की वासनाओं के कारण व्यवहार के 


योग्य होने से कल्पित देह को -- असत्य को भी सत्यरूप़ से, स्वभिन्न -- अपने से भिन्न को भी 
स्वाभिन्न - अपने से अभिन्नरूप से देखता हुआ धारण - पोषण करता है वह देहभृत्‌ - देह धारण 
करनेवाला > अबाधित कर्माधिकार का हेतु देहाभिमानी है उस विवेकज्ञान से शून्य देहधारी - 
देहाभिमानी पुरुष के द्वारा > कर्मप्रवृत्ति के हेतुभूत राग-द्वेष की पुष्कलता के कारण सतत - निरन्तर 
कर्मों में ही प्रवर्तमान - प्रवृत्त हुए पुरुष के द्वारा-हि 5 यस्मात्‌ - जिस कारण कर्मों का अशेषत' 
- निःशेषरूप से त्याग नहीं किया जा सकता है, कारण कि कारणसामग्री के रहते हुए कार्य का 
त्याग नहीं किया जा सकता है; उस कारण जो तो अज्ञानी अधिकारी सत्त्वशुद्धि  अन्तःकरणशुद्धि 
के लिए कर्मों को करता हुआ भी भगवान्‌ की अनुकम्पा से उन कर्मों के फल का त्यागी है वह 
त्यागी न होते हुए भी गौणी-वृत्ति” से स्तुति के लिए 'त्यागी' कहा जाता है | यहाँ “तु” शब्ध 
उसकी दुर्लभता को सूचित करने के लिए है” | सब कर्मों का संन्यास-त्याग तो परमार्थदर्शी देही 
ही कर सकता है, अतः वह ही मुख्यवृत्ति से त्यागी है - यह अभिप्राय है | ॥] ॥ 
शंका है - देहधारी परमात्मज्ञानशून्य कर्मी भी कर्मों की फलाकांक्षा का त्यागी होने से गौण - 
संन्यासी है और परमालज्ञानवान्‌ देहाभिमानरहित सर्वकर्मत्यागी मुख्यसंन्यासी है - इन दोनों के फल 
में क्या विशेष - भेद है ? जिसके अलाभ से एक में गौणता होती है और जिसके लाभ से दूसरे 
में मुख्यता होती है, कर्मफलत्यागित्व-कर्मफलत्यागी होना तो दोनों में समान ही है, अतः दूसरा ही 
कोई विशेष-भेद कहना चाहिए | इसके समाधान में कहते हैं :-- 


40. “लक्ष्यमाणगुणैयोगाद वृत्तेरिथ तु गौणता' (तन्त्रवार्तिक, .4.22) 5 लक्ष्यमाणगुणों के योग से वृत्ति की गौणता 


हो जाती है अर्थात्‌ “गुणेभ्य आगतत्वाद्‌ गौणी' ता सम्बन्ध से “गौणीवृत्ति' कहलाती है । 

4. यहाँ “तु' शब्द उक्त प्रकार के त्यागी की सूचित करने के लिए है अर्थात्‌ दूसरे साधारण अज्ञानी 
पुरुषों से इसप्रकार से फल की आकांक्षा का त्याग करनेवाला सत्त्वशुद्धि के लिए कर्मों को करता हुआ पुरुष दुर्लभ 
ही है, विलक्षण ही है - यह सूचित करने के लिए “तु' शब्द का प्रयोग है | 
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34 अत्यागिनां कर्मफलत्यागित्वेडपि कर्मानुष्ठायिनामज्ञानां गौणसंन्यासिनां प्रेत्य विविदिषापर्यन्त- 
सत्तशुद्धेः प्रागेव मृतानां पूर्वकृतस्य कर्मणः फल 'शरीरग्रहणं भवति मायामयं फल्गुतया 
लयमदर्शन॑ गच्छतीति निरुक्तेः । कर्मण इति जात्यभिप्रायमेकवचनमेकस्य त्रिविध- 
फलत्वानुपपत्तेः । तच्च फल॑ कर्मख्रिविधत्वालिविधं. पापस्यानिष्ट॑ प्रतिकूलवेदनीयं 
नारकतिर्यगादिलक्षणं, पुण्यस्येष्टमनुकूलवेदनीयं देवादिलक्षणं, मिश्रस्य तु पापपुण्ययुगलस्य 
मिश्रमिष्टानिशसंयुक्त मानुष्यलक्षणमित्येवं त्रिविधमित्यनुवादो हेयत्वार्थः । 

35 एवं गोौणसंन्यासिनां शरीरपातादूर्ध्ध॑ शरीरान्तरग्रहणमावश्यकमित्युक्त्वा मुख्यसंन्यासिनां 
परमात्मसाक्षात्कारेणाविदयातत्कार्यनिवृत्ती विदेहकैवल्यमेवेत्याह-न तु संन्यासिनां क्वचित्पर- 
मात्मज्ञानवतां मुख्यसंन्यासिनां परमहंसपखिजकानां प्रेत्य कर्मणः फल शरीरग्रहणमनिष्टमिं 
मिश्र च क्वचिद्देशे काले वा न भवत्येवेत्यवधारणार्थस्तुशब्दः, ज्ञानेनाज्ञानस्योच्छेदे तत्कार्याणां 
कर्मणामुक्तिन्नत्वात्‌ । तथा च श्रुतिः- 

(अत्यागियों -- गौणसंन्यासियों को मरने के पश्चात्‌ भी अनिष्ट, इष्ट और मिश्र -- तीन प्रकार का 
कर्मफल प्राप्त होता है, किन्तु संनन्‍्यासियों को कंभी ऐसा फल प्राप्त नहीं होता है ॥ 2 ॥] 

34 अत्यागियों 5 कर्मफलत्यागी होने पर भी कर्मानुष्ठायी अज्ञानी गौणसंन्यासियों को मरने पर ८ 
विविदिषापर्यन्त अन्तःकरणशुद्धि होने से पूर्व ही मरने पर पूर्वकृत कर्म का फलरूप मायामय 
शरीरग्रहण करना होता है, क्योंकि “जो फल्गु - तुच्छ - असार होने से लय -- अदर्शन को प्राप्त 
होता है वह फल!“ है - इसप्रकार 'फल” की निरुक्ति - व्युलत्ति है। यहाँ कर्मण:/” -- यह 
एकवचन जाति के अभिप्राय से है, क्योंकि एक ही कर्म तीन प्रकार के फलवाला नहीं हो सकता 
है | कर्म तीन प्रकार का है, इसलिए वह फल भी तीन प्रकार का है | पापकर्म का फल “अनिष्ट! 
अर्थात्‌ प्रतिकूलवेदनीय नारक - तिर्यगादि स्वरूप है, पुण्यकर्म का फल “इष्ट' अर्थात्‌ अनुकूलवेदनीय 
देवादिस्वरूप है और पाप-पुण्ययुगलमिश्र का फल इश्निश्संयुक्त - मिश्र मानुष्यस्वरूप है - इसप्रकार 
“त्रिविधम्‌”? 5 “त्रिविध फल है” - यह अनुवाद हेयार्थ - त्यागार्थ है । 

35 इसप्रकार गौणसंन्यासियों को शरीरपात - देहपात के पश्चात्‌ शरीरान्तर - देहान्तर ग्रहण करना 
आवश्यक है - यह कहकर मुख्यसंन्यासियों को परमात्मसाक्षात्कार से अविद्या और उसके कार्य की 
निवृत्ति होने पर विदेहकैवल्य ही होता है - यह “न तु संन्यासिनां क्रोचित्‌” इस वाक्य से कहते 
हैं:- परमालज्ञानवान्‌ मुख्यसंन्यासी परमहंसपरिव्राजकों को मरने पर किसी भी देश में या किसी भी 
काल में कर्म का फल इष्ट, अनिष्ट और मिश्ररूप शरीरग्रहण नहीं ही करना होता है - यहाँ “तु! 
शब्द अवधारण-निश्चय अर्थ में है -, क्योंकि ज्ञान से अज्ञान का उच्छेद -- नाश होने पर अज्ञान 
के कार्यभूत कर्मों का भी उच्छेद - विनाश हो जाता है । इसीप्रकार श्रुति भी कहती है 


42. फलम्‌ 5 फल्गुतया लयमदर्शन गच्छतीति फलम्‌  'असारं फल्गु” (अमरकोश, 3..56), 'फल्गुः निरर्थके5पि 
च'” (हैमकोश), 'फल्ग्वसारेउभिधेयवर्त' (विश्वकोश) - इसप्रकार कोशत्रय के अजुसार फल्गु' का अर्थ है - 
असार, निरर्थक, निःसार अतएव असार - निःसार होने से जो लय को प्राप्त होता है अर्थात्‌ दिखाई नहीं देता है 
वह “फल” कहलाता है | फलरूप मायामय शरीर है अर्थात्‌ जिसप्रकार फल में असारत्व है उसीप्रकार मायामय 
गा ह शरीर में भी असारत्व स्पष्ट ही है | ऐसा मायामय शरीर ही अत्यागियों को मरने के पश्चात्‌ ग्रहण करना 
ता 

43 8090000006:4%8 77408 80250 .2.58) -- “जाति को कथन होने पर एकता अर्थ 
में बहुवचन विकल्प से होता है” - इस सूत्र के अनुसार 'जाति' 5 अनेकानुगत धर्म का बोध एकल - एकवचन 
से होता है । अतएव प्रकृत में 'कर्मण:” - यह एकवचन जाति के अभिप्राय से है 
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“भियते हृदयग्रन्थिश्ठियन्ते सर्वसंशयाः । 

क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे प्रावरे ॥ इति ।! 
पारमर्ष च सूत्रमु-- 'तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरश्लेषविनाशौ तदृव्यपदेशात्‌” इति परमात्मज्ञाना- 
दशेषकर्मक्षयं दर्शयति । तेन गौणसंन्यासिनां पुनः संसारो मुख्यसंन्यासिनां तु मोक्ष इति फले 
विशेष उक्तः । 
अन्न कश्चिदाह- 

“अनाश्रितः कर्मफलं कार्य कर्म करोति यः । स संनन्‍्यासी च ॥! 
इत्यादी कर्मफलत्यागिषु संन्यासिशब्दप्रयोगात्कर्मिण एवात्र फलत्यागसाम्पात्संन्यासिशब्देन 
गृह्न्ते । तेषां च सात्तिकानां नित्यकर्मानुष्ठानेन निषिद्धकर्माननुछानेन च पापासंभवान्नानिर्श 
फलं संभवति नापीष्टं काम्याननुष्ठानात्‌, ईश्वरार्पणेन फलस्य त्यक्तत्वाच । अत एवं मिश्रमपि 
नेति त्रिविधकर्मफलासंभवः । अत एवोक्तम्‌- 

#क्षार्थी न प्रवर्तेत तत्र काम्यनिषिद्धयो: । 

नित्यनैमित्तिके कुर्याव्प्रत्यवायजिहासया ॥! इति। 

स वक्तव्यः शब्दस्यार्थस्य च मर्यादा न निरधारि भवतेति । तथाहि-“गौणमुख्ययोर्मुख्ये 
कार्यसंप्रत्ययः” इति शब्दमर्यादा | यथा “अमावास्यायामपराह्े पिण्डपितृयज्ञेन चरन्ति इत्यत्रा- 


उस कार्य--कारणरूप ब्रह्म का साक्षात्कार होने पर इसके हृदय की ग्रन्थि का भेदन हो जाता है, सब 
संशयों का उच्छेद-नाश हो जाता है और सब कर्मों का क्षय हो जाता है” (मुण्डकोपनिषंद्‌, 2.2-8)। 
महर्षि वेदव्यास का सूत्र है -- 'तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरश्लेषविनाशौ तद्व्यपदेशात्‌” (ब्रह्मसूत्र, 4..3) 
+ “ब्रह्म का अधिगम - अनुभव होने पर उत्तर के अध का अश्लेष और पूर्व के अघ का विनाश 
होता है, क्योंकि श्रुति इसप्रकार व्यपदेश - कथन करती है” -- यह सूत्र भी परमात्मज्ञान से सम्पूर्ण 
कर्मों के क्षय को प्रदर्शित करता है । अत: “गौणसंन्यासियों को पुनः संसार की प्राप्ति होती है और 
मुख्यसंन्यासियों को तो मोक्षताभ ही होता है” - यह दोनों के फल में विशेष-भेद कहा है | 
यहाँ कोई कहते हैं -- 
“अनाश्रित: कर्मफलं कार्य कर्म करोति यः । स संन्यासी च ॥” (गीता, 6.) 5 जो पुरुष कर्मफल 
की अपेक्षा न कर अपने कार्य-कर्त्तव्य कर्मों को करता है वह संन्यासी है” - इत्यादि में कर्मफल- 
त्यागी के लिए 'संन्यासी' शब्द का प्रयोग किया गया है, अत: कर्मी ही यहाँ फलत्यागसादृश्य से 
'संन्यासी' शब्द से ग्रहण होता है | उन सात्तिकों के लिए नित्य-कर्मों का अनुष्यान करने से और 
निषिद्ध कर्मों का अनुष्ठान न करने से पाप संभव न होने के कारण अनिष्ट फल संभव नहीं होता 
है तथा काम्य कर्मों का अनुष्ठान न करने से और ईश्वरार्पण से फल का त्याग कर देने से इष्टफल 
भी संभव नहीं होता है, अतएव मिश्रफल भी संभव नहीं होता है - इसप्रकार त्रिविध कर्मफल 
संभव नहीं होता है । अतएव कहा है :-- 
“मोक्षार्थी पुरुष काम्य और निषिद्ध कर्मों में प्रवृत्त न हो तथा प्रत्यवायनिवृत्ति की इच्छा से नित्य 
और नैमित्तिक कर्मों को करे” (श्लोकवार्तिक, सम्बन्धाक्षेपपरिहार, 0) । 
उनसे यह कहना है कि आपने शब्द और अर्थ की मर्यादा का निर्धारण नहीं किया है | यह कहा 
44. यहाँ कोई” नीलकण्ठ और श्रीधरस्वामी है | प्रकृतांश उन्हीं के मत का संकेत हैं | 
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मावास्याशब्दः काले मुख्यः । तत्कालोत्पन्ने कर्मण च गौणः “य एवं विद्वानमावास्यायां यजते' 
इत्यादौ । तत्रामावास्यायामिति कर्मग्रहणे पितृयज्ञस्यथ तदडुत्वान्न फल कल्पनीयमिति 
विधेलाधवमिति पूर्वपक्षितं कात्यायनेन- “अड्डे वा समभिव्याहारात्‌” इति । गौणार्थस्य 
मुख्याथोपस्थितिपूर्वकत्वान्मुख्यार्थस्य. चेहाबाधादमावास्थाशब्देन , _काल एव 

फलकल्पनागौरवं तूत्तरकालीनं प्रमाणवत्त्वादड़ीकार्यमिति सिद्धान्तितं जैमिनिना- “पितृयज्ञ 
स्वकालत्दादनडूं स्यात्‌” इति । एवं स्थिते संन्यासिशब्दस्य सर्वकर्मत्यागिनि मुख्यत्वात्कर्मिणि 
च फलत्यागसाम्येन गोणत्वान्मुख्यार्थस्य चेहाबाधात्तस्यैव संन्‍्यासिशब्देन ग्रहणमिति शब्दमर्यादया 
सिद्धमू । सत्यां कारणसामग्रयां कार्योत्पाद इति चार्थमर्यादा | तथाहि- ईश्वरार्पणेन 
त्यक्तकर्मफलस्थापि सत््वशुद्ध्यर्ष॑नित्यानि कमण्यिनुतिछठतोडन्तराले मृतस्य प्रागर्जितैः 
कर्मभिद्धिविधं शरीरग्रहणं केन वार्यते “यो वा एतदक्षरं गार्ग्यविदित्वाउस्माल्लोकात्मैति स 
कृपणः” इति श्रुतेः । अन्ततः सत्त्वशुद्धिफलज्ञानोत्पत्त्यर्व तदधिकारिशरीरमपि तस्या55- 
वश्यकमेव । अत एवं विविदिषासंन्यासिनः श्रवणादिक कुर्वतोडन्तकाले मृतस्य योगश्रष्ट- 


शब्दवाच्यस्य “शुचीनां श्रीमतां गेहे योगभ्रष्टोईभिजायते” इत्यादिना ज्ञानाधिकारिशरीरप्राप्ति- 

गया है कि गौण और मुख्य - दोनों से यदि कार्य की प्राप्ति हो तो मुख्य से ही कार्य का ज्ञान 
करना चाहिए - यह शब्द की मर्यादा है। जैसे :-- “अमावास्यायामपराह्ने पिण्डपितृयज्ञेन चरन्ति/ 
- “अमावास्या के दिन अपराह्न - दोपहर के पश्चात्‌ पिण्डपितृयज्ञ करते हैं! -- इस वाक्य में 
“अमावास्या? शब्द काल के अर्थ में मुख्य है, किन्तु 'य एवं विद्वानमावास्यायां यजते” ८ “इसप्रकार 
का जो विद्वान्‌ अमावास्या - कर्म में यजन करता है” - इत्यादि में उस काज़ में होनेवाले कर्म 
के अर्थ में गौण है | उसमें “अमावास्यायाम्‌! - इस प्रथम वाक्य में “अमावास्या” शब्द से यदि 
कर्म का ग्रहण होता है तो पितृयज्ञ उस कर्म का अड्ज होगा अतएव पपितृयज्ञ के किसी पृथक्‌ फल 
की कल्पना नहीं करनी चाहिए - इसप्रकार विधि में लाघव है - यह कात्यायन ने पूर्वपक्ष किया 
है - “अड्डं वा समभिव्याहारात्‌' > “अमावास्यायामपराह्ने पिण्डपितृयज्ञेन चरन्ति” - इस वाक्य में 
संशय है कि क्‍या पिण्डपितृयज्ञ अमावास्य - कर्म का अड्ग है अथवा अड्ड नहीं है ? तो पूर्वपक्ष 
है - वह अड़ है, क्योंकि फल के साथ उसका कथन किया गया है! । किन्तु गौणार्थ की उपस्थिति 
मुख्यार्थ की उपस्थितिपूर्वक होती है, कारण कि मुख्यार्थोपस्थिति में मुख्यार्थथाध - अन्वयानुपपत्ति 
अथवा तातलपर्यानुपपत्ति होने पर रूढ़ि - प्रसिद्धि के कारण अथवा किसी विशेष प्रयोजन की सूचना 
करने के लिए मुख्यार्थ से सम्बन्धित किन्तु मुख्यार्थ से भिन्न अर्थात्‌ गौणार्थ का ग्रहण किया जाता 
है”; यहाँ मुख्यार्थ का बाध नहीं है, अतः “अमावास्या” शब्द से काल ही का ग्रहण होता है; फल 
की कल्पना तो गौरव है और फिर उत्तर कालीन है, वह भी प्रमाणसिद्ध होने से अड्जीकार्य - 
स्वीकार्य ही है - इसप्रकार जैमिनि ने सिद्धान्त किया है.- “पितृयज्ञ: स्वकालत्वादनडूं स्यात्‌ 
(मीमांसादर्शन, 4.4.9) 5 पितृयज्ञ का 'स्व” शब्द से अभिहित काल से सम्बन्ध है, अतः वह 
अमावास्या - कर्म का अड्ड नहीं है” (शाबरभाष्य, 4.4.9) । ऐसी स्थिति में- “संन्यासी' शब्द 
सर्वकर्मत्यागी” के अर्थ में मुख्य है और “कर्मी” के अर्थ में फलत्यागसाम्य से गौण है अतएव यहाँ 


45, मुख्यार्थबाधे तथुक्तो ययान्यो3<र्थ: प्रतीयते । 
रूढे: प्रयोजनाद्वासौ लक्षणा शक्तिरपिता || (साहित्यदर्पण, 2.5) । 
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रवश्यंभाविनीति निर्णीतं षष्ठे यत्र सर्वकर्मत्यागिनो5प्यज्ञस्थ शरीरग्रहणमावश्यकं तत्र कि 
वक्तव्यमज्ञस्थ कर्मिण इति । तस्मादज्ञस्थावश्यं शरीरग्रहणमित्यर्थमर्यादया सिद्ध॑ पराक्रान्त 
चैकभविकपक्षनिराकरणे सूरिभिः | तस्मायथोक्त भगवत्पूज्यपादभाष्यकृतं व्याख्यानमेव ज्यायः । 

तदयमत्र निष्कर्ष:- अकर्नभोक्तपरमानन्दाद्वितीयसत्यस्वप्रकाशब्रह्मात्मसाक्षात्कारेण निर्विकल्पेन 
वेदान्तवाक्यजन्येन विचारनिश्चितप्रामाण्येन सर्वप्रकाराप्रामाण्यशड्भाशून्येन ब्रह्मात्मज्ञानेना- 
5उत्माज्ञाननिवृत्तो तत्कार्यकर्तत्याथभिमानरहितः परमार्थसंन्यासी सर्वकर्मोच्छेदाच्छुद्ध: केवलः 


मुख्यार्थ का बाध नहीं है अतएव 'संन्यासी” शब्द से 'सर्वकर्मत्यागी' - मुख्यार्थ का ही ग्रहण होता 


है -- यह शब्दमर्यादा से सिद्ध होता है | कारण-सामग्री रहने पर कार्य की उत्पत्ति अवश्य होती है 
- यह अर्थ की मर्यादा है । यह कहा गया है कि जो ईश्वरार्पणबुद्धि से सब कर्मों के फल का 
त्याग किये हुए भी सत्त्वशुद्धि  अन्तःकरणशुद्धि के लिए नित्य कर्मों का अनुष्ठान करते हुए यदि 
बीच ही में > अन्तःकरणशुद्धि होने से पूर्व ही मर जाता है तो उसको उसके पूर्वार्जित कर्मों द्वारा 
तीन प्रकार के शरीर को ग्रहण-धारण करने से कौन रोक सकता है ? श्रुति भी कहती है - हे 
गार्गि ! जो पुरुष इस अक्षर को न जानकर ही इस लोक से चला जाता है वह कृपण- दीन है”। 
अन्त में अन्त:करणशुद्धि के फलस्वरूप ज्ञान की उत्पत्ति के लिए उसको ज्ञानाधिकारी शरीर भी 
ग्रहण करना आवश्यक ही होता है । अतएव छठे अध्याय में “योगग्रष्ट पुरुष पवित्र और श्रीमान्‌ 
पुरुषों के घर में जन्म लेता है” (गीता, 6.4]) -- इत्यादि से यह निर्णय किया गया है कि विविदिषा 
संन्यासी श्रवणादि करता हुआ बीच ही में मर जाता है तो वह “योगग्रष्ट' कहा जाता है, उसको 
ज्ञानाधिकारी शरीर की प्राप्ति अवश्य ही होती है । जहाँ सब कर्मों के त्यागी भी अज्ञानी को 
शरीरग्रहण करना आवश्यक है वहाँ कर्मी अज्ञानी के विषय में तो कहना ही क्‍या है ?. अतः 
अर्थमर्यादा से यह सिद्ध होता है कि अज्ञानी को शरीर ग्रहण करना आवश्यक है। एकभविकपक्ष** 
का-निराकरण करने में विद्वानों ने अतिश्रम किया है | इसलिए यथोक्त भगवस्यूज्यपाद शंकराचार्य 
प्रणीत भाष्यकृत व्याख्यान ही श्रेष्ठ है । 

यहाँ यह निष्कर्ष है - वेदान्तवाक्यजन्य, विचारजन्य प्रमाण से निश्चित, सब प्रकार के अप्रामाण्य 
की शड्ढडा से शून्य, निर्विकल्पक अकर्ता-अभोक्ता-परमानन्द-अद्वितीय-सत्य-स्वयंप्रकाश-ब्रह्मरूप से 
आलमाक्षात्कारस्वरूप ब्रह्मात्मज्ञान से आत्मसम्बन्धी अज्ञान की निवृत्ति होने पर अज्ञान के कार्यभूत 
46. 'एकमविक' पक्ष यह है कि एक ही जन्म के कर्म का एक जन्म में भोग होता है, जन्मान्तर के कर्मो का 
जन्मान्तर में भोग नहीं होता है | 'एकभविक' मत के निराकरण के लिए ही महर्षि बादरायण का सूत्र है - 
*कृतात्यये5नुशयवान्दृध्स्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च" (ब्रह्मसूत्र, 3.].8) 5 'स्वर्गादि के लिए किये हुए इध्यदि कर्मों के 
फलों के उपभोग से अत्यय - विन् होने पर भी कर्मान्तरजन्य संचित अदृष्ट - कर्मरूप अनुशय - कमशिय-वासना 
सहित ही जीव इस लोक में आते हैं, यह श्रुति और स्मृति से सिद्ध होता है | श्रुति है - 'तद्य इह रमणीयचरणा 
अभ्याशो ह यत्ते रमणीयां योनिमापद्चेरन्‌' (छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.0.7) 5 “आनेवाले जीवों में जो इस लोक में रमणीय 
- सुन्दर आचरणवाले - अवशिष्ट पुण्यकर्मवाले होते हैं वे अवश्य ही रमणीय योनिरूप ब्राह्मणादि योनि को प्राप्त 
करते हैं” - इत्यादि | इसीप्रकार गौतम-स्मृति कहती है - 'वर्णा आश्रमाश्च स्वकर्मनिष्ठा: प्रेत्य कर्मफलमनुभूय ततः 
शेषेण विशिध्देशजातिकुलरूपायु:श्रुतवृत्तवित्तसुखमेधसो जन्म प्रतिपद्चन्ते” (द्वितीय प्रकरण) ८ “अपने कर्मों के आचरण 
में वर्तमान वर्ण और आश्रमवाले मरकर स्वर्गादि में जाकर कर्मफल क्रा अनुभव - उपभोग करके फिर अवशिष्ट 
कर्म द्वारा विशिष्ट देश, जाति, कुल, रूप, आयु, श्रुत, वृत्त, वित्त, मुख और मेधावाले होते हुए जन्म ग्रहण करते 
हैं” । उक्त ब्रह्मसूत्र की व्याख्या में भाष्यकार शंकराचार्य, रामानुजाचाय॑, निम्बार्काचार्य, वल्लभाचार्य आदि आचार्यों 
ने 'एकभविक' मत का विस्तारपूर्वक निराकरण-खण्डन किया है । 
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यस्त्वविद्यावान्कर्तृत्वायभिमानी _ देहभृत्स त्रिविधो रागादिदोषप्राबल्यात्काम्यनिषिद्धा- 
दियथेष्टकर्मानुष्ठायी मोक्षशास्नानधिकार्येकः । अपरस्तु यः प्राकृतसुकृतवशात्किंचित्रक्षीणरागा- 
दिदोषः सर्वाणि कर्माणि त्यक्तुमशब्नुवन्निषिद्वानि काम्यानि च परित्यज्य नित्यानि नैमित्तिकानि च 
कर्माणि फलाभिसंधित्यागेन सत्तशुद्ृध्यर्थमनुतिष्ठ न्गौणसंन्यासी मोक्षशास्राधिकारी द्वितीयः सः । 
ततो नित्यनैमित्तिककर्मानुष्ठानेनान्तःकरणशुद्ृध्या समुपजातविविदिषः श्रवणादिना वेदनं 
मोक्षसाधनं संपिपादयिषुः सर्वाणि कर्माणि विधितः परित्यज्य ब्रह्मनिष्ठ॑ गुरुमुपसर्पति 
विविदिषासंन्यासिसमाख्यस्तृतीयः । तत्रा55थस्य संसारितय सर्वप्रसिद्धं, द्वितीयस्य त्वनिष्टमित्या- 
दिना व्याख्यातं, तृतीयस्य तु अयतिः श्रद्धयोपेत इति प्रश्नमुत्थाप्य निर्णीतं षष्ठे। अज्ञस्य संसारित्वं 
ध्रुव॑ कारणसामग्रयाः सत्त्वात्‌ । तत्त्‌ कस्यचिज्जञानाननुगुणं कस्यचिज्ज्ञानानुगुणमिति विशेषः । 
विज्ञस्थ तु संसारकारणाभावात्स्वत एव कैवल्यमिति दौ पदार्थो सूत्रितावस्मिउ्श्लोके ॥ 2॥ 

तत्रा5ञत्मज्ञानरहितस्य संसारित्वे हेतुः कर्मत्यागासंभव उक्तः “नहि देहभृता शक्यं त्यक्तु 
कर्माण्यिशेषतः” इति । तत्नाज्ञस्य कर्मत्यागासंभवे को हेतुः कर्महेतावधिष्ठानादिपज्वके तादा- 


कर्तृत्वादि के अभिमान से रहित जो परमार्थ संन्यासी है वह सब कर्मों का उच्छेद-विनाश हो जाने से शुद्ध, 
केवल हो जाने के कारण अविद्या, कर्मादि से होनेवाले पुन: १'रीरग्रहण का अनुभव नहीं करता है, क्योंकि 
अज्ञानरूप कारण का उच्छेद-विनाश हो जाने से उसके कार्यभूत सब भ्रमों का उच्छेद-विनाश हो जाता है 
। किन्तु जो अविद्यावान्‌, कर्तृत्वादि का अभिमानी देहधारी पुरुष है वह तीन प्रकार का है - जो रागादि 
दोषों की प्रबलता के कारण काम्य, निषिद्धादि यथेष्ट कर्मों का आचरण करनेवाला, मोक्षशाश्र के ज्ञान का 
अनधिकारी है वह एक प्रकार का है । इसके अतिरिक्त अन्य जो पूर्वकृत सुकृत - शुभ कर्मों के कारण 
रागादि दोषों के कुछ क्षीण हो जाने से, सब कर्मों का त्याग करने में समर्थ न होने पर भी, निषिद्ध और 
काम्य कर्मों का त्याग कर अन्तःकरणशुद्धि के लिए फलाभिसन्धि - फलाकांक्षा के त्यागपूर्वक नित्य और 
नैमित्तिक कर्मों का अनुष्ठान करता हुआ गौण-संन्यासी, मोक्षशास्र के ज्ञान का अधिकारी है वह दूसरे 
प्रकार का है । इसके अतिरिक्त जो नित्य और नैमित्तिक कर्मों के अनुष्यन द्वारा अन्त:करणशुद्धि से 
विविदिषा उत्न्न होने पर श्रवणादि द्वारा मोक्ष के साधनभूत वेदन-ज्ञान का सम्पादन करने की इच्छा से 
युक्त हो सब कर्मों का विधिपूर्वक परित्याग कर ब्रह्मनिष्ठ गुरु के समीप जाता है वह 'विविदिषा-संन्यासी'- 
नाम का तीसरे प्रकार का है। इसमें प्रथम का संसारित्व - संसारी होना सर्वजनप्रसिद्ध है, द्वितीय की 
व्याख्या तो “अनिश्मिध्म्‌*- इत्यादि से की गई है तथा तृतीय का निर्णय छठे अध्याय में “अयति 
श्रद्धयोपेतो” (गीता, 6.37)- इसप्रकार प्रश्न उठाकर किया गया है । अज्ञानी का संसारी होना निश्चित 
है, क्योंकि अज्ञानरूप कारण सामग्री विध्यमान रहती है | भेद इतना ही है कि उनमें से किसी का संसारी 
होना ज्ञानोचत्ति के अनुकूल नहीं होता है और किसी का ज्ञानोत्त्ति के अनुकूल होता है । किन्तु जो 
विज्ञ-ज्ञानी है उसके तो संसार का कारण न रहने से स्वतः ही कैवल्य हो जाता है - इसप्रकार संसारित्व 
और कैवल्य - ये दो पदार्थ इस श्लोक में सूत्ररूप से कहे गए है | 2 || 

“न हि देहभूता शक्यं त्यक्तु कर्माण्यशेषत:” (गीता, 8.]) - क्योंकि देहाभिमानी पुरुष के द्वारा 
सम्पूर्णतया सब कर्मों का त्याग नहीं किया जा सकता है” - इत्यादि से आलज्ञानरहित पुरुष के 
संसारित्व में कर्मत्याग का असंभव होना हेतु कहा गया है | अज्ञानी के कर्मत्याग के असंभव होने 


संन्यासयोगः ] गृढार्थदीपिका हा 
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4] 


त्याभिमान इतीममर्थ चतुर्मिः श्लोकैः प्रपज्वयति । तत्न प्रथमेनाधिष्ठानादीनि पञ्च 
वेदान्तप्रमाणमूलानि हेयत्वार्थमवश्य॑ ज्ञातव्यानीत्याह- 


पञ्चेमानि महाबाहो कारणानि निबोध में । 

सांख्ये कृतान्ते प्रोक्तानि सिद्धये सर्वकर्मणाम्‌ ॥ 3 ॥ _ 
इमानि वक्ष्यमाणानि पज्च सर्वकर्मणां सिद्धये निष्पत्तये कारणानि निर्वर्तकानि हे महाबाहों मे 
मम परमाप्तस्य सर्वज्ञस्य च वचनात्रिबोध बोद्"ुं सावधानो भव । न हात्यन्तदुन्ञनान्येतान्यन- 
वहितचेतसा शक्यन्ते ज्ञातुमिति चेतःसमाधानविधानेन तानि स्तौति । महाबहुत्वेन च सत्पुरुष 
एवं शक्तो ज्ञातुमिति सूचयति स्तुत्यर्थमेव । 
किमेतान्यप्रमाणकान्येव तव वचनाज्ज्ञेयानि नेत्याह- सांख्ये कृतान्ते प्रोक्तानि निरतिशय- 
पुरुषार्थप्राप्यर्थ सर्वानर्थनिवृत्त्यर्थ च ज्ञातव्यानि जीवों ब्रह्म त्योरैक्यं तदबोधोषयोगिनश्च 
श्रवणादयः पदार्थाः संख्यायन्ते युत्पायन्तेउ॒स्मिन्रिति सांख्यं वेदान्तशा्त्रं तस्मिन्नात्मवस्तु- 
मात्रप्रतिपादके किमर्थमनात्मभूतान्यवस्तूनि लोकसिद्धानि च कर्मकारणानि पज्च प्रतिपायन्त 
इत्यतः शाख्रविशेषणं कृतान्त इति । कृतमिति कर्मोच्यते तस्यान्तः परिसमाप्तिस्तत्त्वज्ञानोत्पत्त्या 


में क्या हेतु है ? कर्म के हेतुभूत अधिष्ठानादि पाँच पदार्थों में तादात्म्याभिमान ही कर्मत्यागासंभव 
में हेतु है - इस अर्थ को चार श्लोकों से विस्तारपूर्वक कहते हैं | उनमें, प्रथम श्लोक अर्थात्‌ 
तेरहवें श्लोक से “वेदान्तप्रमाणमूलक अधिष्ठानादि पाँच पदार्थ हेयत्वार्थ अवश्य ज्ञातव्य हैं! -- यह 
कहते हैं :-- 

हि महाबाहो ! तुम मेरे वचन से कृतान्त 5 जिसमें कर्म का अन्त होता है उस सांख्य 5 वेदान्तशास्र 
में कहे गये इन पाँच पदार्थों को सब कर्मों की सिद्धि के लिए कारण समझो ॥ 3 ॥] 

हे महाबाहो ! तुम मुझ परम आप्त और सर्वज्ञ के वचन से इन वक्ष्यमाण पाँच पदार्थों को सब 
कर्मों की सिद्धि के लिए 5 निष्पत्ति के लिए कारण - निर्वर्तक - निष्पन्न करनेवाले समझो अर्थात्‌ 
समझने के लिए सावधान होओ । क्योंकि ये पाँचों पदार्थ, अत्यन्त दुज्ञनि-दुर्बोध - समझने में कठिन 
हैं, इसलिए इनको अनवहित - असमाहित - असावधान चित्त से नहीं जाना - समझा जा सकता 
है - इसप्रकार चित्तसमाधान ८ चित्तसमाधि के विधान से उन पाँच पदार्थों की स्तुति करते हैं । 
महाबाहों” ! -- सम्बोधन से भी उक्त पाँच पदार्थों की स्तुति के लिए ही यह सूचित करते हैं कि 
सत्पुरुष ही इन पाँच पदार्थों को जान सकता है | 

क्या ये पाँच पदार्थ अप्रमाणिक ही हैं ? जो कि आपके वचन से ही जाने जा सकते हैं - इस पर 
कहते हैं -- नहीं, 'सांख्ये कृतान्ते प्रोक्तानि' - 'सांख्य कृतान्त-शात्र में कहे गये हैं! - निरतिशय 
पुरुषार्थ की प्राप्ति के लिए और सब अनर्थों की निवृत्ति के लिए ये अवश्य ज्ञातव्य हैं | जीव, 
ब्रह्म, जीव और ब्रह्म की एकता तथा उस बोध-ज्ञान के उपयोगी श्रवणादि पदार्थों की संख्या” -- 


48. संख्या ८ सम्यग्विवेकेन आत्मतत्त्वकथनम्‌ 5 सम्यक्‌ क्रमपूर्वक ख्यानं पदार्थकथनम्‌ यस्यां सा संख्या ८ कर्मपूर्वा 
विचारणा 5 व्युतपत्ति: संख्या | 
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यत्र तस्मिन्कृतान्ते शाज्ने प्रोक्तानि प्रसिद्धान्येव लोके5 नात्मभूतान्येवा5 5त्मतया मिथ्याज्ञानारोपेण 
गृहीतान्यात्मतत्त्वज्ञानेन बाधसिद्धये हेयत्वेनोक्तानि । यदा हान्यधर्म एवं कर्माउउत्मन्यविद्यया 
अध्यारोपितमित्युच्यते तदा शुद्धात्मज्ञानेन तदुबाधात्कर्मणो5न्तः कृतो भवति । अत आत्मन 
कमसिंबन्धप्रतिपादनायानात्म भूतान्येव पञ्च कर्मकारणानि वेदान्तशात्रे मायाकल्पितान्यनूदिता' 
नीति नादैतात्ममाज्रतात्पर्यहानिस्तेषां तदडत्वेनैवेतरत्र प्रतिपादनात्‌ । इहापि च सर्वकर्मान्तित्वं 
ज्ञानस्य प्रतिपादितं “सर्व कर्माखिल पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते” इति । तस्माज्ञानशास्त्रस्य 


कर्मान्तित्वमुपपन्नम्‌ ॥ 3 ॥ 


प्रमाणमूलानि कर्मकारणानि पज्चा55त्मनो5कर्तृत्वसिदृध्यर्थ हेयत्वेन ज्ञातव्यानीत्युक्ते कानि 
तानीत्यपेक्षायां तत्स्वरूपमाह द्वितीयेन- 


व्युपत्ति जिसमें की जाती है वह सांख्य” अर्थात्‌ वेदान्तशात्र है; उस आल्वस्तुमात्र के प्रतिपादक 
सांख्य - वेदान्तशाखत्र में अनात्मभूत, अवस्तुस्वरूप और लोकसिद्ध पाँच कर्म के कारणों का प्रतिपादन 
क्यों - किसलिए किया है ? इस जिज्ञासा से शाख्र का विशेषण है - “कृतान्ते” - कृतम्‌ - किया 
जाता है अतएव “कर्म” कहा जाता है, उस कर्म का अन्त अर्थात्‌ परिसमाप्ति तत्त्वज्ञानोपत्ति से 
जिसमें होती है वह “कृतान्त'”” है; उस कृतान्त - शाख्र में उक्त पाँच पदार्थ कहे गये हैं - लोक 
में प्रसिद्ध ही अनात्मभूत ये पाँच पदार्थ आत्मभाव से मिथ्याज्ञान के आरोप द्वारा गृहीत हैं अतएव 
आत्मतत्त्वज्ञान से बाध की सिद्धि के लिए हेयरूप से कहे गये हैं | जब “अन्य धर्म ही, कर्म आत्मा 
में अविद्या से अध्यारोपित' है” - ऐसा कहा जाता है, तब शुद्ध आलज्ञान के द्वारा उस अविद्या 
का बाध होने से कर्म का अन्त किया हुआ ही होता है । अत: आत्मा का कर्म के साथ असम्बन्ध 
का प्रतिपादन करने के लिए अनालभूत ही पाँच कर्मकारण वेदान्तशास्र में माया से कल्पित हैं 

उनका ही यहाँ अनुवाद किया है । अतः इससे अद्वैत आत्ममात्र में तात्पर्य की हानि नहीं होती है, 
क्योंकि उनका उस तात्पर्य के अड्ररूप से अन्यत्र प्रतिपादन किया गया है। यहाँ भी ज्ञान में सब 
कर्मों के अन्तत्व 5 समाप्ति को प्रतिपादित किया है, जैसा कि पूर्व में भगवान्‌ ने कहा है - 'सब 
श्रौत और स्मार्त कर्म ज्ञान में ही समाप्त होते हैं (गीता, 4.33) । अतः ज्ञानशा्र में कर्मान्तत्व 
युक्तियुक्त है ॥ 3 ॥ 

प्रमाणमूलक पाँच कर्मकारण आत्मा में अकर्तृत्व की सिद्धि के लिए हेयरूप से ज्ञातव्य हैं - ऐसा 
कहने पर “वे कर्मकारण कौन-से हैं” - इस अपेक्षा - जिज्ञासा से उनके स्वरूप को द्वितीय श्लोक 
अर्थात्‌ चौदहवें श्लोक से कहते हैं 

49. शुद्धात्मतत्त्वविज्ञानं सांख्यमित्यभिधीयते (विष्णुसहस्ननामशाूरभाष्य; व्यासस्मृति) । सम्यक्‌ ख्यायते ज्ञायते 
परमात्माउनेनेति सांख्यं तत्त्वज्ञानम्‌ (श्रीधरीटीका) । 

50. कृतं कर्म तस्यान्तः समाप्तिरस्मित्रिति कृतान्तः - वेदान्तसिद्धान्त: (श्रीधरीटीका) | श्रीधरस्वामी ने विकल्प में 


अन्य व्युपत्ति इसप्रकार की है - संख्यायन्ते गण्यन्ते तत्त्वानि यस्मिन्निति सांख्यं, कृत: अन्तो निर्णयो यस्मिन्निति 


कृतान्तं सांख्यशास्रमेव - जो ग्राह्म नहीं है, क्योंकि सांख्यशासत्र में अधिष्ठानादि को कारणरूप से नहीं कहा गया है 
और सांख्यशाख्र अनेक, भिन्न, भोक्ता आत्मा-पुरुष का प्रतिपादक है जबकि स्वस्िद्धान्त - वेदान्तसिद्धान्त 
कर्तृत्व-भोक्तृतवशून्य एक ही आत्मा का प्रतिपादक है - इसप्रकार स्वसिद्धान्त के विरुद्ध सांख्यशात्न का प्रतिपादन 
करना स्ववदतोव्याघात होगा (भाष्योत्कर्षदीपिका) । 

5. वस्तुन्यवस्त्वारोपो5 ध्यारोप: (वेदान्तसार) ८ वस्तु में अवस्तु के आरोप को “अध्यारोप” कहते हैं; जैसे - 
असर्प-रूप अर्थात्‌ सर्प के आस्तित्व से रहित रज्जु में सर्प का आरोप होता है, वैसे ही सच्चिदानन्द, अनन्त, अद्ययब्रह्म 
- वस्तु में अज्ञानादि सकल जड़समूह - अवस्तु आरोपित होती है | 
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अधिष्ठानं तथा कर्ता करणं च पृथमग्विधम्‌ । 
विविधाश्च पृथक्वेष्टा दैवं चैवात्र पज्चमम्‌ ॥ 4 ॥ 


43 इच्छादेषसुखदुःखचेतनायमिव्यक्तेराश्रयो5पिष्ठानं शरीरमू । तथा कर्ता यथाउधिष्ठानमनात्मा 


43 


भौतिक॑ मायाकल्पित॑ स्वाप्रगृहरथादिवत्तथा कतऊह करोमीत्यायभिमानवाउज्ञानशक्ति- 
प्रधानापज्वीकृतपज्वमेहाभूतकार्यो 5 हंकारो$ न्तःकरणं बुद्धिर्विज्ञानमित्यादिपर्यायशब्द- 
वाच्यस्तादात्म्याध्यासेना5 5त्मनि कर्तृत्वादिधर्माध्यारोपहेतुरनात्मा भौतिको मायाकल्पितश्चेति 
तथाशब्दार्थः । स्थूलशरीरस्थ लोकायतिकैरात्मत्वेन परिगृहीतस्याप्यन्यैः परीक्षकैरनात्मत्वेन 
निश्चयात्तदृदृष्टान्तेन तार्किकादिभिरात्मत्वेन परिगृहीतस्य कर्तुरिप्पनात्मत्वनिश्चयः सुकर इत्यर्थ:। 
करण च श्रोत्रादि शब्दा्ुपलब्धिसाधंनम्‌ । चशब्दस्तवेत्यनुकर्षर्थः । पृथम्विधं नानाप्रकारं पञ्च 
ज्ञानेद्वियाणि पञ्व कर्मेन्द्रियाणि मनो बुद्धिश्चेति द्वादशसंख्यम्‌ | करणवर्गे मनो बुद्धिश्चेति 
वृत्तिविशेषौ वृत्तिमांस्त्वहंकारः कर्तैव । चिदाभासस्तु सर्व्रैवाविशिष्टः । विविधा नानाप्रकाराः 


[अधिष्ठान, कर्ता, प्रथकू-पृथक्‌ करण और विविध प्रकार की पृथकू-पृथक्‌ चेथएँ - चार कर्मकारण 


तो ये हैं तथा पाँचवा देव है ॥ 4 ॥॥] 

इच्छा, द्वेष, सुख, दुःख, चेतना आदि की अभिव्यक्ति का आश्रय 'अधिष्ठान” है वह शरीर है । 
तथा कर्ता 5 जिसप्रकार अधिष्ठान - शरीर अनात्मा, भौतिक, मायाकल्पित, स्वप्न में निर्मित गृह, 
रथादि के समान है उसीप्रकार कर्ता' 5 “मैं करता हूँ” - ऐसा अभिमानवान्‌, ज्ञानशक्तिप्रधान, 
अपञज्चीकृत पंचमहाभूतों का कार्य “अहंकार” है, जो अन्तः:करण, बुद्धि, विज्ञानादि पर्याय शब्दों 
से वाच्य है, तादात्याध्यास से आत्मा में कर्तृत्वादि धर्मों के अध्यारोप का हेतु - कारण है; अनात्मा, 
भौतिक और मायाकल्पित है -- यह “तथा” शब्द का अर्थ है | लोकायतिकों” द्वारा आत्मरूप से 
ग्रहण किये हुए शरीर का अन्य परीक्षक विद्वानों ने अनात्मरूप से निश्चय किया है अतएव उस 
दृथन्त से तार्किको द्वारा आत्मरूप से ग्रहण किये हुए कर्ता का भी अनात्मरूप से निश्चय करना 
सुकर - सुगम ही है -- यह अर्थ है। और “करण  श्रोत्रादि हैं जो शब्दादि विषयों की उपलब्धि 
के साधन हैं | 'च” शब्द “तथा” -- इस अव्यय के अनुकर्षण के लिए है।। ये श्रोत्रादि करण 


52. “अभिमानो5हड्जार:' 5 अभिमान “अहंकार” है | 'जो यह गृहीत और विचारित विषय है, इसमें मैं ही अधिकृत 


हूँ, मैं ही इनको करने में समर्थ हूँ, ये मेरे लिए ही हैं, मेरे अतिरिक्त अन्य कोई इनमें अधिकृत नहीं है, अतः मैं 
ही अधिकृत हूँ, मैं ही कर्ता हूँ” - इसप्रकार का यह अभिमान ही “अहंकार' है । 

53. 'चैतन्यविशिध्देह एवात्मा, देहातिरिक्ते आत्मनि प्रमाणाभावात्‌” (सर्वदर्शनसंग्रह) ८ लोकायतिक कहते हैं कि 
चैतन्य से युक्त शरीर ही आत्मा है, शरीर के अतिरिक्त आत्मा नाम का दूसरा कोई भी पदार्थ है - इसके लिए 
कोई प्रमाण नहीं है | 

54. “आलेब्दियाद्यधिष्यता करणं हि सकर्तृकम्‌' (न्यायसिद्धान्तमुक्तावली, कारिका, 47) 5 “आत्मा इन्द्रिय और शरीर 
का अधिष्ठता है, क्योंकि चक्षुआदि जो ज्ञान के करण हैं उनको अपने फल अर्थात्‌ ज्ञान के लिए किसी कर्ता की 
अपेक्षा होती है और वह “कर्त्ता' आत्मा है | 

55. साधकतमं करणम्‌ (पाणिनिसूत्र, .4.42) + साधकतम ८ अतिशयित साधक अर्थात्‌ प्रकृष्ट कारण को “करण! 
कहा जाता है| 'करण” वह कारण है जिसके रहने पर फल की अनुपलब्धि - अप्राप्ति नहीं रहती है (फलायोगव्यवक्तिन्नं 
कारणं करणम्‌ - पदार्थचन्दरिका) । 

56. यहाँ 'च' शब्द 'तथा' शब्द का अनुकर्षण अर्थात्‌ पुनः ग्रहण करने के लिए है अर्थात्‌ यह सूचित करने के 
लिए है कि जिसप्रकार अधिष्ान - शरीर अनातमा, भौतिक और मायाकल्पित हैं उसीप्रकार ये बारह प्रकार के 
करण भी अनात्मा, भौतिक और मायाकल्पित हैं | 
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पज्चधा दशधा वा प्रसिद्धाः । चशब्दस्तयेत्यनुकर्षर्थिः । पृथगसंकीर्णाः, चेष्टाः क्रियारूपाः क्रिया- 
शक्तिप्रधानापञज्चीकृतपञ्चमहाभूतकार्याः क्रियाप्राधानयेन वायवीयत्वेन व्यपदिश्यमानाः 
प्राणापानव्यानोदानसमाना । नागकूर्मकृकलदेवदत्तथनंजयाख्याश्व तदन्तर्भूता एवं । अन्न च 
सुषुप्तावन्तःकरणस्य कर्तुर्लयेडपि प्राणव्यापारदर्शनाद्धेदव्यपदेशाच्चान्तःकंरणादत्यन्तभिन्न एवं 
प्राण इति केचित्‌ ।.क्रियाशक्तिज्ञानशक्तिमदेकमेव जीवत्वोपाधिभूतमप्रज्वीकृतपञ्चमहा भूतकार्य 
क्रियाशक्तिप्राधान्येन प्राण इति ज्ञानशक्तिप्राधान्येन चान्तःकरणमिति व्यपदिश्यत इत्यभियुक्ताः । 
“स॒ ईक्षां चक्रे कस्मिन्वहमुत्क्रान्त उत्क्रान्तो भविष्यामि कस्मिन्वा प्रतिछिते प्रतिष्ठास्यामीति स 
प्राणमसृजत” इति श्रुतघुत्क्रान्त्यादुपाधित्वं प्राणस्योक्तम्‌ | तथा सुधीः स्वप्नो भूत्वेमं लोकमति- 
क्रामति मृत्यों रूपाणि ध्यायतीव लेलायतीव” इत्यादिश्रुताबुत्क्रान्त्यादुपाधित्वं बुद्धेसक्तम्‌ । 


पृथग्विध - नानाप्रकार के हैं पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियेँ, मन और बुद्धि - इसप्रकार 
संख्या में बारह हैं | उक्त करणवर्ग में मन” और बुद्धि वृत्तिविशेष हैं - संकंल्पात्मकवृत्ति “मन 
है और अध्यवसायात्मकवृत्ति बुद्धि! है -- इन दोनों का आश्रय - वृत्तिमान्‌ अहंकार तो “कर्त्ता' 
ही है | चिदाभास तो सर्वत्र - सब में ही समानरूप से रहता है | विविध 5 नाना प्रकार की -- 
पाँच प्रकार? अथवा दस प्रकार” से प्रसिद्ध - यहाँ 'च”” शब्द “तथा” शब्द के अनुकर्षण के 
लिए है - पृथक ८ असंकीर्ण - अमिश्रित - न मिली हुईं चेथएँ - क्रियारूप, क्रियाशक्तिप्रधान, 
अपज्चीकृत पंचमहाभूतों के कार्य, क्रिया की प्रधानता से वायवीयरूप से कहे जानेवाले प्राण, अपान, 
व्यान, उदान और समान - ये पाँच प्राण हैं । नाग, कूर्म, कृकल, देवदत्त और धनज्जयसंज्ञक 
प्राण उन प्राणादि में ही अन्तर्भूत हैं | यहाँ सुषु्ति में अन्तःकरणरूप कर्ता का लय होने पर भी 
प्राण का व्यापार देखा जाता है और अन्तःकरण से उसका भेद भी कहा जाता है अतएव प्राण 
अन्त:करण से अलमन्‍्त भिन्न ही है - यह कोई कहते हैं । क्रियाशक्ति और ज्ञानशक्तिविशिष्ट एक 
ही जीवत्व का उपाधिभूत, अपज्चीकृत पंचमहाभूतों का कार्य क्रियाशक्ति की प्रधानता से “प्राण! 
और ज्ञानशक्ति की प्रधानता से “अन्तःकरण” कहा जाता है - यह सुविज्ञजन कहते हैं । 'उसने 
विचार किया कि किसके उक्कमण करने पर मैं उक्कान्त होऊँगा और किसके प्रतिष्ठित होने पर 
प्रतिष्ठित होऊँगा” (प्रश्नोपनिषद्‌, 6.3) -- इसप्रकार श्रुति में प्राण की उत्कान्ति आदि उपाधिता को 
कहा गया है; तथा “सुधी स्वानुरूप होकर इस लोक - स्थूल शरीर से अतिक्रमण करता है, 

57. “मनो नाम संकल्पविकल्पात्िका5न्त:करणवृत्ति:” (वेदान्तसार) 5 अन्तःकरण की संकल्प-विकल्पात्मक वृत्ति को 
“मन” कहते हैं | अन्तःकरण में जब “मैं चिद्रूप हूँ, मैं देह हूँ” -- इसप्रकार की संकल्पात्मक वृत्ति अथवा 'मैं यह 
करूँ या न करूँ' - इसप्रकार की विकल्पात्मक वृत्ति उत्पन्न होती है तब उसको “मन” कहते हैं | 

58. “बुद्धिर्नाम निश्चयात्मिकाउन्तःकरणवृत्तिः' (वेदान्तसार) >अन्तःकरण की निश्चयालिका वृत्ति को “बुद्धि! कहते हैं | 
59. सुप्रसिद्ध पाँच प्राण हैं - प्राण, अपान, व्यान, उदान और समान | 

60. कोई प्राणादि पाँच प्राणों सहित. नाग, कूर्म, कृकल, देवदत्त और धनज्जय - इन पाँच अतिरिक्त प्राणों को 
स्वीकार करके दस प्रकार से प्राण स्वीकार करते हैं, किन्तु वेदान्तंशाश्न में नागादि का प्राणादि पाँच प्राणों में ही 
अन्तर्भाव है (नागादीनां प्राणादिष्वन्तर्भावाग्राणादय: पज्चैवेति - वेदान्तसार) । 

6. यहाँ भी 'च' शब्द “तथा' शब्द को पुनः ग्रहण करने के लिए है अर्थात्‌ यह सूचित करने के लिए है कि ये नाना 
प्रकार की क्रियारूप प्राणादि चेथएँ भी अनात्मा, भौतिक और मायाकल्पित हैं | 

62. “नाग” उद्गिरण अर्थात्‌ डकार और वमन उत्पन्न करनेवाला है | 'कूर्म' नेत्रों का उन्‍्मीलन और निमीलन करनेवाला 
है । 'कृकल' क्षुधा को उत्पन्न करनेवाला है| “देवदत्त' जम्भाई लानेवाला है | 'धनजञ्जय” पोषण करनेवाला है | 
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स्वतन्त्रोपाधिभेदे च जीवभेदप्रसड़रः । तस्मादृबुद्धिप्राणयोरेकत्वेनैवोत्करान्त्यादुपाधित्वं युक्त 
भेदव्यपदेशश्च शक्तिभेदात्‌ । सुषुप्ती च ज्ञानशक्तिभागलये5पि क्रियाशक्तिभागदर्शनमेकत्वे5पि 
न विरुद्धमनुभवसिद्धत्वातू, द्ृष्टिसृष्टिनये सर्वलयेडपि प्राणव्यापारवच्छरीरस्थ सुषुप्तो5यमित्ये- 
वंरूपेण परैः कल्पितत्वाच्च | तस्मादुभयथाउपि व्यपदेशभेद उपपन्नः । 

दैवं चानुग्राहकदेवताजातम्‌ । चशब्दस्तथेत्यनुकर्षणार्थ: । अन्न कारणवर्गे पञ्चमं पज्चसंख्यापूरणम्‌ 
। एवशब्दस्तथाशब्देन संबध्यमानो 5 नात्मत्वभौतिकत्वकल्पितत्वाद्यधधारणार्थः पञ्चानामपि । तत्र 
शरीरस्य कर्तकरणक्रियाधिष्ठानस्य देवता पृथिवी । “यत्रास्य पुरुषस्य मृतस्या्रिं वागप्येति वात॑ 
प्राणश्चक्षुरादित्यं दिशः श्रोत्रं मनश्चन्द्रं पृथिवीं शरीरम्‌” इति श्रुती वागायविष्ठात््यग््यादिभिः 
सह शरीराधिष्ठातृत्वेन पृथिवीपाठात्‌ । कर्तुरहंकारस्याधिष्ठात्री देवता रुद्रः पुराणादिप्रसिद्धः । 
करणानां चाधिषात्र्यो देवताः सुप्रसिद्धांः । श्रोत्रत्वक्वक्षूरसनप्राणानां दिग्वातार्कप्रचेतोश्विनः 
वाक्पाणिपादपायूपस्थानां वद्लीन्द्रोपेन्द्रमित्रप्रजापतयः । मनोबुद्रृध्योश्चन्द्रवृहस्पती इति । 
पज्चप्राणानां क्रियारूपाणां सद्योजातवामदेवाघोरतत्युरुषेशानाः पुराणप्रसिद्धाः । भाष्ये 
दैवमादित्यादि चक्षुरायनुग्राहकमित्यधिष्ठानादिदेवतानामप्युपलक्षणम्‌ ॥ 4 ॥ 
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उससमय वह मृत्यु के रूपों का ध्यान करता-सा और चेथ करता-सा जान पड़ता है” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 
4.3.7) - इल्यादि श्रुति में बुद्धि की उक्कान्ति आदि उपाधिता को कहा गया है| यदि इस उपाधिभेद 
को स्वतंत्र मानते हैं तो जीवभेद का प्रसंग होगा, इसलिए बुद्धि और प्राण की एकता से ही उनकी 
उत्कान्ति आदि उपाधिता ठीक है । इनके भेद का कथन तो शक्तिभेद के कारण होता है । सुषुप्ति 
में ज्ञानशक्तिरप भाग का लय होने पर भी क्रियाशक्तिरूप भाग का दर्शन होना बुद्धि और प्राण 
की एकता होने पर भी विरुद्ध नहीं है, क्योंकि यह अनुभवसिद्ध है” । दृध्सृध्टिमत में सबका लय 
होने पर भी प्राण के व्यापार से युक्त शरीर के लिए “यह सुषुप्त - सोया हुआ है” -- ऐसी कल्पना 
दूसरे करते हैं | अतः दोनों प्रकार से ही व्यपदेशभेद उपयुक्त है | 

“दैव“” अनुग्राहक देवतासमूह है | यहाँ भी 'च” शब्द “तथा” शब्द के अनुकर्षण के लिए है । 
यहाँ कारणवर्ग में 'पञ्चम” शब्द पाँच संख्या की पूर्ति के लिए है। 'एव” शब्द तथा” शब्द के 
साथ सम्बद्ध होकर उक्त पाँचों कारणों के अनात्मत्व, भौतिकत्व, कल्पितत्वादि के निश्चय के लिए 
है । उनमें कर्ता, करण और क्रिया के अधिथ्यनभूत शरीर का देवता प्रथिवी है, क्योंकि 'जहाँ इस 
गृत पुरुष की वाणी अग्नि में लीन हो जाती है, प्राण वायु में लीन हो जाता है, चश्लु सूर्य में लीन 
हो जाते हैं, तथा श्रोत्र दिशाओं में, मन चन्द्रमा में और शरीर पृथिवी में लीन हो जाते हैं! - 
63. जो अनुभवसिद्ध होता है, जो प्रत्यक्ष देखने में आता है, उसमें अनुपपत्ति नहीं हो सकती है । यदि अनुपपत्ति 
होती तो बुद्धि और प्राण की एकता देखने में नहीं आती | उचित ही कहा है -- न हि प्रत्यक्षमनुपपन्नं नामास्ति 
(शाबरभाष्य, .3.3) । 

64. शाइूरभाष्य में 'दैव' शब्द से चक्षु आदि इन्द्रियों के जो अनुग्राहक्क - अधिथ्यता आदित्यादि देव हैं उनका 
ग्रहण किया गया है, किन्तु श्रीधरस्वामी ने 'दैव' शब्द से विकल्प में सबके प्रेरक, अन्तर्यायी परमात्मा का ग्रहण 
किया है जो कि उचित नहीं है, कारण कि आत्मा-परमात्मा के कर्तृत्व की व्यावृत्ति के लिए ही 'दैव” शब्द का 
प्रयोग हुआ है | 

65. यहाँ भी 'च' शब्द तथा” शब्द को पुन: ग्रहण करने के लिए है अर्थात्‌ यह सूचित करने के लिए है कि 
जिसप्रकार अधिश्यन, कर्ता, करण और चेथएँ अनात्मा, भौतिक और मायाकल्पित हैं उसीप्रकार 'दैव” भी अनात्मा, 
भौतिक और मायाकल्पित है । 
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पज्चधा दशधा वा प्रसिद्धाः । चशब्दस्तवेत्यनुकर्षार्थः । पृथगसंकीर्णाः, चेष्टाः क्रियारूपाः क्रिया- 
शक्तिप्रधानापज्चीकृतपञ्वमहाभूतकार्याः क्रियाप्राधानयेन वायवीयत्वेन व्यपदिश्यमानाः 
प्राणापानव्यानोदानसमाना । नागकूर्मकृकलदेवदत्तथनंजयाख्याश्च तदन्तर्भूता एव । अत्र च 
सुषुप्तावन्तःकरणस्य॒कर्तुर्लयेपि प्राणव्यापारदर्शनाद्धेदव्यपदेशाच्चान्तःकंरणादत्यन्तमिन्न एव 
प्राण इति केचित्‌ । क्रियाशक्तिज्ञानशक्तिमदेकमेव जीवत्वोपाधिभूतमपञ्चीकृतपञ्चमहाभूतकार्य॑ 
क्रियाशक्तिप्राधान्येन प्राण इति ज्ञानशक्तिप्राधान्येन चान्तःकरणमिति व्यपदिश्यत इत्यमियुक्ताः । 
“सर ईक्षां चक्रे कस्मिन्नवहमुत्क्ान्त उत्क्रान्तो भविष्यामि कस्मिन्वा प्रतिछ्ठिते प्रतिष्शास्यामीति स 
प्राणमसृजत” इति श्रुतवुत्क्रान्त्यादुपाधित्वं प्राणस्योक्तम्‌ । तथा सुधीः स्वप्नो भूत्वेमं लोकमति 
क्रामति मृत्यो रूपाणि ध्यायतीव लेलायतीव” इत्यादिश्रुतावुत्क्रान्त्याद्रुपाधित्वं बुद्धेरक्तम्‌ । 


पृथग्विध > नानाप्रकार के हैं > पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियेँ, मन और बुद्धि - इसप्रकार 
संख्या में बारह हैं | उक्त करणवर्ग में मन और बुद्धि वृत्तिविशेष हैं ८ संकंल्पात्मकवृत्ति 'मन 
है और अध्यवसायात्मकवृत्ति बुद्धि! है -- इन दोनों का आश्रय - वृत्तिमान्‌ अहंकार तो “कर्त्ताँ 
ही है | चिदाभास तो सर्वत्र - सब में ही समानरूप से रहता है | विविध 5 नाना प्रकार की - 
पाँच प्रकार? अथवा दस प्रकार” से प्रसिद्ध - यहाँ 'च”” शब्द तथा” शब्द के अनुकर्षण के 
लिए है - पृथक ८ असंकीर्ण - अमिश्रित - न मिली हुई चेथएँ - क्रियारूप, क्रियाशक्तिप्रधान, 
अपज्चीकृत पंचमहाभूतों के कार्य, क्रिया की प्रधानता से वायवीयरूप से कहे जानेवाले प्राण, अपान, 
व्यान, उदान और समान - ये पाँच प्राण हैं | नाग, कूर्म, कृकल, देवदत्त और धनज्जय”संज्ञक 
प्राण उन प्राणादि में ही अन्तर्भूत हैं | यहाँ सुषु्ति में अन्तःकरणरूप कर्ता का लय होने पर भी 
प्राण का व्यापार देखा जाता है और अन्तःकरण से उसका भेद भी कहा जाता है अतएव प्राण 
अन्त:करण से अत्यन्त भिन्न ही है - यह कोई कहते हैं | क्रियाशक्ति और ज्ञानशक्तिविशिष्ट एक 
ही जीवत्व का उपाधिभूत, अपज्चीकृत पंचमहाभूतों का कार्य क्रियाशक्ति की प्रधानता से “प्राण! 
और ज्ञानशक्ति की प्रधानता से 'अन्तःकरण” कहा जाता है - यह सुविज्ञजन कहते हैं । 'उसने 
विचार किया कि किसके उत्कमण करने पर मैं उक्कान्त होऊँगा और किसके प्रतिष्ठित होने पर 
प्रतिष्ठित होऊँगा” (प्रश्नोपनिषद्‌, 6.3) -- इसप्रकार श्रुति में प्राण की उत्कान्ति आदि उपाधिता को 
कहा गया है; तथा “सुधी स्वानुरूप होकर इस लोक - स्थूल शरीर से अतिक्रमण करता है, 

57. 'मनो नाम संकल्पविकल्पामिका$न्त:करणवृत्ति:' (वेदान्तसार) ८ अन्तःकरण की संकल्प-विकल्पात्मक वृत्ति को 
“मन' कहते हैं | अन्त:करण में जब “मैं चिद्रूप हूँ, मैं देह हूँ" -- इसप्रकार की संकल्पात्मक वृत्ति अथवा “मैं यह 
करूँ या न करूँ” - इसप्रकार की विकल्पात्मक वृत्ति उत्पन्न होती है तब उसको “मन” कहते हैं । 

58. “बुद्धिर्नाम निश्चयात्मिकाइन्तःकरणवृत्ति:' (वेदान्तसार) >अन्तःकरण की निश्चयालिका वृत्ति को 'बुद्धि' कहते हैं | 
59. सुप्रसिद्ध पाँच प्राण हैं - प्राण, अपान, व्यान, उदान और समान | 

60. कोई प्राणादि पाँच प्राणों सहित, नाग, कूर्म, कृकल, देवदत्त और धनज्जय - इन पाँच अतिरिक्त प्राणों को 
स्वीकार करके दस प्रकार से प्राण स्वीकार करते हैं, किन्तु वेदान्तंशास्र में नागादि का प्राणादि पाँच प्राणों में ही 
अन्तर्भाव है (नागादीनां प्राणादिष्वन्तर्भावाद्माणादय: पज्चैवेति - वेदान्तसार) । 

6]. यहाँ भी 'च' शब्द “तथा” शब्द को पुनः ग्रहण करने के लिए है अर्थात्‌ यह सूचित करने के लिए है कि ये नाना 
प्रकार की क्रियारूप प्राणादि चेथएँ भी अनात्मा, भौतिक और मायाकल्पित हैं । 

62. 'नाग” उद्गिरण अर्थात्‌ डकार और वमन उत्पन्न करनेवाला है | “कूर्म' नेत्रों का उन्‍्मीलन और निमीलन करनेवाला 
है | 'कृकल' क्षुधा को उत्पन्न करनेवाला है | 'देवदत्त' जम्भाई लानेवाला है । 'धनञ्जय” पोषण करनेवाला है | 
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स्वतन्त्रोपाधिभेदे च जीवभेदप्रसड़ः । तस्मादूबुद्धिप्राणयोरेकत्वेनैवोत्कान्त्यादुपाधित्वं युक्त 
भेदव्यपदेशश्च शक्तिभेदात्‌ । सुषुप्ती च ज्ञानशक्तिभागलये5पि क्रियाशक्तिभागदर्शनमेकत्वे5पि 
न विरुद्धमनुभवतिद्धत्वातू, दृष्टिसृष्टिनये सर्वलयेडपि प्राणव्यापारवच्छरीरस्थ सुषुप्तो5यमित्ये- 


वंरूपेण परैः कल्पितत्वाच्च । तस्मादुभयथाऊपि व्यपदेशभेद उपपन्नः । 


दैवं चानुग्राहकदेवताजातम्‌। चशब्दस्तथेत्यनुकर्षणार्थ: । अन्न कारणवर्गे पज्चमं पड्चसंख्यापूरणम्‌ 
। एवशब्दस्तथाशब्देन संबध्यमानो5 नात्मत्वभीतिकत्वकल्पितत्वाद्यव धारणार्थः पञ्चानामपि । तत्र 
शरीरस्य कर्तृकरणक्रियाधिष्ठानस्य देवता पुथिवी । “यत्रास्य पुरुषस्य मृतस्याम्रि वागप्येति वात॑ 
प्राणश्वक्षुरादित्यं दिशः श्रोत्रं मनश्चन्द्रं पृथिवीं शरीरम्‌” इति श्रुती वागायपिष्ठान््यग्न्यादिभिः 
सह शरीराधिष्ठातृत्वेन परथिवीपाठात्‌ । कर्तुरहंकारस्याधिष्ठात्री देवता रुद्रः पुराणादिप्रसिद्धः । 
करणानां चाधिष्ठात्रयो देवताः सुप्रसिद्धाः । श्रोत्रत्वक्वक्षूरसनप्राणानां दिग्वातार्कप्रचेतोश्विनः 
वाक्पाणिपादपायूपस्थानां वह्लीन्द्रोपेन्द्रमित्रप्रजापतयः । मनोबुदृध्योश्चन्द्रवृहस्पती इति । 
पज्चप्राणानां क्रियारूपाणां सद्योजातवामदेवाघोरतत्युरुषेशानाः पुराणप्रसिद्धा! । भाष्ये 
दैवमादित्यादि चक्षुराग्नुग्राहकमित्यधिष्ठानादिदेवतानामप्युपलक्षणम्‌ ॥ 4 ॥ 
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उससमय वह मृत्यु के रूपों का ध्यान करता-सा और चेथ करता-सा जान पड़ता है” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 
4.3.7) - इत्यादि श्रुति में बुद्धि की उक्कान्ति आदि उपाधिता को कहा गया है | यदि इस उपाधिभेद 
को स्वतंत्र मानते हैं तो जीवभेद का प्रसंग होगा, इसलिए बुद्धि और प्राण की एकता से ही उनकी 
उक्कान्ति आदि उपाधिता ठीक है | इनके भेद का कथन तो शक्तिभेद के कारण होता है । सुषुप्ति 
में ज्ञानशक्तिरूप भाग का लय होने पर भी क्रियाशक्तिरूप भाग का दर्शन होना बुद्धि और प्राण 
की एकता होने पर भी विरुद्ध नहीं है, क्योंकि यह अनुभवसिद्ध है” । दृध्सृध्मित में सबका लय 
होने पर भी प्राण के व्यापार से युक्त शरीर के लिए “यह सुषुप्त - सोया हुआ है” -- ऐसी कल्पना 
दूसरे करते हैं | अतः दोनों प्रकार से ही व्यपदेशभेद उपयुक्त है | 

दैव”” अनुग्राहक देवतासमूह है | यहाँ भी 'च”” शब्द “तथा” शब्द के अनुकर्षण के लिए है । 
यहाँ कारणवर्ग में 'पञ्चम” शब्द पाँच संख्या की पूर्ति के लिए है। 'एव” शब्द “तथा” शब्द के 
साथ सम्बद्ध होकर उक्त पाँचों कारणों के अनात्त्व, भौतिकत्व, कल्पितत्वादि के निश्चय के लिए 
है | उनमें कर्ता, करण और क्रिया के अधिष्ठानभूत शरीर का देवता प्रथिवी है, क्योंकि जहाँ इस 
गृत पुरुष की वाणी अग्नि में लीन हो जाती है, प्राण वायु में लीन हो जाता है, चक्षु सूर्य में लीन 
हो जाते हैं, तथा श्रोत्र दिशाओं में, मन चन्द्रमा में और -शरीर पृथिवी में लीन हो जाते हैं! - 
63. जो अनुभवसिद्ध होता है, जो प्रत्यक्ष देखने में आता है, उसमें अनुपपत्ति नहीं हो सकती है | यदि अनुपपत्ति 
होती तो बुद्धि और प्राण की एकता देखने में नहीं आती | उचित ही कहा है - न हि प्रत्यक्षमनुपपन्नं नामास्ति 
(शाबरभाष्य, .3.3) । 

64. शाडूरभाष्य में 'दैव' शब्द से चक्षु आदि इन्द्रियों के जो अनुग्राहक् - अधिध्यता आदित्यादि देव हैं उनका 
ग्रहण किया गया है, किन्तु श्रीधरस्वामी ने 'दैव' शब्द से विकल्प में सबके प्रेरक, अन्तर्यायी परमात्मा का ग्रहण 
किया है जो कि उचित नहीं है, कारण कि आत्मा-परमात्मा के कर्तृत्व की व्यावृत्ति के लिए ही 'दैव” शब्द का 
प्रयोग हुआ है । 

65. यहाँ भी 'च' शब्द “तथा' शब्द को पुनः ग्रहण करने के लिए है अर्थात्‌ यह सूचित करने के लिए है कि 
जिसप्रकार अधिष्न, कर्ता, करण और चेथएँ अनात्मा, भौतिक और मायाकल्पित हैं उसीप्रकार 'दैव' भी अनात्मा, 
भौतिक और मायाकल्पित है | 
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45 स्वरूपमुक्त्वा तेषां पज्चानां कर्महेतुत्वमाह तृतीयेन- 


शरीरवाइमनोभिर्यत्कर्म प्रारभते नरः । 
न्याय्यं वा विपरीतं वा पज्चैते तस्य हेतवः ॥ 5 ॥ 


46 शारीरं वाचिकं मानसिक च विधिप्रतिषेधलक्षणं त्रिविध॑ कर्म धर्मशास्त्रेषु प्रसिद्धम्‌ । अक्षपादेन 


45 


46 


चोक्तं-- “प्रवृत्तिवाखिद्विशरीरारम्भः” इति । बुद्धिर्मनः । अतः प्राधान्याभिप्रायेणोच्यते शंरीरिण 
वाचा मनसा वा यत्कर्म प्रारभते निर्वर्तयति नरो मनुष्याधिकारित्वाच्छाद्वस्थ । कीदृशं कर्म 
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इस श्रुति में वाणी आदि के अधिष्ठाता अम्नि आदि देवताओं के साथ शरीर के अधिष्ठातारूप पृथिवी 
देवता का पाठ है । कर्ता अर्थात्‌ अहंकार का अधिष्ठाता देवता रुद्र है - जैसा कि पुराणादि में 
प्रसिद्ध है । करणों - इन्द्रियों के अधिष्ठाता देवता तो सुप्रसिद्ध हैं -- श्रोत्र, त्वकू, चक्षु, रसना और 
प्राण के देवता क्रमश: दिक्‌, वायु, सूर्य, प्रचेता और अश्विनी हैं; वाकू, पाणि, पाद, पायु और 
उपस्थ के देवता क्रमश: अग्नि, इन्द्र, उपेन्द्र, मित्र और प्रजापति हैं; तथा मन और बुद्धि के देवता 
क्रमश: चन्द्रमा और बृहस्पति हैं | क्रियारूप प्राण, अपान, व्यान, उदान और समान - इन पाँच 
प्राणों के देवता क्रमशः सद्योजात, वामदेव, अघोर, तटुरुष और ईशान हैं - ये पुराणों में प्रसिद्ध 
हैं । भाष्य में कहा है कि 'दैव” चक्षु आदि इन्द्रियों के अनुग्राहक आदित्यादि हैं -- ये अधिष्ठान 
आदि के देवताओं के भी उपलक्षण हैं“ ॥ 4 ॥ 

उन अधिष्ठानादि पाँच कर्मकारणों का स्वरूप कहकर उनके कर्महितुत्व को तृतीय श्लोक अर्थात्‌ 
पन्द्रहवें श्लोक से कहते हैं :-- 

मनुष्य शरीर, वाणी और मन से न्याय्य -- शाल्लीय अथवा उससे विपरीत अशाख्रीय जिस कर्म 
को भी प्रारम्भ करता है उसके ये पाँच हेतु होते हैं || 5 ॥] 

शारीर, वाचिक और मानसिक - ये विधिस्वरूप अथवा प्रतिषेधस्वरूप तीन प्रकार के कर्म धर्मशाख्रो 
में प्रसिद्ध हैं | अक्षपाद गौतम ने कहा है -- “वाणी, बुद्धि और शरीर से होनेवाला आरम्भ ही 
“प्रवृत्ति” है (न्यायसूत्र, ..7) । बुध्यतेडनेनेति बुद्धि: - जिससे बोध - ज्ञान होता है वह “बुद्धि! 
है, बुद्धि से यहाँ “मन” विवक्षित है (न्यायभाष्य, ..7) । अतः प्राधान्य के अभिप्राय से कहा 
जाता है” कि शरीर, वाणी अथवा मन से जिस कर्म को भी मनुष्य प्रारम्भ करता है अर्थात्‌ जिस 
कर्म का भी मनुष्य आचरण करता है, क्योंकि शात्नर में मनुष्य का ही अधिकार है; किस प्रकार 
के कर्म को करता है ? न्याय्य ८ शास्त्रीय अर्थात्‌ धर्मस्वरूप अथवा उससे विपरीत 5 अशाख्रीय 
अर्थात्‌ अधर्मस्वरूप अथवा इनके अतिरिक्त जो विहित और प्रतिषिद्ध कर्मों के समान जीवन की 


66. इसप्रकार 'दैव” शब्द अधिष्यन-शरीर; कर्ता-अहंकार; करण - पाँच ज्ञानेन्धिय, पाँच कर्मेन्द्रिय तथा मन और 
बुद्धि अर्थात्‌ बारह करण; तथा क्रियारूप प्राणादि चेथ्वाओं के अनुग्राहकत्व अर्थात्‌ अधिष्ठित देवता होने को सूचित 
कर रहा 

67. अत: ८ इससे ८ “अधिधनं तथा कर्ता” - इत्यादि से पूर्व में सब कर्मों के कारण पाँच कहे हैं, प्रकृत श्लोक 
में शरीरादि भेद से तीन ही कारण कहे हैं, इसप्रकार पूर्वापर में विरोध होता है ? इस जिज्ञासा से कहते हैं कि 
यद्यपि प्रकृत श्तोक में सब कर्मों के कारण तीन ही कहें है, उनमें ही सब कर्मों का अन्तर्भाव किया गया है 
तथापि उसका तात्पर्य प्राधान्य में है अर्थात्‌ जिस कर्म में शरीर प्रधान कारण है वह “शारीर' है, जिस कर्म में 
वाक्‌ प्रधान कारण है वह 'वाचिक' है, और जिसमें मन प्रधान कारण है वह “मानसिक” है, किन्तु उक्त तीनों के 
अधिध्यनादि पाँच कारण अवश्य हैं अतएव पूर्वापर में कोई विरोध नहीं है | 
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न्याय्यं वा शास्त्रीयं धर्म विपरीत वाउशासत्रीयमधर्म यत्य निमिषितचेष्टितादि जीवनहेतुरन्यद्वा 
विहितप्रतिषिद्धसमं तत्सर्व पूर्वकृतधर्माधर्मयोरेव कार्यमिति न्याय्यविपरीतयोरेवान्तर्भूतम्‌ । पज्चैते 
यथोक्ता अधिष्ठानादयस्तस्य सर्वस्यैव कर्मणो हेतवः कारणानि ॥ 5 ॥ 
इदानीमेतेषामेव कर्मकर्तृत्वादात्मनो न कर्तृत्वमित्यधिष्ठानादिनिरूपणफलमाह-- 

तत्रैवं सति कर्तारमात्मानं केवल तु यः । 

पश्यत्यकृतबुद्धित्वान्न स पश्यति दुर्मतिः ॥ 6 ॥ 
तत्र कर्मणि प्रागुक्ते सर्वस्मिनु, एवं सति अधिष्ठानादिपज्वहेतुके सति तैर्नि्वर्यमान आत्मानं 
सर्वजडप्रपञ्वस्य भासक॑ सत्तास्फूर्तिरूपं स्वप्रकाशपरमानन्दमबाध्यं केवलमसड्रोदासीनमकर्ता- 
रमविक्रियमद्वितीयं तु एव परमार्थतः | अविय्या त्वधिष्ठानादौ प्रतिबिम्बितमादित्यमिव तोये 
तद्भासकमनन्यत्वेन परिकल्प्य तोयचलनेना55दित्यश्वलतीतिवदधिष्ठानादिकर्मणो 5 हमेव कर्तेति 
साक्षिणमपि सन्त कर्तरें क्रियाश्रयं यः पश्यत्यविद्यया कल्पयति रज्जुमिव भुजंगं स एवं पश्यन्नपि. 
न पश्यत्यात्मानं तत्त्वेन स्वरूपाज्ञानकृतत्वादध्यासस्थ । स भ्रान्त्या विपरीतमेव पश्यति न 
यथातत्त्वमित्यत्र को हेतुरत आह- अकृतबुद्धित्वात्‌ । शात्नाचार्योपदेशन्यायैरनुपजनितविवेक - 


हेतुभूत निमिषित - पलक मारना आदि चेथदि हैं वे सब पूर्व कृत धर्म और अधर्म की कार्य हैं 
- इसप्रकार वे भी न्याय्य--शाखीय और उससे विपरीत अशाश््रीय कर्मों में ही अन्तर्भूत हैं अतएव 
शाल्लीय-धर्मस्वरूप अथवा अशाश्रीय-अधर्मस्वरूप जिस कर्म को भी मनुष्य प्रारम्म करता है उन 
सब ही कर्मों के ये पूर्वोक्त अधिष्वानादि पाँच पदार्थ हेतु अर्थात्‌ कारण हैं ॥ 5 ॥ 

अब, “ये ही सब कर्मों के कर्ता हैं अतएव आत्मा में कर्तृत्व नहीं है” - इसप्रकार अधिष्ठानादि के 
निरूपण का फल कहते हैं :- 

उन कर्मों के विषय में ऐसा होने पर भी जो दुर्मते पुरुष केवल शुद्धस्वरूप आत्मा को ही कर्ता देखता 
है-- समझता है वह विवेक-बुद्धि उत्पन्न न होने कारण यथार्थ नहीं देखता - समझता है || 6 ॥॥] 
तत्र ८ उनमें अर्थात्‌ उन पूर्वोक्त सब कर्मों के विषय में एवं सति 5 ऐसा होने पर अर्थात्‌ 
अधिष्ठानादि पाँच हेतु होने पर भी 5 अधिष्ठानादि के द्वारा ही सब कर्मों को निष्पन्न किये जाने 
पर भी जो पुरुष आत्मा को ८ समस्त जड प्रपञ्च के भासक - प्रकाशक, सत्ता और स्फूर्तिखूप, 
स्वप्रकाश, परमानन्द, अबाध्य केवल ८ असंग, उदासीन, अकर्ता, अविक्रिय, अद्वितीय आत्मा को 
ही परमार्थतः अविद्या के -कारण तो अधिष्नादि में प्रतिबिम्बित उसको जल में प्रतिबिम्बित सूर्य 
के समान भासक - प्रकाशक और अनन्य - अभिन्नरूप से कल्पित कर, जल के हिलने-डुलने से 
सूर्य के चलंने-घूमने की कल्पना के समान अधिथ्नादि के कर्मों का मैं ही कर्ता हूँ - इसप्रकार 
साक्षी होने पर भी उसको कर्ता अर्थात्‌ क्रिया का आश्रय देखता है - अविध्यावश रघ्जु में सर्प की 
भाँति उसकी कतरूप से कल्पना करता है वह इसप्रकार देखता हुआ भी आत्मा को तत्त्वरूप से 
नहीं देखता है, क्योंकि अध्यास स्वरूप के अज्ञान से ही किया हुआ होता है | वह पुरुष भ्रान्ति 
से विपरीत ही देखता है, यथार्थ नहीं देखता है -- इसमें क्या कारण है ? इस जिज्ञासा से कहते 
हैं कि वह अकृतबुद्धि होता है अर्थात्‌ उसमें शाखत्र, आचार्य के उपदेश और न्याय से विवेक-बुद्धि 
उत्पन्न नहीं होती है | रज्जुतत्त्व के साक्षात्कार के बिना कोई भी सर्पभ्रम का बाध नहीं कर सकता 
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बुद्धित्वात्‌ । नहि रह्ुतत्त्वसाक्षात्काराभावे भुजंगश्रम॑ कश्चन बाधते । एवं शाख्राचार्योपदेशन्यायैः 
परिनिष्ठितेडहमस्मि सत्य ज्ञानमनन्तमकर्नरभोक्त परमानन्दमनवस्थमदयं ब्रह्मेति साक्षात्कारेडनु- 
पजनिते कुतो मिथ्याज्ञानतत्कार्यबाधः । 

49 एतादृशं साक्षात्कारमेव गुरुमुपसृत्य वेदान्तवाक्यविचारेण कुतो न जनयतीत्यत आह- दुर्मतिः, 
दुष्ट. विवेकप्रतिबन्धकपापेन मलिना मतिर्यस्य सः । अतोडशुद्धबुद्धित्वानित्यानित्- 
वस्तुविवेकादिशून्यत्वेन तत्त्वज्ञानायोग्यत्वादकर्तारमपि कर्तारें केवलमप्यकेवलमात्मानमविद्यया 
कल्पयन्संसारी कर्माधिकारी देहभुदकृतबुद्धिः कर्मकर्तुषु तादात्म्याभिमानात्कर्मत्यागासमर्थः 
सर्ववा जननमरणप्रबन्धेनानिष्टमिष्टं मिश्र च कर्मफलमनुभवति । एतेन यस्तार्किको 
देहादिव्यतिरिक्तमात्मानमेव कर्तारें केवल पश्यति सोडप्यकृतबुद्धित्वेन व्याख्यातः । 

50 अन्यस्त्वाह- आत्मा केवलो न कर्ता कि त्वधिष्यानादिभिः संहतः सन्परमार्थतः कर्तैंव, 
कर्तरिमात्मानं केवल पश्यन्दुर्मतिरिति केवलशब्दप्रयोगादिति । तन्न, परमार्थतः सर्वक्रियाशून्य- 
स्यासड्स्था5 5त्मनो5धिष्ठानादिभिः संहतत्वानुपपत्तेः , जलसूर्यकादिवत्त्वाविद्येन संहतत्वेन 
कर्तृत्वमपि तादृशमेव, अधिष्ठानादीनामप्याविद्यकत्वाच्च | केवलशब्दस्तु स्वभावसिद्धमात्मनो- 
उसड्भाद्वितीयरूपत्वमनुवदति कर्तृत्वदर्शिनो दुर्मतित्वहेतुत्वेनेत्यदोषः ॥ 6 ॥ 


है, इसीप्रकार शाख्र-आचार्य के उपदेश और न्याय से परिनिष्ठित - सुनिश्चित हुए “मैं सत्य, ज्ञान 
अनन्त, अकर्ता, अभोक्ता, परमानन्द, अनवस्थ - अवस्थातीत, अद्वय - अद्वितीय ब्रह्म हूँ” -- इसप्रकार 
साक्षात्कार के उत्पन्न न होने पर मिथ्या अज्ञान और उसके कार्य का बाध कैसे हो सकता है ? 

49 इसप्रकार का साक्षात्कार ही गुरु के समीप जाकर वेदान्तवाक्यों के विचार से क्यों उत्पन्न नहीं होता 
है ? इस आकांक्षा से कहते हैं - वह पुरुष 'दुर्मत” होता है 5 जिसकी दुष्ट अर्थात्‌ विवेक के 
प्रतिबन्धक पाप से मलिन मति है वह 'दुर्मती” होता है, अतः अशुद्धबुद्धि होने से, नित्य और 
अनित्य वस्तु के विवेक से शून्य होने से तत्त्वज्ञानोषत्ति के लिए अयोग्य होने के कारण अविद्यावश 
आत्मा को अकर्ता होने पर भी कर्ता, केवल .होने पर भी अकेवल कल्पित करता हुआ संसारी 
कर्माधिकारी देहाभिमानी पुरुष अकृतबुद्धि होता है, वह कर्म करनेवालों में तादात्म्याभिमान के कारण 
कर्मत्याग में असमर्थ तथा सर्वदा जन्म-मरण की परम्परा से अनिष्ट, इष्ट और मिश्र कर्मफल का 
अनुभव करता है | इससे जो तार्किक देहादि से अतिरिक्त आत्मा को ही केवल कर्ता समझते हैं 
वे भी अकृतबुद्धि ही हैं - यह व्याख्या करनी चाहिए । 

50 अन्य जो यह कहते हैं कि “आत्मा केवल कर्ता नहीं है, किन्तु अधिषाानादि के साथ होकर वह 
परमार्थत: - वस्तुतः कर्ता ही है, अतएव जो केवल आत्मा को ही कर्ता समझता है वही दुर्मति- 
है, इसी से 'केवल' शब्द का उक्त वाक्य में प्रयोग है", वह ठीक नहीं है, क्योंकि परमार्थतः सब 
क्रियाओं से शून्य, असंग आत्मा का अधिष्ठानादि के साथ संयोग हो ही नहीं सकता है; जल में 
प्रतिबिम्बित सूर्यादि के समान अविद्या से उनको परस्पर संहत स्वीकार करें तो उसका कर्तृत्व भी 
वैसा ही -- अविद्यक ही होगा, पारमार्थिक नहीं होगा, क्योंकि अधिष्ानादि भी अविद्यक ही हैं । 
“केवल' शब्द तो स्वभावसिद्ध आत्मा के असंग, अद्वितीय-रूपत्व का अनुवाद करता है, उस आत्मा 
में जो कर्तृत्व समझते हैं वे दुर्मति 5 विवेक के प्रतिबन्ध पाप से मलिन - दुष्ट मति होने से ऐसा 
समझते हैं अतएव उनका दोष नहीं है || 6 ॥ 
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$ तदेवं चतुर्मिः श्लोकैः- 


अनिष्टमिष्टं मिश्र॑ च त्रिविध कर्मण भवत्यत्यागिनां प्रेत्य 
इति चरणत्रयं व्याख्यातमिदानीं “न तु संन्यासिनां क्वचितृ” इति तुरीयं चरणमेकेन व्याचष्टे- 


. यस्य नाहंकृतो भावों बुद्धिर्यस्थ. न लिप्यते । 
हत्वाईपि स इमॉल्लोकान्न हन्ति न निबध्यते ॥ 7 ॥ 
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विवेकादिसाधनचतुष्टयं प्राप्तततः शाख्राचार्योपदेशन्यायजनिताकर्त्रभोक्तृस्वप्रकाशपरमानन्दा- 
द्वितीयब्रह्मात्मसाक्षात्कारस्याज्ञाने सकार्ये बाधिते न भवत्यहं कर्तेत्येवंरूपो भावः प्रत्ययः । यस्य 
भावः सद्धावोषहंकृतो5हमितिव्यपदेशाहों न, अहंकारबाधेन शुद्धस्वरूपमात्रपरिशेषादिति वा । 
अहंकृतो5हंकारस्य भावस्तत्तादात्म्य॑ यस्य न विवेकेन बाधितत्वादिति वा । बाधितानुवृत्तावषि 
एत एव पज्चाधिष्ठानादयो मायया मयि सर्वात्मनि कल्पिताः सर्वकर्मणां कर्तारो मया स्वप्रकाश- 
चैतन्येनासड्रेन कल्पितसंबन्धेन प्रकाश्यमाना अहं तु न कर्ता किंतु कर्तृतदृव्यापाराणां साक्षिभूतः 
क्रियाज्ञानशक्तिमदुपाधिद्यनिर्मुक्तः शुद्धः सर्वकार्यकारणासंबद्धः कूटस्थनित्यो निर्दयः सर्ववि 
कारशून्यः “असड्ो ह्ाय॑ पुरुषः, “साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च”, 'अप्राणो हामनाः शुओ 
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इसप्रकार चार श्लोकों से “अनि्मिष्ट मिश्र॑ं च त्रिविध॑ कर्मण: फलम्‌ | भवत्यत्यागिनां प्रेत्य” (गीता, 
8.2) 5 “अत्यागियों - गौणसंन्यासियों को मरने के पश्चात्‌ भी अनिष्ट, इष्ट और मिश्र - तीन 
प्रकार का कर्मफल प्राप्त होता है” - इन तीन चरणों की व्याख्या हुई, अब “न तु संन्यासिनां 
क्चित्‌” ८ किन्तु संन्यासियों को कभी ऐसा फल प्राप्त नहीं होता है” - इस चतुर्थ चरण की एक 
श्लोक से व्याख्या करते हैं :- 

[जिसको “मैं कर्ता हूँ” - ऐसा भाव नहीं होता है और जिसकी बुद्धि “मैंने यह कर्म किया है, 
इसका यह फल मैं भोगूँगा! - ऐसे भाव से लिप्त नहीं होती है वह इन समस्त लोकों - एणणियों 
को मारकर भी नहीं मारता है और न कर्मबन्धन से बँधता ही है ॥ ॥7 ॥] 

जिसको - पूर्वोक्त दुर्मति से विपरीत सुमति को 5 पुण्य कर्मों से आत्मानात्मविवेक के विरोधी पापों 
का क्षय हो जाने पर नित्यानित्यवस्तुविवेक आदि साधनचतुथ्य को प्राप्त करनेवाले तथा शाख्र, आचार्य 
के उपदेश और न्याय से समुत्पन्न अकर्ता, अभोक्ता, स्वयंप्रकाश, परमानन्द, अद्वितीय ब्रह्मात्मा का 
साक्षात्कार करनेवाले पुरुष को सकार्य - कार्यसहित अज्ञान के बाधित होने पर “अहं कर्ता! ८ "मैं 
कर्ता हूँ" - ऐसा भाव - प्रत्यय-ज्ञान नहीं होता है। अथवा, जिसका भाव ८ सद्भाव - सत्ता अहंकृत 
5 “अहम” -- “मैं! - इसप्रकार व्यपदेश-व्यवहार के योग्य नहीं होता है, क्योंकि अहंकार का बाध 
होने पर शुद्धस्वरूपमात्र ही अवशिष्ट रह जाता है | अथवा, अहंकृत ८ अहंकार का भाव अर्थात्‌ 
आला में अहंकार का तादात्म्य जिसको नहीं है, क्योंकि विवेक से उसका तादात्याध्यास बाधित होता 
है | बाधितानुवृत्ति होने पर भी ये अधिथ्नादि ही माया से मुझ सर्वात्मा में कल्पित ही सब कर्मों के 
कर्ता हैं और मुझ स्वयंप्रकाश, चैतन्य, असड़ द्वारा कल्पित सम्बन्ध से प्रकाशित हैं; मैं तो कर्ता नहीं 
हूँ, किन्तु कर्ता और उसके व्यापारों का साक्षीभूत हूँ अतएव क्रियाशक्ति और ज्ञानशक्ति-दोनों उपाधियों 
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श्रीमद्धगवद्गीता । अध्यायः 48 


अक्षरात्पतः परः, “अज आत्मा महान्धयुवः सकल एको द्र॒ष्टाउद्दैतःः, “अजो नित्यः 
शाश्वतो5यं पुराणः”, “निष्कलं निष्क्रियं शान्तं निरवर्य निरज्जनम्‌” इत्यादिश्रुतिभ्यः, 
“अविकार्योउ्यमुच्यते ।! 
. € प्रकृतेः क्रियमाणानि गुणैंः कर्माणि सर्वशः । 
अहंकारविमूढात्मा कर्ता5हमिति मन्यते ॥” 
* तत्त्ववित्तु महाबाहो गुणकर्मविभागयोः । 
गुणा गुणेषु वर्तन्‍्त इति मत्वा न सज़ते' ॥! 
४ शरीरस्थो5पि कौन्तेय न करोति न्न लिप्यते! 
इत्यादिस्मृतिभ्यश्च । 
तस्मान्नाहं कर्तेत्येवंपरमार्थटृष्टेुद्धिरन्तःकरणं यस्य न लिप्यते नानुशयिनी भवति, इदमहमकार्ष 
मेतत्फलं भोक्ष्य इत्यनुसंधानं कर्तृत्ववासनानिमित्तं लेपोइनुशयः । स च पुण्ये कर्मणि हर्षरूपः । 
पापे पश्चात्तापरूपः । ईटृशेन द्विविधेनापि लेपेन बुद्धिर्न युज्यते कर्तृत्वाभिमानवाधात्‌ । तथा च 
ज्ञानिन॑ प्रकृत्य श्रुतिः-- “एतमु हैवैते न तरत इत्यतः पापमकरवमित्यतः कल्याणमकरवमित्युभे उ 
हैवैष एते तरति नैनं कृताकृते तपतः । तदेतदूचा5 भ्युक्तम्‌- 


से सर्वथा मुक्त, शुद्ध, समस्त कार्य और कारणों से असम्बद्ध, कूटस्थनित्य, निर्दय - अद्वय - अद्वितीय 
सब विकारों से शून्य हूँ, जैसा कि 'यह पुरुष असंग ही है” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.6), “आत्मा 
साक्षी, चेता, केवल और निर्गुण है', “आत्मा प्राण और मन से रहित शुद्ध और अक्षर से परे जो पुरुष 
है उससे भी परे है”, “आत्मा अज, महान्‌ और नित्य है', “जल में एक ही अद्दैत द्रथ है', “यह 
आत्मा अज, नित्य, शाश्वत, पुरातन है”, 'यह कलाहीन, क्रियाहीन, शान्त, निरवद्य-निर्मल, निरज्जन 
- निर्लेप है” - इत्यादि श्रुतियों से उक्तार्थ सिद्ध है; इसीप्रकार यह अविकार्य कहा जाता है”, 'कर्म 
सर्वश: प्रकृति-माया के गुणों से किये जा रहे हैं, किन्तु अहंकारविमूढ़ात्मा “मैं कर्ता हूँ” - ऐसा मानता 
है? (गीता, 3.27), 'हे महाबाहों ! जो गुण-कर्म और आत्मा -- इनके तत्त्व को जाननेवाला है वह 
“इन्द्रियाँ अपने विषयों में वर्तती रहती हैं" - ऐसा मानकर कर्तृत्व का अभिनिवेश नहीं करता है! 
(गीता, 3.28); 'हे कौन्तेय ! शरीर में स्थित हुआ भी यह न तो कर्म करता है और न उसके फल 
से ही लिप्त होता है” (गीता, 3.3।) - इत्यादि स्मृतिवचन भी रक्तार्थ के साधक हैं । 

अतः "मैं कर्ता नहीं हूँ” -- इसप्रकार की परमार्थ - वास्तविक दृष्टि के कारण जिसकी बुद्धि ८ 
अन्त:करण लिप्त नहीं होता है अर्थात्‌ अनुशयी - अनुशयवान्‌ नहीं होता है | 'यह कर्म मैंने किया 
है, इसका यह फल मैं भोगूँगा' -- इसप्रकार का अनुसन्धान 5 कर्तृत्ववासनाजनित लेप “अनुशय 
कहा जाता है और वह “अनुशय' पुण्य कर्म करने पर हर्षरूप होता है तथा पाप कर्म करने पर 
पश्चात्तापरूप होता है - ऐसे दोनों ही प्रकार के लेप से जिसकी बुद्धि कर्तृत्याभिमान का बाध होने 
के कारण युक्त - तिप्त नहीं होती है । इसीप्रकार ज्ञानी के प्रकरण में श्रुति भी है -- 'इसप्रकार 
मैंने पाप किया और इसप्रकार मैंने पुण्य किया - ये दोनों ही बातें इसको कोई प्रतिबन्ध नहीं 
करती हैं, क्योंकि यह इन दोनों से पार हो जाता है, इसको कृत अथवा अकृत कर्म ताप नहीं 
पहुँचाते हैं! | इसीप्रकार ऋचा द्वारा भी कहा गया है ।-- “ब्राह्मण की यह नित्य महिमा है कि वह 
कर्म से न तो बढ़ता है और न घटता है | उंसको ही यह ब्रह्मपदरूप धन प्राप्त होता है | इसको 
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“एप नित्यो महिमा ब्राह्मणस्थ न वर्धते कर्मणा नो कनीयान्‌ । 

तस्यैव स्यात्पदवित्तं विदित्वा न लिप्यते कर्मणा पापकेन ॥? इति। 
पापकेनेति पुण्यस्याप्युपलक्षणम्‌ । वर्धते कनीयानिति च पुण्यपापयोः परितोषपरितापाभिप्रायम्‌ । 
एवं यस्य नाहंकृतो भावों बुद्धिर्यस्थ न लिप्यते स पूर्वोक्तदुर्मतिविलक्षणः सुमतिः परमार्थदर्शी 
पश्यत्यकर्तारमात्मानं केवलं, स कर्तृत्वाभिमानाभावादनिष्टादित्रिविधकर्मफलभागी न भवतीत्ये- 
तावति शाख्रार्थे5हंकाराभावबुद्धिलेपा भावी स्तोतुमाह- हत्वा हिंसित्वाइपि स इमॉल्लोकानूसर्वान्‌ 
प्राणिनो न हन्ति हननक्रियायाः कर्ता न भवति अकर्तृस्वरुपसाक्षात्कारातू । न निबध्यते नापि 
तत्कार्येणाधर्मफलेन संबध्यते। 
अन्न नाहंकृतो भाव इत्यस्य फल॑ न हन्तीति। बुद्धिर्न लिप्यत इत्यस्य फल न निबध्यत इति। अनेन 
च कमलिपप्रदर्शने5तिशयमात्रमुक्त न तु सर्वप्राणिहननं संभवति । हत्वाउपीति कर्तत्वाभ्यनुज्ञा 
बाधितकर्तत्वट्ृष्ट्या लौकिक्या, न हन्तीति कर्तृत्वनिषेधः शासत्रीयया परमार्थदृष्ट्येति न विरोधः । 
शास्रादौ नाय॑ हन्ति न हन्यत इति सर्वकमसिस्पर्शित्वमात्मनः प्रतिज्ञाय न जायत इत्यादिहेतु- 
वबचनेन साधपित्वा वेदाविनाशिनमित्यादिना विदुषः सर्वकर्माधिकारनिवृत्तिः संक्षेपेणोक्ता। मध्ये च 


जानकर वह पाप-कर्म से लिप्त नहीं होता हैं” - यहाँ 'पापकेन' शब्द पुण्य का भी उपलक्षण है 
अतएव “वह पाप-पुण्य कर्म से लिप्त नहीं होता है” - यह अर्थ है । “वर्धत! और “कनीयान्‌' 
- ये दोनों शब्द क्रमश: पुण्यद्वारा परितोष और पापद्वारा परिताप - पश्चात्ताप के अभिप्राय से 
हैं अतएव “वह ब्राह्मण पुण्य कर्म से न तो बढ़ता है और पापकर्म से न घटता है” - यह अर्थ 
है | इसप्रकार जिसको अहंकार का भाव नहीं है और जिसकी बुद्धि लिप्त नहीं होती है वह पूर्वोक्त 
दुर्मति से विलक्षण सुमति परमार्थदर्शी पुरुष आत्मा को केवल अद्वितीय, अकर्ता देखता है; वह 
कर्तृत्वाभिमान के अभाव से अनिधदि तीन प्रकार के कर्मफल का भागी नहीं होता है - इतना 
ही शाशत्र का अर्थ होने पर अहंकाराभाव और बुद्धिलेपाभाव - दोनों की स्तुति के लिए कहते 
हैं :-- वह सुमति इन समस्त लोकों - प्राणियों को मारकर ८ इनकी हिंसा करके भी नहीं मारता 
है अर्थात्‌ 'हननः- “मारण' क्रिया का कर्ता नहीं होता है, क्योंकि आत्मा अकर्तास्वरूप है- यह 
उसको प्रत्यक्ष है | वह कर्म से बँधता भी नहीं है अर्थात्‌ उसका कार्य अधर्मरूप फल से सम्बद्ध 
भी नहीं होता है । 

यहाँ “नाहंकृतो भाव:” -- इसका फल “न हन्ति” है और “बुद्धि्न लिप्यते! - इसका फल “न 
निबध्यते” - है | इससे कमलिप - कर्मलेप का अभाव दिखलाने में अतिशयमात्र कहा है, उसके 
द्वारा प्राणियों का हनन तो संभव ही नहीं है | 'हत्वाइपि! - यह कर्तृत्वविधि लौकिकी बाधित 
कर्तुलदृष्टि से है तथा “न हन्ति! -- यह कर्तृत्वनिषेध शाश्नीय पारमार्थिक-वास्तविकदृष्टि से है - 
इसप्रकार इनमें कोई विरोध नहीं है | गीताशाख्र के आरम्भ में अर्थात्‌ द्वितीय अध्याय में “नायं 
हन्ति न हन्यते” (गीता, 2.9) + “यह न तो मारता है और न मारा जाता है” - इसप्रकार आत्मा 
के सब कर्मों से असंस्पर्शित्व - असंबद्धत्व की प्रतिज्ञा करके “न जायते” (गीता, 2.20) - इत्यादि 
हेतुयुक्त वचनों से आत्मा के अविक्रियत्व को सिद्ध कर *- कहकर 'वेदाविनाशिनम्‌” (गीता, 2.2]) 
- इत्यादि से विद्वान्‌ - तत्त्वज्ञानी की सब कर्मों में अधिकार की निवृत्ति संक्षेप में कही है । मध्य 
में उस-उस प्रसड् से उक्त निवृत्ति को प्रसारित - विस्तृत किया है और यहाँ 'शास्र का अर्थ - 
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तेन तेन प्रसड्नेन प्रसारितेह शास्रार्यतावत्तप्रदर्शनायोपसंहता न हन्ति न निबध्यत इति । एवं 
चाविद्याकल्पितानामधिष्ठानायनात्मकृतानां सर्वेषामपि कर्मणामात्मवियया समुच्छेदोपपत्तेः 
परमार्थसंन्यासिनामनिष्टादि त्रिविध॑ं कर्मफल न भवतीत्युपपन्नम्‌ । परमार्थसंन्यासश्चा- 
कर््नत्मसाक्षात्कार एव । जनकादीनामेतादृशसंन्यासित्वेडपि बलवत्मारब्थकर्मवशादुबाधिता- 
नुवृत्या परपरिकल्पनया वा कर्मदर्शन न विरुद्ध परमहंसानामीदृशानां भिक्षाटनादिवत्‌ । अत 
एवं ज्ञानफलभूतो विद्धत्संन्यास उच्यते । साधनभूतस्तु विविदिषासंन्यासो5नेवंविधो5पि 
प्रथममुत्तरकाले ज्ञानोत्पत्तावेबविधो भवतीति वक्ष्यते ॥ 7 ॥ 
पूर्वमधिष्ठानादिपज्वकस्य॒क्रियाहेतुत्वेनाउ 5त्मनः सर्वकर्मासेस्पर्शित्वमुक्त॑ संप्रति तमेवार्ष 
ज्ञानज्ञेयादिप्रक्रियारचनया त्रैगुण्यभेदव्याख्यया च विवरीतुमुपक्रमते- 


ज्ञान ज्ञेयं परिज्ञाता त्रिविधा कर्मचोदना । 

करणं कर्म कर्तेति त्रिविधः कर्मसंग्रहः ॥ 8 ॥ 
ज्ञानं विषयप्रकाशक्रिया, ज्ञेयं तस्य कर्म, परिज्ञाता तस्याउ5श्रयो भोक्ताउन्तःकरणो- 
पाधिपरिकल्पितः, एतेषां त्रयाणां संनिपाते हि हानोपादानादिसर्वकर्मारम्भः स्थादत एतत्त्रयं 
सर्वेबां कर्मणां प्रवर्तक॑ तदेतदाह- त्रिविधा कर्मचोदनेति । चोदनेति प्रवर्तकमुच्यते । चोदनेति 


तात्पर्यर्थ इतना ही है” - यह दिखलाने के लिए “न हन्ति न निबध्यते” -- इससे उक्त निवृत्ति का 
उपसंहार किया है। इसप्रकार अविद्याकल्पित, अनात्मस्वरूप उक्त अधिष्ठानादि के द्वारा किये हुए सभी 
कर्मों का आलज्ञान से उच्छेद-विनाश संभव होने से परमार्थ संन्यासियों को अनिध्दि तीन प्रकार के 
कर्मफल प्राप्त नहीं होते हैं - यह उपपन्न - उचित ही है । परमार्थ संन्यास तो अकर्ता आत्मा का 
साक्षात्कार ही है । जनकादि में इसप्रकार का संन्यासिंत्व रहने पर भी बलवान प्रारब्धकर्म के प्रभाव 
से, बाधित भी कर्तृत्वादि की अनुवृत्ति से अथवा दूसरे की परिकल्पना - कल्पना से कर्म देखना विरुद्ध 
नहीं है, जैसे इसप्रकार के परमहंसों में भिक्षाटनादि कर्म देखे जाते हैं| अतएव तत्त्वज्ञान का फलस्वरूप 
“विद्वत्संन्यास' कहा जाता है | साधनस्वरूप तो विविदिषा-संन्यास पहले ऐसा न होने पर भी बाद में 
ज्ञानोपत्ति होने पर ऐसा ही हो जाता है - यह आगे कहा जायेगा | 7 ॥ 

पूर्व में अधिष्ठानादि पाँच पदार्थ ही क्रिया के हेतु होने से आत्मा का सब कर्मों से असंस्पर्शित्त - 
असंबद्धतव कहा है, अब उसी अर्थ का ज्ञान - ज्ञेयादि प्रक्रिया की रचना और त्रैगुण्यभेद की 
व्याख्या से भी विवरण करने के लिए आरम्भ करते हैं :-- 

ज्ञान, ज्ञेय और परिज्ञाता - ये तीन कर्मचोदना के भेद हैं तथा करण, कर्म और कर्ता - ये तीन 
कर्मसंग्रह के प्रकार हैं | 8 ॥] 

“ज्ञान?” विषय को प्रकाशित करनेवाली क्रिया है, 'ज्ञेय” उक्त ज्ञान-क्रिया का कर्म है, और 
69. ज्ञायतेडनेनेति करणव्युत्पत्त्या3विशेषेण सर्वविषयं ज्ञानमात्रमुच्यते 5 'ज्ञा' धातु से करण अर्थ में 'ल्युट्‌' प्रत्यय 
होकर "ज्ञान! शब्द निष्पत्र होता है अतएव जिससे कोई पदार्थ जाना जाता है वह ' ज्ञान! है । इसप्रकार 
करणव्युपत्ति से सामान्यभाव सर्वपदार्थविषयक '"ज्ञान' कहा जाता है | 


70. न्लेयमपि समान्येनैव ज्ञातव्यं सर्वमुच्यते 5 जो कुछ ज्ञातव्य -- जानने के योग्य पदार्थ है वह "ज्ञेय है, यह 
भी सामान्यभाव से ही सर्वपदार्थविषयक होता है । 
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क्रियायाः प्रवर्तक॑ वचनमाहुरिति शाबरे । “चोदना चोपदेशश्च विधिश्वैकार्थवाचिनः”, इति 
भाद्दे च बचने क्रियाप्रवर्तकवचनत्वं यद्यपि चोदनापदशक्यतया प्रतीयते तथाउपि वचनत्वं विहाय 
प्रवर्तकमात्रमिह लक्ष्यते ज्ञानादिषु वचनत्वाभावात्‌ । एवं च प्रेरणीयत्व॑ प्रेरकत्वं चानात्मन एव 
नाउ5त्मन इत्यमिप्रायः । तथा करणं साधकतमं बाह्मूं श्रोत्रायन्तःस्थं बुद्ृध्यादि । 
कर्मकर्तुरीसिततमं क्रियया व्याप्यमानमुत्पामाप्यं विकार्य संस्कार्य च॑। कर्ता च, इतरकार- 
काप्रयोज्यत्वे सति सकलकारकाणां प्रयोक्ता क्रियाया निर्वर्तकश्चिदचिद्रग्रन्थिरूप इति त्रिविध- 
ख्रिप्रकारः, कर्म संगृह्मते समवैत्यत्रेति कर्मसंग्रहः कर्माश्रयः । चकारार्थादितिशब्दात्संप्रदानमपा- 


“'परिज्ञाता”” उक्त ज्ञान और ज्ञेय का आश्रय अर्थात्‌ अन्त:करणरूप उपाधि से परिकल्पित भोक्ता 
है - इन तीनों का संनिपात - सम्मिश्रण होने पर ही हान - त्याग, उपादान-ग्रहण-आदिरूप सब 
कर्मों का आरम्भ होता है, अत: ये तीनों ही सब कर्मों के प्रवर्तक हैं, अतएव कहते हैं - “त्रिविधा 
कर्मचोदना” ८ “तीन प्रकार की “कर्मचोदना' है | 'चोदना” प्रवर्तक को कहते हैं । “चोदना” 
क्रिया के प्रवर्तक वचन को कहते हैं! (शाबरभाष्य, ..2) -- इस शबरस्वामी के वाक्य में और 
“चोदना, उपदेश और विधि - ये एक अर्थ के वाचक हैं! (श्लोकवार्तिक, ..5., ..5- 
शब्दपरिच्छेद, 2) - इस कुमारिलभट्ट के वचन में भी यद्यपि चोदना” पद की शक्यता से “क्रिया 
के प्रवर्तक वचनत्व” - शक्यार्थ की प्रतीति होती है, तथापि यहाँ वचनत्व को छोड़कर प्रवर्तकमात्र 
में “चोदना” पद की लक्षणा की जाती है, क्योंकि ज्ञानादि में वचनत्व का अभाव होता है | इसप्रकार 
प्रेरणीयत्व और प्रेरकत्व - ये अनात्मा के ही धर्म हैं, आत्मा के नहीं है - यह अभिप्राय है । 
“करण” साधकतम 5 क्रिया की सिद्धि में प्रंकृध उपकारक -- सहायक कारक है, यह श्रोत्रादि 
“बाह्य” और बुद्धि आदि 'अन्तःस्थ' - भेद से दो प्रकार का है। कर्म” 5 कर्ता को अपनी 
क्रिया से जो ईसिततम हो -- कर्ता अपनी क्रिया से जिस पदार्थ को प्राप्त करने की सबसे अधिक 
इच्छा रखता हो अर्थात्‌ कर्ता की क्रिया से जो व्याप्यमान - व्याप्त होनेवाला है वह “कर्म” है, यह 
चार प्रकार का है - उत्पाद्य, विकार्य, प्राप्प और संस्कार्य । तथा, कर्ता” इतर कारकों से - 
स्वभिन्न कर्मादि कारकों से अप्रयोज्य होते हुए सब का रकों का प्रयोजक अर्थात्‌ क्रिया का निर्वर्तक 
-क्रिया को निष्पन्न करनेवाला चिदचिदग्रन्थिरूप” है -- इसप्रकार तीन प्रकार का “कर्मसंग्रह” है । 
जिसमें कर्म संगृहीत - समवेत होता है वह “कर्मसंग्रह” अर्थात्‌ कर्म का आश्रय होता है | यहाँ 
“इति” शब्द चकार के अर्थ में है अतएव 'इति”” शब्द से सम्प्रदाय, अपादान और अधिकरण - 
ये तीन अनुक्त कारक भी उक्त तीन कारकों में ही अन्तर्भूत कहे गये हैं | इसप्रकार छहों कारक 


की 2232 ३23 ॥ का भोक्ता है, परिज्ञाता को अविद्याकल्पित कहने से यह निर्देश किया गया 
यह - मिथ्या है | 

72. चोदते येनेति चोदना - जिससे चोदित - प्रवृत्त किया जाता है उसको चोदना- प्रवर्त्तक कहते हैं । 
73. क्रियतेडनेनेति करणम्‌ ८ जिससे .कार्य किया जाता है वह करण है, यह श्रोत्रादि बाह्य और बुद्धि आदि आन्तर 
भेद से दो प्रकार का है | 

74. स्वतन्त्र: कर्ता (पाणिनिसूत्र, .4.54) > क्रियासम्पादन में जो स्वतन्त्र अर्थात्‌ प्रधानभाव से विवक्षित होता है 
ल्‍ जो अन्य किसी कारक के अधीन न होकर स्वयं क्रिया-निष्पादन करता है उसको “कर्ता' कहते हैं | 

75. क्रियोपयोगि क्रियान्वयि कारकम्‌ 5 क्रिया के साथ जिसका अन्वय अर्थात्‌ सम्बन्ध रहता है उत्ततो कारक 
कहते हैं | कारक छः: हैं :-- कर्ता, कर्म करण, सम्प्रदान, अपादान और अधिकरण । क्रिया का आश्रय कर्ता है, 
कर्ता के बिना क्रिया नहीं होती है अतएव क्रिया द्वारा कर्ता सब कारकों का प्रयोजक होता है और स्वयं कारकान्तर 
से अप्रयोज्य होता है । 
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दानमधिकरणं च राशिन्रयान्तर्भूतम्‌ । एवं कारकषट्कमेव त्रिविधध क्रियाया आश्रयो नतु कूटस्थ 
आत्मेत्यर्थः । कर्मप्रेररस्थ कर्माश्रयस्थ च कारकरूपत्वालैैगुण्यात्मकत्वाच्चाकारकस्वभावो 
गुणातीतश्चाउ 5त्मा सर्वकमसिस्पर्शत्यभिप्रायः । 

57 अथवा ज्ञान प्रेरणारूपं लिझादिशब्दजन्यं, ज्ञेयं तस्य ज्ञानस्य विषयत्वेन लिडादिशब्दस्वरुप प्रेरक, 
परिज्ञाता तस्य ज्ञानस्था55 श्रयः प्रेरणीयः, इत्येवं त्रिविधा कर्मचोदना कर्म क्रिया पुरुषव्यापार- 
रूपा55थी भावना, तद्विषया चोदना प्रेरणा विधिरूपा शाब्दी भावनेत्यर्थ: | तथा करणं 
सेतिकर्तव्यताक साधन धात्वर्थः, कर्म भाव्यं स्वर्गादिफलं, कर्ता फलकामनावान्पुरुषः क्रियाया 


ही तीन प्रकार के कारक हैं, ये तीन प्रकार के कारक क्रिया के आश्रय है, कूटस्य आत्मा के 
आश्रय नहीं हैं - यह अभिप्राय है । कर्मप्रेरक और कर्माश्रय कारकरूप हैं और त्रैगुण्यात्मक हैं 
अतएव अकारक-स्वभाव और गुणातीत आत्मा सब कर्मों से असंस्पर्श -- असम्बद्ध होता है - यह 
अभिप्राय है । 

57 अथवा, "ज्ञान! लिडदिशब्दजन्य प्रेरणारूप * है, 'ज्ञेय” उस ज्ञान का विषय होने से लिठादिशब्दस्वरूप 

प्रेरक है, और “परिज्ञाता” उस ज्ञान का आश्रय प्रेरणीय है -- इसप्रकार तीन प्रकार की “कर्मचोदना' 
है - “कर्म” क्रिया अर्थात्‌ पुरुषव्यापाररूपा आर्थी-भावना” है, उसकी विषय “चोदना” - प्रेरणा 
अर्थात्‌ विधिरूपा शाब्दी-भावना है - यह अर्थ है । तथा “करण” इतिकर्तव्यता” सहित साधना! 
अर्थात्‌ धात्रर्थ है, 'कर्म' भाव्य- करण से होनेवाला स्वर्गादि फल है, और “कर्ता” फल की कामना 
76. क्रिया का निर्वर्तक कर्ता” चिदचिद्ग्रन्थिरप है, अन्तःकरणविशिष्ट चैतन्य है ८ अन्त:करण अचित्‌ है, चैतन्य 
चित्‌ है - दोनों की अनादिमाया से वैशिष्टयरूप ग्रन्थि हुई है अतएव वह चिदचिद्ग्रन्थिरप है, यही प्राणधारण 
क्रिया से 'जीव” कहलाता है | 
77. प्रकृत में “इति' शब्द चकार के अर्थ में ६८४ क्त हुआ है अतएव “इति' शब्द से सम्प्रदान, अपादान और 
अधिकरण - ये 33 कारक ग्रहण किये गये हैं | 'कर्मणा यमभिप्रैति स संप्रदानम्‌” (पाणिनिसूत्र, .4.32) 
+ दान के कर्म द्वारा कर्ता जिसको उद्देश्य बनाता है वह 'सम्प्रदान' कहलाता है | 'इममपदेष्पदा (पा ” (पाणिनिसूत्र, 
.4.24) 5 किसी वस्तु या व्यक्ति के अपाय 5 अलग होने में जो 28 व अर्थात्‌ अवधि - गागत्य है वह 
“अपादान” कहलाता है । “अधारो5धिकरणम्‌' ( 24205 .4.45) 5 कर्ता और कर्म के द्वारा उनमें स्थित क्रिया 
का आधार “अधिकरण” कारक कहलाता है | इसके “इति' शब्द से ही ये उक्त तीन कारक कर्ता, कर्म 
और करण - इन तीन कारकों में ही अन्तर्भूत कहे गये हैं, कारण कि कर्ता, कर्म और करण - ये तीन कारक 
क्रिया के साक्षात्‌ आश्रय हैं, किन्तु सम्प्रदाय, अपादान और अधिकरण - ये तीन कारक तो केवल परम्परा से 
क्रिया के निर्वर्तक है, साक्षात्‌ क्रिया के आश्रय नहीं हैं | 
78. लिदूल लोदटूल, लेट्लत्व, तव्यत्व का उपलक्षक है अतएव लिडू, लोटू, लेट, तव्य प्रत्यय से जन्य प्रेरणा - 
प्रवर्तना 'ज्ञान! है | 
79. 'प्रयोजनेच्छाजनितक्रियाविषयव्यापार आर्थीभावना' (अर्थसंग्रह) ८ स्वर्गादि प्रयोजन को लक्ष्य करके यागादि क्रिया 
को अनुष्ठित करने का पुरुष में जो मानसिक व्यापार - कर्म उत्पन्न होता है उसको 'आर्थीभावना' कहते हैं | 
80. इतिकर्तव्यता ८ “इति' का अर्थ प्रकार है, सामान्यरूप से प्राप्त पदार्थ का विशेषरूप देना प्रकार! है । 
“कर्तव्य” शब्द सामान्य क्रिया का अभिधायक-है । अतएव सामान्यक्रियाभिहित “कर्तव्य” को ही विशेषरूप करना 
“इतिकर्तव्यता' शब्द का अर्थ है | “यजेत' पद में “त'” प्रत्यय प्रवर्तना बोधक होकर पुरुंष को अपने इष्ट साधन 
में प्रवर्तित करता है | लिझदि ज्ञान सम्पन्न भी पुरुष “यजेत' पद को सुनकर तटस्थ रहता हो तो विधि तटस्थ 
पुरुष को प्रवर्तित कराने में आकांक्षा रखती है, इसी को 'इतिकर्तव्यता' आकांक्षा कहते हैं । 
8]. यद्यपि भावना अपने साध्य को उत्पन्न करती है तथापि भावना और साध्य के बीच एक साधन का अस्तित्व 
पाया जाता है जो साध्य के निष्पन्न होने में करण का स्थान ग्रहण करता है | साधन धात्वर्थ होता है | “यजेत' 
पद में दो अंश है- “यज्‌' धातु और “त' प्रत्यय | यज्‌ धातु याग के सामान्यरूप का बोधक है और “त' प्रत्यय 
का बोधक है । “त' प्रत्यय के दो अंश है- आख्यातत्व और लिड्डत्व | लिझदिज्ञान करण है । धालर्थ करण है 
। इसप्रकार यागानुष्यान साधन है, करण है | 
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निर्वर्तक इत्येवं त्रिविधः कर्मसंग्रहः कर्मणः पुंव्यापाररूपस्यार्थभावनायाः संग्रहः संक्षेपः । 
तदेवमर्थ भावनारुपपुंप्रयत्तस्थ विधेयस्याभावाच्छब्दभावनारूपो विधिर्न शुद्धमात्मानं गोचरयति 
कारकाश्रयत्वादिधिविधेययोः । तदुक्तं- “ब्रैगुण्यविषया वेदा निम्नैगुण्यो भवार्जुन' इति । 
कारकाणां च त्रैगुण्यरूपत्वमनन्तरमेव व्याख्यास्यत इत्यमिप्रायः । 

अन्र प्रसड्भाद्विधिश्चिन्त्यते, प्रवृत्तिहेतुत्वेन प्रेरणा तावत्सर्वलोकानु भवसिद्धा । राज्ञा प्रेरितो बालेन 
प्रेरितो ब्राह्मणेन प्रेरितोडहमिति हि प्रवर्तमाना वक्तारो भवन्ति । सा च्‌॒ प्रवर्तना 
प्रवर्तकतराजादिनिष्ठा । तत्रोत्कृषटस्य निकृष्ं प्रति प्रवर्तना5 उज्ञा प्रेषणेति चोच्यते। निकृष्टस्योत्कृं 
प्रति प्रवर्तना याज्वाउध्येषणेति चोच्यते । समस्य सम॑ प्रत्युत्कर्षनिकर्षोदासीन्येन 
प्रवर्तनाउनुज्ञाउनुमतिरिति चोच्यते । ते चा5उज्ञादयो ज्ञानविशेषा इंच्छाविशेषा वा चेतनधर्मा 
एव लोके प्रसिद्धाः । वेंदे तु विधिनाउहं प्रेरितः करोमीति व्यवहर्तारों भवन्ति । तत्र 
स्वयमचेतनत्वादपौरुषेयत्वाच्य वैदिकस्य विधेर्न चेतनधर्मेणाऊ 5ज्ञादिना प्रेरकता संभवति । अतः 
स्वधर्मणैव साउभ्युपगन्तव्या गत्यन्तरासंभवातू | स एवं च धर्मश्चोदना प्रवर्तना प्रेरणा 
विधिरुपदेशः शब्दभावनेति चोच्यते । 

करनेवाला पुरुष अर्थात्‌ क्रिया का निर्वर्तक - क्रिया को निष्पन्न करनेवाला पुरुष है - इसप्रकार 
तीन प्रकार का “कर्मसंग्रह” है - कर्म अर्थात्‌ पुंव्यापाररूपा आर्थीभावना का संग्रह-संक्षेप है । 
इसप्रकार आर्थीभावनारूप पुंप्रयलरूप विधेय का अभाव होने के कारण शाब्दीभावनारूप विधि शुद्ध 
आत्मा को गोचर-विषय नहीं करती है, क्योंकि विधि और विधेय कारक के आश्रय होते हैं | यही 
भगवान्‌ ने कहा है :- 

“श्रैगुण्यविषया वेदा निम्रैगुण्यो भवार्जुन' (गीता, 2.45) 5 'हे अर्जुन ! वेद त्रैगुण्य को विषय 
करनेवाले हैं, तुम निम्नैगुण्य होओ” । कारकों की त्रैगुण्यरूपता की व्याख्या आगे की जायेगी - 
यह अभिप्राय है । 

यहाँ प्रसड़ “सड़ति से 'विधि' के विषय में विचार किया जाता है, प्रवृत्ति की हेतु होने से प्रेरणा-प्रवर्तना 
तो सब प्राणियों के अनुभव से ही सिद्ध है, क्योंकि'मैं राजा से प्रेरित हूँ”, “मैं बालक से प्रेरित 
हूँ, “मैं ब्राह्मण से प्रेरित हूँ” -- इसप्रकार प्रवृत्त होनेवाले वक्ता होते हैं और वह प्रवर्तना 
प्रवर्तक-राजादिनिष्ठ होती है | उसमें, उत्कृष्ट पुरुष की निकृष्ट पुरुष के प्रति होंनेवाली प्रवर्तना आज्ञा 
अर्थात्‌ प्रेषणा कही जाती है । निकृष् पुरुष की उत्कृष्ट पुरुष के प्रति होनेवाली प्रवर्तना याञ्चा 
अर्थात्‌ अध्येषणा कही जाती है | समान पुरुष की समान पुरुष के प्रति उत्कर्ष और निकर्ष की 
उदासीनतापूर्वक होनेवाली प्रवर्तना अनुज्ञा अर्थात्‌ अनुमति कही जाती है । वे आज्ञादि ज्ञानविशेष 
अथवा इच्छाविशेष चेतन के ही धर्मरूप से लोक में प्रसिद्ध हैं | वेद में तो पुरुष “मैं विधि से 
प्रेरित हुआ कर्म करता हूँ” -- इसप्रकार का व्यवहार करनेवाले होते हैं | उसमें, स्वयं अचेतन होने 
से और अपौरुषेय होने से वैदिक विधि में चेतन के धर्मरूप आज्ञादि से प्रेरकता संभव नहीं है, 
अतः उसको अपने शब्दात्मक धर्म से ही प्रेरक स्वीकार करना चाहिए, क्‍योंकि कोई अन्य गति 
सम्भव नहीं है; और वह धर्म ही चोदना, प्रवर्तना, प्रेरणा, विधि, उपदेश और शाब्दीभावना कहा 
जाता है | 

82. स्पृतस्य उपेक्षापनहत्वम्प्रसडड: ८ स्मृत हुए की उपेक्षा न करने को प्रसड़ कहते हैं।......ः 
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59 तत्र केचिदलौकिकमेव शब्दव्यापारं कल्पयन्ति । अन्ये तु क्लृप्तेनेवोपपत्ती नालौकिककल्पनां 
सहन्ते । प्रवर्तना हि प्रवृत्तिहेतुव्यापारः । विधिशब्दस्य चा55ख्यातत्वेन दशलकारसाधारणेनो- 


पाधिना पुरुषप्रवृत्तिरूपार्थ भावनां प्रति वाचकत्वं तज्ज्ञानहेतुत्वमिति यावत्‌। सा च ज्ञातैवानुष्ठातु 
शक्यत इति तद्धीहेतोरपि शब्दस्य तद्धेतुत्व॑ परम्परया भवत्येव । तत्र विधिशब्दस्य पुरुष- 
प्रवृत्तिरपभावनाज्ञानहेतुर्व्यपारस्तद्वाचकशक्तिमत्तया विधिशब्दज्ञानम्‌ । स एव च तस्य प्रवृत्ति 
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59 इस विषय में कोई विद्वान अलौकिक ही शब्दव्यापार की कल्पना करते हैं, किन्तु अन्यजन कहते 
हैं कि यदि क्लृप्तनिश्चित कारण से ही लौकिक कर्म के समान वैदिक कर्म में प्रवृत्ति हो सकती है 
तो अलौकिक व्यापार मानने की क्या आवश्यकता है ?- इसप्रकार वे अलौकिक-कल्पना को सहन 
नहीं करते हैं| कारण कि प्रवर्तना प्रवृत्ति का हेतुभूत व्यापार है और विधि” शब्द का दश लकारों 
के साधारणधर्म आख्यातत्वरूप उपाधि से पुरुषप्रवृत्तिरप आर्थीभावना के प्रति वाचकत्व है अर्थात्‌ 
आर्थीभावना के ज्ञान का हेतुत्व है । उस आर्थीभावना का ज्ञान होने पर ही अनुष्ठान किया जा 
सकता है, अतः उसके ज्ञान के हेतुभूत शब्द का उसके प्रति भी परम्परा से हेतुत्व होता ही है | 
उसमें, पुरुषप्रवृत्तिरप आर्थीभावना के ज्ञान में हेतुरूप विधि” शब्द का व्यापार पुरुषप्रवृत्ति का 
वाचक है और उसकी वाचकशक्तिमत्ता होने से ही “विधि! शब्द का ज्ञान होता है और वही उसकी 
प्रवृत्ति का हेतुभूत व्यापार है अतएव वही 'प्रवर्तना” नाम प्राप्त करता है, क्योंकि ज्ञानद्वारा ही शब्द 
प्रवृत्ति का जनक होता है, कारण कि ज्ञानजनक व्यापार से अतिरिक्त उसके किसी अन्य व्यापार 
की कल्पना करने में प्रमाण नहीं है” । इसप्रकार विधि का स्वज्ञान ८ लिडादिज्ञान, उसकी शक्ति 
83. कोई विद्वान्‌ 5 भट्टसोमेश्वर और खण्डदेव कहते हैं कि शब्दनिष्ठ प्रेरणा-प्रवर्तना का अपरपर्याय कोई अलौकिक 
शब्दय्यापार शाब्दीभावना शब्द से शब्दित है | उक्त मत में अरुचि प्रकट करने के लिए “केचित्‌” शब्द का प्रयोग 
है, कारण कि उक्त मत में तीन दोष प्रसक्त होते हैं | प्रथण दोष यह है कि अलौकिक शब्दव्यापार में व्यवहारादि 
से शब्दशक्तिग्रहण नहीं हो सकता है अतएव अगृहीतशक्तिक पद का प्रयोग अबोधक होने से व्यर्थ ही होगा, फलतः 
अबोधक पद से पुरुषप्रवृत्ति भी नहीं होगी | द्वितीय दोष यह है कि पुरुष राजादि की प्रेरणा से कर्म में इसलिए 
प्रवृत्त होते हैं कि वह स्वतंत्र फल देता है और अचेतन लिझदि में यह सामर्थ्य नहीं है अतएव इनकी प्रेरणा से 
पुरुषप्रवृत्ति नहीं होगी | तृतीय दोष यह है कि पुरुषप्रवृत्ति में प्रधान कारण लिझदि हैं अथवा प्रेरणा है ? यदि 
लिझदि कारण हैं तो किसी भी फल की सम्भावना नहीं है, क्योंकि वे स्वयं पुरुषार्थ नहीं हैं | यदि प्रेरणा कारण 
है तो प्रेरणामात्र के ज्ञान से विद्वान्‌ की प्रवृत्ति नहीं हो सकती है, अपितु उचित और अनुचित - दोनों प्रकार की 
प्रवृत्ति हो सकती है | 
84. अन्यजन - पार्थसारथिमिश्रादि की मान्यता है कि क्लृप्त - निश्चित कारण से ही लौकिक कर्म के समान 
वैदिक कर्म में प्रवृत्ति हो सकती है अतएव अलौकिक व्यापार मानने की आवश्यकता नहीं है | 
85. भाव यह है कि प्रवर्तना प्रवृत्ति का हेतुभूत व्यापार है और पुरुषप्रवृत्तिरप आर्थीभावना सब आख्यातों का 
अर्थ है अतएव लिझदि शब्द का भी वह अर्थ है, क्योंकि लिआदि शब्द भी आख्यात ही हैं तथा लिझदि शब्द 
ही पुरुषप्रवृत्तिरप आर्थीभावना का ज्ञान कराते हैं | “यजेत' आदि शब्दों में 'लिश' शब्द के श्रवण से श्रोता को 
यह ज्ञान होता है कि ये लिआदि शब्द मुझको यागादि में प्रवृत्त कराते हैं कि 'याग करो' - इसप्रकार यागादि में 
मेरी प्रवृत्ति का प्रयोजक व्यापार लिडादि शब्दों में है - यह सर्वलोकप्रसिद्ध अनुभव है | यजेत” - इस विधि 
शब्द में दो अंश है - आख्यातत्व और तिइत्व | आख्यातत्व या तिडूत्व धर्म दसों लकारों में रहता है अतएव 
यह उसका साधारण धर्म है, किन्तु लिडूत् धर्म केवल लिछ लकार में ही रहता है अतएव यह उसका असाधारण 
धर्म है | पुरुषप्रवृत्तिरप आर्थीभावना आख्यातार्थ है जो सब आख्यातों से प्रतीत होता है । प्रवृत्ति करानेवाली प्रेरणा 
शाब्दीभावना है जो कि लिझादि शब्दों में ही रहती है | लोक में राजादि प्रवर्त्तक पुरुषों में आज्ञादिरूप धर्म से 
रहते हैं किन्तु वेद अपौरुषेय हैं, अचेतन हैं अतएव उनमें लिझआदिरूप शब्दात्मक धर्म को ही प्रेरणा मानकर 
शाब्दीभावना कहा जाता है । आर्थीभावना का ज्ञान लिडदि विधि शब्दों से होता है इसलिए लिझदि शब्द आर्थीभावना 
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हेतुर्व्यपार इति प्रवर्तनाभिधानीयतां लभते ज्ञानद्वारेणेव शब्दस्य प्रवृत्तिजनकत्वात्‌, 
ज्ञानजनकव्यापारातिरिक्तव्यापारकल्पने मानाभावात्‌ । ज्ञानजनकश्च व्यापारस्तस्य स्वज्ञानं 
शत्तिज्ञानं शक्तिविशिष्टसवज्ञानं च | तत्राउध्योगन्‍यतरस्थ शब्दभावनात्वं तृतीयस्य तु तत्र 
करणत्वमिति विवेकः । 

एवं. स्थिते निष्कर्ष:, विधिना स्वज्ञानं जन्यते प्रवर्तनात्वेनाभिधीयते5पीति विधिज्ञानमेव- 
शब्दभावना । तस्यां च पुरुषप्रवृत्तिरूपाईर्थभावनैव भाव्यतयाउन्वेति | करणतया च प्रवृति- 
वाचकशक्तिमदिधिज्ञानमेव । भावनासाध्यस्यापि फलावकिक्नां भावनां प्रति करणत्वं फलकरण- 


का ज्ञान और शत्तिज्ञानविशिध्स्वज्ञान - ये उसके ज्ञानजनक व्यापार हैं* | उनमें प्रथम दो में से 
कोई भी एक अर्थात्‌ प्रथम अथवा द्वितीय शाब्दीभावनारूप है और तृतीय तो भावनाकरण है - 
यह विवेक - अन्तर है । 

ऐसी स्थिति में निष्कर्ष यह है कि विधि - विधिवाक्य से विधि का स्वज्ञान ८ लिझादिज्ञान उत्पन्न 
होता है, वही प्रवर्तनारूप से कहा भी जाता है अतएव विधिज्ञान ही शाब्दीभावना है | उसमें 
पुरुषप्रवृत्तिरप आर्थीभावना ही भाव्य-साध्यरूप से अन्वित होती है तथा करण रूप से प्रवृत्तिवाचक 
के वाचक हैं | लिआदिशदब्द से प्रवृत्ति को जब तक पुरुष नहीं जानता है तब तक पुरुष यागादि कर्मों में प्रवृत्त 
नहीं हो सकता है अतः प्रवृत्तज्ञान द्वारा लिझदि शब्द प्रवृत्ति के वाचक हैं | यह श्रोताओं का ज्ञान ही लिशदि 
शब्दों का वह व्यापार है जो कि पुरुषप्रवृत्तिरप आर्थीभावना के ज्ञान का जनक है | 

86. विधि - लिडदि शब्दों का ज्ञानजनक व्यापार तीन प्रकार होता है - प्रथम ८ विधि का स्वज्ञान - लिझादिज्ञान 
अर्थात्‌ तिझ्दि शब्दों का श्रावण प्रत्यक्ष, द्वितिय 5 उसकी शक्ति का ज्ञान - प्रवृत्ति कराने की शक्ति का ज्ञान 
अर्थात्‌ उस शक्ति का ज्ञान जिससे लिझदि शब्दों के श्रावण प्रत्यक्ष के उपरान्त प्रवृत्ति का ज्ञान श्रोताओं को होता 
है और तृतीय ८ शत्तिज्ञानविशिध्स्वज्ञान अर्थात्‌ प्रवृत्तिज्ञान कराने की शक्ति विधि-लिडादि शब्दों में है एतादृश 
शत्तिज्ञानविशिध्स्वज्ञान है । विधि - लिझदि का श्रावण प्रत्यक्ष द्वितीय ज्ञान का स्मारक है, कारण कि सामान्यज्ञानपूर्वक 
ही विशेषज्ञान होता है अतएव द्वितीय ज्ञान अपेक्षित है । सामान्यज्ञान प्रवृत्ति का कारण नहीं है, क्योंकि वह शक्ति 
का ज्ञान है, द्वितीय ज्ञान से यह प्रतीत नहीं होता है कि वह शक्ति कहाँ है अतएव तृतीय ज्ञान अपेक्षित है | 
तृतीय ज्ञान से यह स्पष्ट हो जाता है वह शक्ति विधि - लिडादि शब्दों में है अतएव लिझदि शब्दों के श्रवण से 
यागादि में पुरुष की प्रवृत्ति होती है । 

87. “करण' दो प्रकार का होता है - कारक और ज्ञापक | 'कारक' का अर्थ है उत्पादक अर्थात्‌ उत्न्न करनेवाला 
और 'ज्ञापक' का अर्थ है ज्ञान कराने वालाँ | शक्तिविशिध्स्वज्ञान - लिडदिज्ञान भावना का उत्पादकरूप करण 
नहीं है, जैसा कि चश्षुःसन्निकर्ष रूपादि के ज्ञान का उत्पादक है, सन्निकर्ष न होने पर रूपादि का ज्ञान नहीं होता 
है और चश्तुःसब्रिकर्ष हो जाने पर रूपादि का ज्ञान होता है | इसप्रकार शाब्दीभावना के साथ लिझदि ज्ञान का 
जन्य - जनकभाव सम्बन्ध नहीं है | यदि जन्य-जनकभाव सम्बन्ध होगा तो लिझदिज्ञान न होने से उसका अभाव 
मानना पड़ेगा और यह संभव नहीं है, क्योंकि भावना “यजेत स्वर्गकाम:' - इस वैदिक शब्दसमूह में पूर्व से ही 
विद्यमान रहती है, वेद के अनादि होने से शाब्दीभावना भी अनादि. है अतएव उसके उत्पन्न होने का प्रश्न ही नहीं 
उठता है । तिझदिज्ञानरूप करण से शाब्दीभावना का ज्ञान अवश्य होता है | 'लिआदि' के श्रवण से श्रोता अथवा 
वक्ता वेदवाक्य में पूर्व से ही विद्यमान शाब्दीभावना का अनुमान द्वारा ज्ञान कर लेता है । इसप्रकार लिअदिज्ञान 
ज्ञापकरूप में शाब्दीभावना का करण है, उत्पादकरूप में करण नहीं है, किन्तु लिझदिज्ञान शाब्दीभावना का ज्ञापक 
करण होने के साथ-साथ आर्थीभावना का कारक-उत्पादक करण भी है, कारण कि लिझदि का ज्ञान होने पर ही 
श्रोता में आर्थीभावना- प्रवृत्ति उत्पन्न होती है | इसप्रकार शक्तिविशिध्स्वज्ञान भावनाकरण है | 

88. प्रकृत में 'करण' स्वभाव्यनिर्व॑र्तकत्वरूप है | 'स्व” शब्द शाब्दीभावना परक है अतएवं शाब्दीभावना का भाव्य 
- साध्य -- आर्थीभावना जो पुरुषप्रवृत्तिरपा है उस प्रवृत्ति की निर्व्तकता - संपादकता लिडदिज्ञान में है, क्योंकि 
उसमें प्रवृत्ति कराने की शक्ति रहती है अतएव प्रवृत्तिवाचक शक्तिविशिध्विधिज्ञान शाब्दीभावना का करण है | 
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त्वादेव यागस्येव स्वर्गभावनां प्रति न विरुध्यते। तया च पुरुषः स्वप्रवृत्ति भावयेतू। केनेत्यपेक्षायां 


पुरुषप्रवृत्तिताचक शक्तिमत्तया ज्ञातेन विधिशब्देनेति करणांशपूरणम्‌ । कथमित्याकाइूक्षाया- 
मर्थवादैः स्तुत्वेतीतिकर्तव्यतांशपूरणम्‌ । इयं गौः क्रय्येति लौकिके विधौ बहुक्षीरा जीवद्वत्सा 
ख्यपत्या समांसमीनेत्यादिलौकिकार्थवादवत्‌ । 

नन्वाख्यातत्वेन विधिशब्ददुपस्थिता पुरुषप्रवृत्ति्भाव्यतया5न्वेतु । करण तु कथमनुपस्थितमन्वेति। 
उच्यते- विधिशब्दस्तावक्रवणेनोपस्थापितस्तस्य पुरुषप्रवृत्तिताचकशक्तिरपि स्मरणेनोपस्थापिता । 
त्दुभयवैशिष्टयं तबिष्ठा ज्ञातता च मनसेति वाचकशक्तिमत्तया ज्ञातो विधिशब्द उपस्थित एव । 
अनेन यच्छक्नुयात्तद्धावयेदिति प्रतिशब्दं स्वाध्यायविधितात्पर्याच्छब्दातिरिक्तेनोपस्थितमपि शाब्द- 
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शक्तिविशिथ्विधिज्ञान ही अन्वित होता है | शाब्दीभावना का साध्य-आर्थीभावना जो पुरुषप्रवृत्तिरूपा 
फलस्वरूपा है उस पुरुषप्रवृत्तिर्ष फल से अवक्तिन्न-विशिष्ट शाब्दीभावना के प्रति भी 
शक्तिविशिष्विधिज्ञान करण है, क्योंकि वह फल का करण है; जैसे याग यद्यपि आर्थीभावना का 
करण है तथापि स्वर्गादि फल का करण होने से स्वर्गादि फल से युक्त आर्थीभावना का भी करण 
है - इसप्रकार इसमें कोई विरोध नहीं है | विधि से पुरुष अपनी प्रवृत्ति करे - इससे शाब्दी 
भावना कही गई है, इसमें तीन अंशों की अपेक्षा रहती है -- साध्य, साधन और इतिकर्तव्यता । 
उक्त अपेक्षात्रय का स्वरूप क्रमशः इसप्रकार है - कि भावयेत्‌” ८ “क्या करे”, 'केन भावयेत्‌” ८ 
“किससे करे” और “कथं भावयेत्‌” - कैसे करे” । इनमें प्रथम साध्य की अपेक्षा 'पुरुषः स्वप्रवृत्ति 
भावयेत्‌' ८ “पुरुष अपनी प्रवृत्ति करे” - इससे निवृत्त हो गई, इसके पश्चात्‌ 'केन भावयेत्‌” ८ 
“किससे करे” - इसप्रकार साधन की अपेक्षा-आकांक्षा होने पर 'पुरुषप्रवृत्ति की वाचकशक्तिमत्ता 
से ज्ञात “विधि! शब्द से करे! - इसप्रकार करण-साधन अंश की पूर्ति होती है, इसके पश्चात्‌ 
“कथं भावयेत्‌” - कैसे करे” - इसप्रकार इतिकर्तव्यता की आकांक्षा होने पर अर्थवादों” से स्तुति 
कर इतिकर्तव्यता अंश की पूर्ति होती है ८ जिसप्रकार “गौ: क्रय्या' -- “गौ क्रय के योग्य है! - 
इस -लौकिक विधि में “यह गौ बहुत दूध देती है, इसके बच्चे जीवित रहते हैं, यह वत्सा - 
बछड़ीवाली है, प्रतिवर्ष प्रसव करती है” - इत्यादि लौकिक अर्थवादवाक्यों से क्रेता की गौ-क्रय में 
प्रवृत्ति होती है, उसीप्रकार “वायव्यं श्वेतमालभेत भूतिकामः” - 'ऐश्वर्यप्राप्ति का इच्छुक पुरुष वायु 
देवता के लिए श्वेत पशु का आलभन करे” - इस विधि में “वायुर्वै क्षेपिष्ठा देवता' -- “वायु 
शीघ्रगामी देवता है” -- अतएव शीघ्र फलप्रद है - इस “अर्थवाद-वाक्य से पुरुष की याग में प्रवृत्ति 
होती है - इसप्रकार इतिकर्तव्यता अंश का पूरंक अर्थवाद होता है । 

शंका है - आख्यातत्व धर्म से युक्त विधि! शब्द से उपस्थित पुरुषप्रवृत्ति भाव्य - साध्यरूप से 
89. प्राशस्त्यपरक अथवा निन्दापरक वाक्य को “अर्थवाद' कहते हैं (प्राशस्त्यनिन्दान्यतरपरं वाक्यमर्थवादः-अर्थसंग्रह)। 
अर्थवाद वाक्य का अपने मुख्यार्थ में कोई प्रयोजन नहीं रहता है अतएव अर्थवाद वाक्य लक्षणा द्वारा विधेय पदार्थ 
के प्राशस्य और निषेध्य पदार्थ की निन्‍्दा का प्रतिपादन करता है । यदि अर्थवादवाक्य का अभिप्राय उसके अपने 
मुख्यार्थ में स्वीकार किया जायेगा तो अर्थवादवाक्य के व्यर्थ होने का प्रसड़ उपस्थित होगा, क्योंकि सम्पूर्ण वेद 
क्रियापरक हैं, किन्तु अर्थवादवाक्य के व्यर्थ होने की आपत्ति को इश्पत्ति नहीं माना जा सकता है, कारण कि 
स्वाध्यायो5ध्येतव्य:'- यह अध्ययनविधि सूचित करती है कि सम्पूर्ण वेद का अध्ययन करना चाहिए, सम्पूर्ण वेद 


का अभिप्राय प्रयोजनवान्‌ अर्थ- धर्म में ही होता है और अर्थवाद भी वेदगत होने के कारण क्रियापरकरूप में 
स्वीकृत होता है अतएव अर्थवादवाक्य व्यर्थ नहीं होता है | अर्थवाद के दो भेद हैं- विधिशेष और निषेधशेष । 
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बोधे भासत एवं । यथा ज्योतिष्टोमादिनामधेयं यथा वा लिड्डविनियोज्यों मन्त्रः । तदुक्तमा- 
चार्यरुद्धिदधधिकरणे- “अनुपस्थितविशेषणा विशिष्टवुद्धिन भवति न त्वनभिहितविशेषणा” इति। 
एवमर्थवादानामुपस्थितिः श्रोत्रेण प्राशस्त्यस्य तु तैरेव लक्षणया तदुभयनिष्ठज्ञाततायास्तु 
मनसेत्यर्थवादेः प्रशस्तत्वेन ज्ञात्वेतीतिकर्तव्यतांशान्वयो5 प्युपपन्न एव। 

ननु कि प्राशस्त्यं, न तावत्फलसाधनत्वं, तस्य यागेन भावयेत्स्वर्गमित्यर्थभावनान्वयवशेनें 
विधिवाक्यादेव लब्धत्वात्‌ । नान्यतु, प्रवृत्तावनुपयोगात्‌ । उच्यते- बलवदनिष्टाननुबन्धित्व॑ 
प्राशस्त्यम्‌ । तच्च नेषहेतुत्वज्ञानाल्‍लभ्यते, इष्टहेतावपि कलज्जभक्षणादावनिष्टहेतुत्वस्यापि 


दर्शनातू । विहितश्येनफलस्य च शत्रुवधस्यानिष्टानुबन्धित्वं दृष्टमू । अतो यावत्साधनस्य फलस्य 
चानिष्टाहेतुत्व॑ नोच्यते तावदिष्टहेतुत्वेन ज्ञातेउपि तत्र पुरुषों न प्रवर्तते । अत एवोक्तम्‌- 
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अन्वित होती है तो हो, किन्तु करण जो विधिशब्द से उपस्थित नहीं है वह पुरुषप्रवृत्ति में कैसे 
अन्वित हो सकता है?" ? समाधान है - विधिशब्द - लिडदि तो श्रवणेन्द्रिय से उपस्थित रहता 
है अर्थात्‌ उसका श्रावणप्रत्यक्ष होता है अतएव वह प्रत्यक्ष से उपस्थित रहता है, उसकी पुरुषप्रवृत्तिरूपा 
वाचकशक्ति भी स्मरण से उपस्थित रहती है, तथा विधिशब्द और उसकी शक्ति - दोनों का वैशिष्टय 
और उसमें निष्ठ - रहनेवाली ज्ञातता मन से उपस्थित रहती है - इसप्रकार वाचकशक्तिमत्ता से 
ज्ञात विधिशब्द उपस्थित ही रहता है | इससे जो कर सके वह करे” - इसप्रकार प्रत्येक शब्द 
में स्वाध्यायविधि का तात्पर्य रहने से शब्दातिरिक्त स्मरण से उपस्थित हुआ शत्तिज्ञान भी शाब्दबोध 
में भासित होता ही है, जैसे 'ज्योतिथ्वेमेन यजेत स्वर्गकाम:” - 'स्वर्गलाभ के लिए ज्योतिष्टोम नामक 
याग करे” - यहाँ ज्योतिश्ेम नामक याग की उपस्थिति शब्दातिरिक्त श्रवणेन्द्रिय से हुई है, क्योंकि 
ज्योतिशेम की शक्ति तदर्थ याग में है, अथवा “बहिर्देवसदनं दामि' - इत्यादि में 'दामि! -- इस 
लिड़ से कुशच्छेदन में इस मन्त्र का विनियोग है | मीमांसक आचार्यों ने उद्भिद्‌ अधिकरण में कहा 
भी है -- 'जो विशेषण उपस्थित ही नहीं है उसके सम्बन्ध का बोध न होने से उस विशेषण से 
विशिष्ट में उस विशेषण से विशिष्ट बुद्धि नहीं होती है - यह नियम है, न कि जो विशेषणमात्र 
शब्द से उपस्थित नहीं है उस विशेषण से विशिष्ट बुद्धि नहीं होती है-- यह नियम है' । इसीप्रकार 
अर्थवादों की उपस्थिति श्रोत्र से होती है, प्राशस्त्य अर्थ तो उन अर्थवादों से ही लक्षणावृत्ति द्वारा 
उपस्थित होता है और उन दोनों में निषठ - रहनेवाली ज्ञातता की प्राप्ति मन से होती है -- इसप्रकार 
अर्थवादों द्वारा विधि को प्रशस्तरूप से जानकर तत्तद्विहित कर्म को तत्तत्फलप्राप्ति के लिए करे - 
इसप्रकार इतिकर्तव्यता अंश का अन्वय भी उपपन्न ही है । 

प्रश्न है - प्राशस्त्य क्या है ? फलसाधनत् तो प्राशस्त्य हो नहीं सकता है, क्योंकि 'यागेन स्वर्ग 
भावयेत्‌”-- 'याग से स्वर्ग की भावनां करे' - इस आर्थीभावना के अन्वयवश से फल तो विधिवाक्य 
द्वारा ही प्राप्त हो जाता है, पुनः एतदर्थ अर्थवादों की क्या आवश्यकता है ? इसके अतिरिक्त अन्य 
कोई भी प्राशस्त्य नहीं हो सकता है, क्योंकि उसका प्रवृत्ति में उपयोग ही नहीं है | उत्तर है - 
90. भाव यह है कि एक-एक पद से ज़ो अर्थ उपस्थित होते हैं उन्हीं में परस्पर सम्बन्ध का बोध पदसमूहरूप 
वाक्य से होता है, प्रकारान्तर से उपस्थित अर्थों में सम्बन्ध का बोध नहीं होता है, अतएव “शाब्दी ह्ाकांक्षा 
शब्देनैव प्रपूर्यते' - शब्दसम्बन्धिनी आकांक्षा शब्द से ही पूर्ण होती है! -- यह न्याय म्ष॑ंगत है | प्रकृत में आख्यातत्व 
धर्म से युक्त 'विधि' शब्द से उपस्थित पुरुषप्रवृत्ति साध्यरूप से अन्वित होती है तो वह ठीक है, किन्तु 'करण' 
जो विधिशब्द से उपस्थित नहीं है वह पुरुषप्रवृत्ति में कैसे अन्वित हो सकता है ? 


830 श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 8 
“फलतोऊपि च यत्कर्म नानर्थेनानुबध्यते । 


इति कथ्यते ॥” इति। 
अतः स्वतः फलतो 28573 45003.42525%:%03%% विधिशक्तिमुत्तम्भयन्ति | क 
उत्तम्भः, स्वतः फलतो वाउ5नर्थनुबन्धित्वशझयाः प्रवृत्तिप्रतिबन्धिकाया विगमः । इदमेव च 


विधेः प्रवृत्तिजननने साहाय्यमर्थवादैः क्रियत इति विधिरर्थवादसाकाडूक्षः । एवमर्थवादा 
अप्यभिधया गौण्या वा वृत्त्या भूतमर्थ वदन्तो5पि -स्वाध्यायविध्यापादितप्रयोजनवत्त्तलाभाय 
विधिसाकाडूक्षाः । सो5यं नष्टाश्वदग्धरथवत्संप्रयोगः । ययैकस्य दग्धस्य रथस्य जीवद्धिर- 
श्वैरन्यस्थ विद्यमानस्य रथस्याविद्यमानाश्वस्य संप्रयोगः परस्परस्पार्थवत्त्वाय तथाडर्थवादानां 
प्रयोजनांशो विधिना पूर्यते, विधेश्व शब्दभावनाया इतिकर्तव्यतांशोईर्थवादैरिति | तदिदमुभयोः 
श्रवणे पूर्णमेव वाक्यमेकस्य श्रवणे त्वन्यस्थ कल्पनया पूरणीयं, यथा “वसन्ताय 
कपिज्जलानालभेत” इति विधावर्थवादांशो5श्रुतोषपि कल्प्यते, “प्रतितिषन्ति ह वा य एता 
रात्ीरुपयन्ति” इत्यायर्थवादे विध्यंशः । तथा च सूत्र “विधिना त्वेकवाक्यत्वाल्तुत्यर्थेन विधीनां 


बलवान अनिष् से सम्बन्ध न होना ही प्राशस्त्य” है | उसकी प्राप्ति विहित साधन इष्ट का हेतु 
है! -- इस ज्ञान से नहीं होती है, क्योंकि इष्ट का हेतु होने पर भी कलज्जभक्षण आदि में अनिश्हेतुत्व 
देखा जाता है तथा विहित श्येनयाग के फलभूत शत्रुवध में अनिथनुबन्धित्व देखा जाता है । अतः 
जबतक साधन और फल में अनिष्ट का अहेतुत्व नहीं कहा जाता है तब तक इष्ट के हेतुरूप से 
ज्ञात होने पर भी उनमें पुरुष प्रवृत्त नहीं होता है । अतएव कहा भी है - 

“जो कर्म फल के द्वारा भी अनर्थ से अनुबद्ध नहीं होता है वही केवल प्रीति का हेतु होने से 
“धर्म! कहा जाता है” (श्लोकवार्तिक, ..2.268) । 

अतः स्वतः - स्वरूपतः अथवा फलतः अनर्थ से अननुबन्धित्वरूप प्राशस्त्थ का बोध कराने से 
अर्थवाद विधिशक्ति को उत्तम्भित - उत्तेजित करते हैं | उत्तेजंकत्वस्वरूप उत्तम्भ क्‍या है ? स्वतः 
- स्वरूपतः अथवा फलतः अनर्थनुबन्धित्व की शड्जा, जो पुरुषप्रवृत्ति की प्रतिबन्धक है, का निवारण 
होना ही “उत्तम्भ” है । प्रवृत्ति उत्पन्न करने में अर्थवादों द्वारा विधि की यही सहायता की जाती 
है - इसप्रकार विधि को अर्थवाद की अपेक्षा रहती है । इसीप्रकार अर्थवाद भी अभिधा अथवा 
गौणी वृत्ति से यथार्थ अर्थ को कहते हुए भी स्वाध्यायविधि द्वारा आपादित - प्राप्त प्रयोजनवत्ता 
की प्राप्ति के लिए विधि की आकांक्षा - अपेक्षा रखते हैं | यह संप्रयोग नथश्वदग्धरथ के समान 
है । जैसे - जिसका रथ जल गया है और घोड़े जीवित हैं ऐसे एक पुरुष का दूसरे पुरुष के 
साथ, जिसका रथ विद्यमान है किन्तु घोड़े अविद्यमान हैं अर्थात मर गये हैं, परस्पर अर्थसिद्धि - 
प्रयोजनसिद्धि के लिए संप्रयोग - मेल हो जाता है, वैसे ही अर्थवादों के प्रयोजनरूप अंश की पूर्ति 
विधि से होती है तथा शाब्दीभावनारूपा विधि के इतिकर्तव्यतारूप अंश की पूर्ति अर्थवादों से होती 
है | अतः यह ध्यातव्य है कि यदि प्रयोजन और इतिकर्त्तव्यता - दोनों का श्रवण होता है तो पूर्ण 
ही वाक्य है और यदि दोनों में से एक का श्रवण होता है तो उसको दूसरे की कल्पना से पूर्ण 
करना चाहिए । जैसे 'वसन्त के लिए कपिउ्जल का आलभन करे -- इस विधि में अर्थवादांश 
का श्रवण नहीं है अतएव अर्थवाद की कल्पना करके यहाँ वाक्य को पूर्ण किया जाता है तथा 
"जो ये रात्रियाग करते हैं वे प्रतिध्य को प्राप्त होते हैं'- इस अर्थवाद में विध्यंश श्रुत नहीं है अतएव 
विधिवाक्य की कल्पना करके यहाँ वाक्य को पूर्ण किया जाता है | इसीप्रकार सूत्र भी है-- 'विधिना 
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स्थुःः इति । विधिना स्तुतिसाकाइूक्षेण प्रयोजनसाकाइूक्षाणामर्थवादानामेकवाक्यत्वादिधीनां 
विधेयानां स्तुत्यर्थेन स्तुतिप्रयोजनेन स्तुतिरूपेण प्रयोजनसाकाइूक्षेण लाक्षणिकेनार्थेन 
वा55नर्थक्याभावादर्थवादा धर्मे प्रमाणानि स्पुरिति तस्वार्थः । 

ननु या एव लौकिकाः शब्दास्त एव वैदिकास्त एव चामीषामर्था इति न्‍्यायादिधिशब्दस्य लोके यत्र 
शक्तिगहीता वेदे5पि तदर्थकेनैव तेन भवितव्यमू। लोके च प्रेषणादौ पुरुषधर्मवाचित्व॑ क्लृप्तमिति 
वेदे शब्दभावनावाचित्व॑ कथमुपप्थन्ते । उच्यते-लोकवेदयोरैकरूप्पमेव । तथा हि- लोके 
प्रेषणादिक॑ न तेन तेन रूपेण विधिपदवाच्यमननुगमेन नानार्थत्वप्रसड्रात्तददेव भावनावाचि- 
त्वोपपत्तेश्च । कि तु प्रेषणाध्येषणानुज्ञा स्वस्तिप्रवर्तनात्वमेक॑, तच्च शब्दव्यापारेउपि तुल्यमिति 
तदेव लिडादिपदवाच्यम्‌ । तच्च लौकिकशब्दे नास्त्येव । तत्र राजादीनामेव प्रवर्तकत्वात्‌ । 
प्रवर्तकव्यापार एव हि प्रवर्तना प्रवर्तकत्वं च राजादेरिव वेदस्याप्यनु भवसिद्धम्‌। 

ननु वेदेडपि प्रवर्तनावानीश्वरः कल्प्यतां लोके राजादिवत्‌ । तदुक्त विधिरेव तावदूगर्भ इब 
श्रुतिकुमार्याः पुंयोगे मानमिति । न, वेदस्यापौरुषेयत्वात्‌ । न हि वेदस्य कर्ता पुरुषो लोके वेदे वा 
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त्वेकवाक्यत्वाल्तुत्यर्थन विधीनां स्युः” (मीमांसादर्शन, .2.7) - इस सूत्र का अर्थ है कि स्तुति की 
अपेक्षावाली विधि के साथ प्रयोजन की अपेक्षावाले अर्थवादों की एकवाक्यता होने के कारण विधियों 
अर्थात्‌ विधेय वस्तुओं की स्तुत्वर्थ से ८ स्तुतिप्रयोजन से - स्तुतिरूप प्रयोजन से आकांक्षावाले 
होने से अथवा लाक्षणिक अर्थ से आनर्थक्य न होने के कारण अर्थवाद धर्म में प्रमाण होते है” । 
शंका है-- जो लौकिक शब्द हैं वे ही वैदिक हैं और वे ही उनके अर्थ हैं-- इस न्याय से विधिशब्द की 
लोक में जिस अर्थ में शक्ति ग्रहण की गई है वेद में भी उसको उसी अर्थवाला होना चाहिए | लोक 
में प्रेषणादि को पुरुषधर्मवाची माना गया है, तो फिर वेद में वे शाब्दीभावनावाची कैसे हो सकते हैं ? 
उत्तर है - लोक और वेद की एकरूपता ही है | यह कहा गया है कि लोक में प्रेषणादिक उस-उस 
रूप से विधिपद वाच्य नहीं है, क्योंकि वे सर्वत्र अनुगत नहीं है, कारण कि उनके अननुगत होने से 
विधिशब्द नानार्थक हो जायेगा और इसी प्रकार ही उनका शाब्दीभावनावाची होना भी उपपन्न हो 
जायेगा; किन्तु प्रेषणा, अध्येषणा, अनुज्ञा आदि में प्रवर्तनात्व एक धर्म है और वह शब्दव्यापार में भी 
समानरूप से रहता है अतएव वही लिडादि पद का वाच्य है | वह लौकिकशब्द में तो है ही नहीं, 
क्योंकि उसमें राजादि ही प्रवर्तक होते हैं | प्रवर्तक का व्यापार ही प्रवर्तना है और प्रवर्तकत्व राजादि 
के समान वेद का भी अनुभव से सिद्ध है । 

शंका- जैसे लोक में राजादि प्रवर्तक हैं वैसे ही वेद में भी प्रवर्तनावान्‌ ईश्वर की कल्पना करो | कहा 
भी है-- जैसे कुमारी का गर्भ ही अदृध् कुमारी-पुंयोग में प्रमाण है वैसे ही श्रुतिकुमारी-- पुरुष के संयोग 
में विधि ही प्रमाण है| इसका उत्तर है कि नहीं, ऐसा नहीं है, क्योंकि वेद तो अपौरुषेय हैं, कारण 
कि वेद का कर्ता पुरुष न तो लोक में प्रसिद्ध है और न वेद में ही प्रसिद्ध है, फिर भी उसकी कल्पना 


9. तालर्य यह है कि विधिवाक्य अर्थवादवाक्यों को ग्रहण करके ही पूर्ण वाक्य कहलाते हैं और वे अर्थवादवाक्य 


विधि से पृथकू कोई वस्तु नहीं है किन्तु विधि के अड्ज ही हैं | यद्यपि विधिवाक्य यज्ञादि कर्मों में पुरुष को प्रवृत्त 
कराते हैं, तथापि यज्ञों में परिश्रम और धनव्यय अधिक होने के कारण जब पुरुषों का मन यज्ञों से उपराम होने 
लगता है तब अर्थवादवाक्य ही यज्ञों प्राशस्त्य द्वारा पुरुषों को यज्ञों से उपराम होने से रोक देते हैं | इसी सहायता 
के कारण अर्थवादवाक्य विधिवाक्यों के अड्ज होकर धर्म में प्रमाण होते हैं | यह कोई अपूर्व कल्पना नहीं है, अपितु 
लोकप्रसिद्ध ही विषय है | 
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प्रसिद्ध: । तत्कल्पने च तज्ज्ञानप्रामाण्यापेक्षया वेदप्रामाण्ये निरपेक्षत्वेन स्थितं स्वतः प्रामाण्यं 
भग्नं स्थात्‌ । बुद्धवाक्येडपि प्रामाण्यप्रसड्राच्च । ईश्वरवचनत्वे समाने5पि बुद्धवाक्यं न प्रमाणं 
वेदवाक्यं तु॒प्रमाणमिति सुभगामिक्षुकन्यायप्रसडः । महाजनानामुभयसिद्धत्वाभावेन 
तत्परिग्रहापरिग्रहा भ्यामपि विशेषानुपपत्तेः । ईश्वरप्रेरणाया लोकवेदसाधारणत्वेन लोकेडपि 
राजादीनां प्रेरकत्वं न स्थात्‌ । ईश्वरप्रेरणायां स्थितायामेव राजादिरप्यसाधारणतया प्रेरक इति 
चेतू । हन्त सा तिषछतु न वा किल्िहाप्यसाधारणः प्रेरको वेद एवं राजादिस्थानीय इत्यागतं 
मार्ग । ईश्वर्प्रेरणायाः साधारणाया असाधारणप्रेरणासहकारेणैव प्रवर्तकत्वात्‌ । किचेश्वरप्रेरणायां 
सर्वोष्पि विहितं कुयदिव न तु कश्चिदषि लट्डयेत्‌, निषिद्धे5पि चेश्वरप्रेरणा5स्त्येव । अन्यथा 
न को5पि तत्र प्रवर्तेतेति तदपि विहितं स्थात्‌ । तथा चोक्तम्‌ - 

“अज्ञो जन्तुरनीशो5यमात्मनः सुखदुःखयोः । 

ईश्वप्रेरितो गच्छेत्वर्ग वा श्वश्रमेव वा ॥” इति। हा ु 
करने पर उस पुरुषविशेष ईश्वर के ज्ञान के प्रामाण्य की अपेक्षा से वेद के प्रामाण्य में निरपेक्षरूप 
से स्थित स्वतःप्रामाण्य भग्न हो जायेगा और बुद्ध के वाक्य में भी प्रामाण्य का प्रसड् उपस्थित 
होगा । ईश्वरवचनत्व तो वेदवाक्य और बुद्धवाक्य - दोनों में समान होने पर भी बुद्धवाक्य प्रमाण 
नहीं है और वेदवाक्य प्रमाण है-- ऐसा कहने से सुभगाभिश्नुकन्याय” का प्रसंग होगा, क्योंकि उभय 
- बौद्ध और वैदिक-- इन दोनों में सिद्ध -- सम्मत कोई महाजन - महापुरुष हो नहीं सकता है 
अतएव उसके ग्रहण करने या न करने में कोई विशेषता नहीं आ सकती है । ईश्वर-प्रेरणा लोक 
और वेद में साधारण-समान होने पर भी राजादि का प्रेरकत्व तो लोक में भी सिद्ध नहीं होगा । 
यदि कहो कि ईश्वरप्रेरणा के रहते हुए ही राजादि भी असाधारणरूप से प्रेरक हैं तो हन्त - बड़ी 
प्रसन्नता की बात है, ईश्वरप्रेरणा हो अथवा न हो किन्तु यहाँ -वैदिक कर्मों में भी असाधारण प्रेरक 
वेद ही हैं जैसे लोक में राजादि असाधारण प्रेरक माने जाते हैं-- इस प्रकार ठीक रास्ते पर आ 
गए, क्योंकि साधारण ईश्वरप्रेरणा असाधारण प्रेरणा की सहायता से ही प्रवर्तक-प्रेरर हो सकती है 
| इसके अतिरिक्त, यदि ईश्वरप्रेरणा ही प्रेरक होती है तो फिर सबको विहित कर्म ही करना चाहिए, 
किसी को भी उसका उल्लंघन नहीं करना चाहिए; निषिद्ध कर्म में भी ईश्वरप्रेरणा रहती ही है, 
अन्यथा उसमें कोई भी प्रवृत्त न हो-- इसप्रकार निषिद्ध कर्म भी विहित हो जायेगा । पूर्वाचार्यों ने 
ऐसा ही कहा हैं :- 
92. सुभगाभिक्षुकन्याय ८ किसी गृहस्थ पुरुष की दो पलियाँ थीं - सुभगा और दुर्भगा | उसके यहाँ एक दिन 
एक भिक्षुक भिक्षा माँगने आया | उस भिक्षुक को पहले दुर्भगा ने देखा और उसने उस भिक्षुक से कह दिया कि 
भिक्षा नहीं मिलेगी, यह वाक्य सुनकर भिक्षुक चला गया, किन्तु जब सुभगा को यह ज्ञात हुआ कि भिक्षुक भिक्षा 
के लिए मना करने से चला गया है तो उसके उसने उस भिश्लुक को पुनः बुलाया । भिश्ुक ने कहा कि "मैं तो 
द्वार पर उपस्थित अन्य स्री के मना करने से चला गया था' | उस समय यदि सुभगा यह कहे कि उस स्त्री को 
मना करने का अधिकार नहीं था, इस घर में तो मेरा ही अधिकार है तो भिक्षुक सुभगा की बात पर विश्वास 
नहीं करेगा, क्योंकि घर में अधिकार तो दोनों का ही समान है | यही सुभगाभिक्षुकन्याय है | इसी न्याय से 
वेदवाक्य और बुद्धवाक्य - दोनों ही ईश्वरवचन होने के कारण यह नहीं कहा जा सकता है बुद्धवाक्य प्रमाण नहीं 
है और वेदवाक्य प्रमाण हैं । 
93. “हन्त हर्षे5नुकम्पायां वाक्यारम्भविषादयो:' (अमरकोश, 3.3.244) < 'हन्त के हर्ष दया, वाक्यारम्भ और विषाद 
अर्थ हैं" | प्रकृत में 'हन्त' शब्द वादी के पक्ष में हर्षादि का द्योतक है अथवा प्रतिवादी के पक्ष में विधाद का सूचक है | 
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तस्माद्राजादिरिव वेदोषपि स्वप्रवर्तनां ज्ञापयनिच्छोपहारमुखेन प्रवर्तयतीति सिद्ध 
लोकवेदयोरैकरूप्यम्‌ । पूर्वमीमांसकानां स्वतन्त्रो वेदो ब्रह्ममीमांसकानां तु ब्रह्मविवर्तस्तत्परतन्त्रो 
वेद इति यद्यपि विशेषस्तथाउपि श्वसिततुल्यत्वेन वेदस्यापौरुषेयत्वमुभयेषामपि समानम्‌ । 

अत्र च प्रवृत्त्यनुकूलव्यापारत्व॑ प्रवर्तनात्वं सखण्डो5खण्डो वोपाधिस्तस्मिन्विधिपदशक्ये5 पि तदा- 


: श्रयविशेषोपस्थितिर्गवादितुल्बैव । अनुकूलब्यापारत्व॑ वा शक्यं प्रवृत्त्यंशस्त्वाख्यातत्वेन 


शक्त्यन्तरलभ्य एवं । दण्डीत्यत्र संबन्धिनि मतुबर्थे प्रकृत्यर्थदण्डांशवत्‌ । फलसाधनताबोध एव 
प्रेरणा तामेव कुर्वन्मरको विधिरतः फलसाधनतैव प्रेरणात्वेन विधिपदशक्येति मण्डनाचार्याः । 
फलसाधनता चार्थभावनान्वयलभ्येत्युक्त प्राक्‌ । इममेव च पक्ष पार्थसारथधिप्रभृतयः पण्डिताः 
“यह अज्ञानी जीव अपने सुख और दुःख के विषय में परतन्त्र है, यह ईश्वर से प्रेरित होकर ही 
स्वर्ग अथवा नरक में जाता है |” 

इससे यह सिद्ध हो गया कि राजादि के समान वेद भी अपनी प्रवर्तना को ज्ञापित-सूचित करते हुए 
पुरुषों में इच्छा उत्पन्न कर कर्मों में उनको प्रवृत्त करता है -- इसप्रकार लोक और वेद की एकरूपता 
सिद्ध है । पूर्वमीमांसकों के मत में वेद स्वतंत्र हैं, किन्तु ब्रह्ममीमांसकों के मत में वेद ब्रह्म का 
विवर्त्त हैं अतएव ब्रह्म के अधीन हैं -- इसप्रकार यद्यपि इन दोनों मतों में विशेष-भेद है, तथापि 
परमात्मा के श्वास के तुल्य होने से वेद की अपौरुषेयता तो दोनों ही मतों में समान है?” । 

यहाँ प्रवृत्ति के अनुकूल व्यापारत्व प्रवर्तनात्व है 5 जिस व्यापार से तत्तत्कायों में पुरुष की प्रवृत्ति 
होती है तादृश व्यापारवती 'प्रवर्तना' कहलाती है, वह सखण्ड-उपाधिस्वरूप हो अथवा अखण्ड 
- उपाधि”स्वरूप हो उसमें विधिपद की शकक्‍्यता होने पर भी उसके आश्रयविशेष की उपस्थिति 
तो गौ आदि के समान ही है?” | अथवा, अनुकूलव्यापारत्व ही विधिपद का शक्यार्थ है, उसमें 
विशेषण-स्वरूप प्रवृत्त्यंश विधिप्रत्ययगत आख्यातत्व से शक्त्यन्तर ही लब्ध होता है अतएव “अनन्यलभ्य: 
शब्दार्थ:ः-- यह न्याय” सड्भत होता है; जैसे 'दण्डी” पद है 5 “दण्डो5स्ति अस्य” इति “दण्डी'-- 
यहाँ “अत इनिठनौ” (पाणिनिसूत्र, 5.2.5) -- इस सूत्र से विहित मतुबर्थीय “इनि” प्रत्यय केवल 
94. “अस्य महतो भूतस्य निश्वसितं यदयमृग्वेद:” ८ “यह जो ऋग्वेद है वह परम ब्रह्म के निश्वास के तुल्य 
842 है” - इत्यादि वाक्य के अनुसार वेद की अपौरुषेयता पूर्वमीमांसा और उत्तरमीमांसा - दोनों दर्शनों में 
समान है । 

95. अनुगत प्रतीति को जाति अथवा उपाधि कहते हैं | जहाँ जातिबाधकदोष विद्यमान रहता है वहाँ उसको 
“उपाधि' कहा जाता है । व्यक्ति का अभेद, तुल्यत्व, सड्ूूर, अनवस्था, रूपहानि और असम्बन्ध-ये छः जातिबाधकदोष 
हैं | जैसे- आकाशत्व, कालत्व और दिकूल- ये आकाशादि व्यक्ति के अभेद से जाति नहीं है अपितु 'उपाधि' 
हैं | इसीप्रकार तुल्यत्व के कारण घटत्व और कलशत्व जाति नहीं हैं, उपाधि हैं | सड्डूर-दोष के कारण भूतव और 
मूर्त्व - ये दोनों भी जाति नहीं है, उपाधि हैं | अनवस्थादोष के कारण “सामान्यत्व” उपाधि है, जाति नहीं है 
| रूपहानि के कारण “विशेषत्व” उपाधि है | असम्बन्ध के कारण 'समवायत्व” और “अभावत्व' भी उपाधि हैं | 
यह उपाधि दो प्रकार की होती है - सखण्ड और अखण्ड । निरवक्तित्र उपाधि 'अखण्ड' कहलाती है और 
सावक्िन्न उपाधि 'सखण्ड' होती है | अतएव “प्रवर्तनात्व” अखण्ड उपाधि है और 'प्रवृत्त्यनुकूलव्यापारत्व” सखण्ड 
उपाधि है, कारण कि यह प्रवृत्ति, अनुकूल और व्यापार - इन तीनों खण्डों से अवक्तिन्न - परिक्तिन्न है | 

96. अर्थ यह है - जैसे- “गौ” पद की शक्ति गोत्वादि में है, इसलिए “गो” पद के श्रवण से शक्ति के आश्रय 
गोत्वादि की उपस्थिति होती है; वैसे ही 'विधि” पद की शक्ति रक्त प्रवर्तना - प्रेरणा में है, अतएव लिडादि 
विधिपद के श्रवण से शक्ति की आश्रय प्रवर्तना - प्रेरणा की उपस्थिति होती है । 

97. “अनन्यलभ्यः शब्दार्थ:” - इस न्याय का अभिप्राय यह है कि शब्द का अर्थ वही माना जाता है जो प्रकारान्तर 
से लब्ध न होता हो | 
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प्रतिपन्नाः। औपनिषदानामपि केषांचिदिष्टसाधनतावादो5 नेनैव मतेनोपपादनीयः । इष्टसाधन- 
त्वं स्वरूपेणैव लिडादिपदशक्यं न प्रेरणात्वेनेति तार्किकाः, तन्न, गौरवादन्यलभ्यत्वादन्वया- 
योग्यत्वाच्च । इच्छाविषयसाधनत्दापेक्षया प्रवर्तनात्वमतिलघु इच्छातद्विषययोरप्रवेशात्‌ । 
इच्छाशानस्यापि प्रवृत्तिज्ञानवत्पवृत्तिहेतुत्वापातातू, वस्तुगत्या य इच्छाविषयस्तत्साधनमिति 
शब्देन प्रतिपादयितुमशक्यत्वात्‌ । साधनत्वमात्रस्थैव शक्यत्वे च तेनैव प्रत्ययेनोपस्थापितया 
प्रवृत््या सह श्रुत्या तदन्वयसंभवे पदान्तरोपस्थापितस्वर्गंण सह वाक्येन तदन्वयासंभवात्मवर्तनात्व 
एव पर्यवसान श्रेत्वा वाक्यस्य बाधात्‌ | प्रत्ययश्रुतेः पदश्रुतितो5पि बलीयस्त्वेन पशुना यजेतेत्यत्र 
प्रकृत्यर्थ पशुं विहाय प्रत्यायर्थेन करणेन सहैवैकत्वस्यान्वयादेक॑ करण पशुरिति वचनव्यक्त्या 
क्रत्वड्त्वमेकत्वस्य स्थितं किमु वक्तव्यं पदान्तरसमभिव्याहाररूपाद्ाक्यादूबलीयस्त्वमिति । 
सम्बन्धी अर्थ में है, क्योंकि दण्ड जो 'इनि' प्रत्यय की प्रकृति है उस प्रकृत्यंश विशेषण की प्राप्ति 
“दण्ड” शब्द की शक्ति से होती है। फलसाधनताबोध ही प्रेरणा है, उसी को करता हुआ विधि प्रेरक 
होता है, अतः: फलसाधनता ही प्रेरणात्वरूप से विधिपद की शक्‍्य है - यह आचार्य मण्डनमिश्र का 
मत है” | फलसाधनता आर्थीभावना के अन्वय से लभ्य है - यह पूर्व में कहा जा चुका है | इसी 
पक्ष को पार्थसारथिमिश्र आदि पण्डितों ने भी स्वीकार -किया है । किन्हीं-किन्हीं वेदान्तियों” का 
इश्साधनतावाद भी इसी मत से उपपादनीय - ग्रहणीय है | नैयायिकों का मत है कि इष्साधनता 
स्वरूप से ही लिडादि पद की शक्य है“, प्रेरणात्वरूप से शक्‍्य नहीं है, किन्तु यह मत ठीक नहीं है, 
क्योंकि इसमें तीन दोष हैं-- कल्पनागौरव, अन्यलभ्यत्व और अन्वयायोग्यत्व | इथ्साधनता को स्वरूप 
से ही लिडादि पद का शक्यार्थ मानने पर इच्छा, इच्छा का विषय और उसका साधन- ये तीन पदार्थ 
मानने होंगे अतएव इन तीन पदार्थों को मानने की अपेक्षा प्रवर्तनात्व को ही शक्यार्थ मानने में अतिलाघव 
है, क्योंकि प्रवर्तना में इच्छा और इच्छा के विषय स्वर्गादि का प्रवेश--समावेश नहीं है | इन दोनों का 
समावेश करने पर दूसरा.दोष यह भी है कि जैसे प्रवृत्तिज्ञान प्रवृत्ति में हेतु होता है वैसे ही इच्छाज्ञान 
को भी प्रवृत्तिहेतुता प्राप्त होगी । यदि कहें कि इच्छा और इच्छा का विषय तो अज्ञात रहते हैं केवल 
साधन मात्र ही लिड्पद का शक्यार्थ है अतएव ऐसा मानने में भी गौरव नहीं जाता है, तो वस्तुतः 
“जो इच्छा का विषय है वह उसका साधन है'-- यह शब्द से प्रतिपादित नहीं हो सकता है, क्योंकि 
शब्दार्थ वही होता है जो ज्ञात हो, अज्ञात अर्थ शक्‍्य नहीं होता है | यदि इध्साधनत्व को लिड्पद 
का शक्यार्थ न कहकर यह कहें कि केवल साधनत्र्वमात्र लिडपद का शक्यार्थ है, तो ऐसा मानने पर 
भी उस लिड्दि प्रत्यय के द्वारा उपस्थापित पुरुषवृत्ति के साथ एक विभक्ति-श्रुति के बल से उसका 
98. आचार्य मण्डनमिश्र का कघषन है... 

'पुंसां नेथभ्युपायत्वाक्रियास्वन्य: प्रवर्तक: | 

प्रवृत्तिहेतुं धर्म च प्रवदन्ति प्रवर्तनाम्‌ || (विधिविवेक) 
“इश्टभ्युपाय - इशध्साधनत्व के अतिरिक्त याग-दानादि क्रियाओं में पुरुषों का प्रवर्तक अन्य कोई नहीं है | जो प्रवृत्ति 
के प्रति हेतु है उसी को “प्रवर्तना' कहते हैं |” भाव यह है कि प्रवृत्तिहेतु धर्म का इध्साधनत्व है, इश्साधन को 
छोड़कर इसका प्रवर्तक नहीं हो सकता है तो प्रवर्तना के रूप से इध्साधनत्व ही विध्यर्थ होता है | 
99. सुरेश्वराचार्य और चित्सुखाचार्य इध्साधनत्व को लिडर्थ स्वीकार करते हैं | 
]00. “विधिविधायक:' (न्यायसूत्र, 2..62) 5 यदूवाक्यं विधायक चोदक॑ , स विधि: । विधिस्तु नियोगोडयुज्ञा वा; 
यथा “अग्निहोत्रं जुहुयातू  स्वर्गकाम:”  (मैत्री०ण. उप० 6.26) इत्यादि (न्यायभाष्य) 
इश्साधनताबोधकप्रत्ययसमभिव्याह्तवाक्यं विधि: (न्यायसूत्रवृत्ति) | 
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66 वाक्यार्थान्‍वयलभ्यत्वाच्व नेटसाधनत्वं पदार्थ: । तथा हि प्रवर्तनाकर्मभूता पुरुषप्रवृत्तिरूपा- 
5र्थभावना कि केन कथमित्यंशत्रयवती विधिना55लम्बत्वेन प्रतिपाद्यत इत्युक्त प्राकु । 
अपुरुषार्थकर्मिकायां व तस्यां प्रवर्तनानुपपत्तेरेकपदोपस्थापितमप्यपुरुषार्थ धात्वर्थ विहाय 
भिन्नपदोपात्तमन्यविशेषणमपि कमिपदसंबन्धेन साध्यतान्वययोग्यं स्वर्गमेव पुरुषार्थ सा. . 
भाव्यंतया5 5लम्बते । इच्छाविषयस्थैव कृतिविषयत्वनियमात्‌ । स्वर्ग कामयते स्वर्गकाम इति 
कर्मणि द्वितीयाया अन्तर्भूतत्वात्‌, यजतेरकर्मकत्वेन स्वर्गमित्युक्तेनन्वयाच्च । अत एवं यत्र 
कमिपद न श्रूयते तत्रापि तत्कल्प्यते । यथा “प्रतितिष्ठन्ति ह वा य एता रात्रीरुपयन्ति” इत्यादौ 
प्रतिष्ठाकामा रात्िसत्रमुपेयुरित्यादि | एवं च लब्धभाव्यायां तस्यां समानपदोपस्थापितो धात्वर्थ 
एवं करणतयाउन्वेति भाव्यांशस्थ कमिविषयेणाविरुद्धत्वात्मुलिभक्तियोग्ये धात्वर्थनामधेये 
ज्योतिष्टोमादी तृतीयाश्रवणात्‌ । यत्रापि नामथेये द्वितीया श्रूयते तत्राषि व्यत्ययानुशासनेन 
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अन्वय सम्भव होने पर केवल वाक्य के बल से पदान्तर द्वारा उपस्थापित स्वर्ग के साथ उसका अन्वय 
नहीं हो सकता है अतएव इध्साधनत् का पर्यवसान प्रवर्तनात्व में ही होता है, कारण कि श्रुति से वाक्य 
का बाध हो जाता है प्रत्ययश्रुति पदश्रुति से भी बलवती होती है अतएव “पशुना यजेत'- इस वाक्य 
में प्रकृत्यर्थ पशु को छोड़कर प्रत्ययार्थ करण के साथ ही एकत्व का अन्वय होने से 'एक करण पशु है' - 
इस वचनव्यक्ति से एकत् यागाडु है- यह सिद्धान्त पूर्वमीमांसा में स्थित है | जब प्रत्ययश्रुति पदश्रुति से 
भी बलवती होती है तब वह पदान्तरसमभिव्याहाररूप वाक्य से प्रबल हो-- इसमें तो कहना ही क्या है ? 


66 वाक्यार्थ के अन्वय से लभ्य होने के कारण इश्साधनत्व विधिपद का अर्थ नहीं है | इसीलिए 
शाब्दीभावना - प्रवर्तना की कर्मभूता पुरुषप्रवृत्तिरपा आर्थभावना जो कि भावयेत्‌” - क्या करे, 
“केन भावयेत्‌' -- “किससे करे! और “कथं भावयेत्‌” -- कैसे करे” - इसप्रकार अंशत्रयवती है 
विधिद्वारा आलम्बनरूप से प्रतिपादित की जाती है - यह पूर्व में कहा जा चुका है | यदि पुरुषार्थ 
उस आर्थीभावना का कर्म न हो तो उसमें प्रवर्तना की उपपत्ति नहीं होगी अतएव “यजेत” - इसे 
एक पद द्वारा उपस्थापित - प्रस्तुत अपुरुषार्थरूप धात्वर्थ को छोड़कर भिन्नपद 'स्वर्ग' से उपात्त-प्राप्त 
और अन्य का विशेषण होने पर भी “कम्‌” धातु से निष्पन्न “कमि” पद के सम्बन्धद्वारा साध्यता 
में अन्वय के योग्य स्वर्गरूप पुरुषार्थ को ही वह विधि भाव्यता-साध्यतारूप से आलम्बन करती है, 
क्योंकि यह नियम है कि जो इच्छा का विषय होता है उसी में कृति की भी विषयता होती है!” | 
स्वर्ग कामयते स्वर्गकामः > जो स्वर्ग की कामना करता है वह 'स्वर्गकार्मा”” है -- इसप्रकार कर्म 
में द्वितीया विभक्ति का अन्तर्भाव है?” और “यज्‌' धातु अकर्मक है अतएवं 'स्वर्गम्‌” - ऐसा 
0, सुप्रसिद्ध उक्ति है कि - 

“ज्ञानजन्या भवेदिच्छा इच्छाजन्या कृतिर्भवेत्‌ । 

कृतिजन्या भवेद्रेथ चेध्वजन्यं फलं भवेतू ॥।' 
02. 'स्वर्गकाम' पद की व्युत्तत्ति दो प्रकार से हो प्तकती है - प्रथम ८ 'स्वर्ग कामयते यः स स्वर्गकाम:' ८ 
जो स्वर्ग की कामना करता है वह 'स्वर्गकाम' है, द्वितीय ८ “काम्यते इति कामः - स्वर्ग: कामः यस्य स 
स्वर्गकाम:” ८ कामना की जाती है अतएव “काम' है, स्वर्ग ही काम - कामना है जिसकी वह 'स्वर्गकाम' है । 
प्रकृत में प्रथम व्युत्पत्ति को ग्रहण किया गया है | 
]03. अभिप्राय यह है कि “कर्मण्यण्‌' (पाणिनिसूत्र, 3.2.) -- “कर्म उपपद होने पर धातु से 'अण्‌' प्रत्यय होता 
है! । प्रकृत 'स्वर्गकाम:” पद में कर्मसंज्ञक उपपद 'स्वर्ग' पद है, तत्यूवक 'कमु कान्तौ' (भ्वादिगण, 302) « 
“कम्‌' | “अण्‌! प्रत्यय होने से उपधा में वृद्धि करके 'स्वर्गकाम:” -- यह कृदन्त एक पद है | 'स्वर्ग' पद 
में जो विभक्ति श्रुत है उसका अन्तर्भाव कृदन्त में हो जाता है, क्योंकि द्वितीयान्त उपपद के रहने पर ही 
“अप! प्रत्यय होता है, अन्यथा नहीं होता है ! 
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तृतीयाकल्पनात्‌ । तदुक्तं महाभाष्यकौरैरग्निहोत्र जुहोतीति तृतीयार्थे द्वितीयेति | अत एवं तैः 
प्रकृतिप्रत्ययौ प्रत्ययार्थ सह ब्रूतस्तयोः प्रत्ययार्थः प्राधान्येन प्रकृत्यर्थों गुणत्वेनेति प्रत्ययार्थ भावनां 
प्रति: धात्वर्थस्य गुणत्वेन करणत्वमुक्तम्‌ । आख्यातं क्रियाप्रधानमिति वदद्विर्निरुक्तकारै- 
रप्येतदेवोक्तम्‌ । भावार्थाधिकरणे च तथैव स्थितमु । तेन सर्वत्र प्रत्ययार्थ प्रति धात्वर्थस्थ करण- 


कहने से इसके साथ “यज्‌” धातु की अन्वय-योग्यता भी नहीं है, अतएव जहाँ 'कमि” पद -« 
“कम्‌' धातु से “इक्श्तिपौ धातुनिर्देशे” (वार्तिक, 2226) - उक्त वार्तिकानुसार 'इक्‌ प्रत्यय द्वारा 
निष्पन्न 'कमि ? पद श्रुत नहीं होता है वहाँ भी उसकी कल्पना की जाती है; जैसे - 'प्रतितिष्ठन्ति 
ह वा य एता रात्रीरुपयन्ति' 5 जो रात्रिसत्र करते हैं वे प्रतिष्ठा प्राप्त करते हैं'-- इत्यादि वाक्य 
में विधिवाक्य ही श्रुत नहीं है यहाँ भी 'प्रतिष्ठाकामा रात्रिसत्रमुपेयु:” > 'प्रतिष्याकामी रात्रिसत्र करे" 
-- इत्यादि विधिवाक्य की कल्पना की जाती है | इसप्रकार स्वर्ग! - भाव्य - साध्य के प्राप्त 
होने पर उस आर्थीभावना में “यजेत” -- समानपद” से उपस्थापित - प्रस्तुत धात्वर्थ याग” ही 
करणरूप से अच्वित होता है, क्योंकि “कमि” पद के विषयरूप से भाव्य - साध्य 'स्वर्ग! का 
“याग” से विरोध नहीं है अपितु वह करण - साधन होने से अनुकूल ही है और फिर सुब्बिभक्ति 
के योग्य धात्वर्थ-नामधेय* ज्योतिशेमादि में तृतीया विभक्ति का श्रवण हैं -- जैसे - 'ण्योतिथेमेन 
स्वर्गकामो यजेत”', इसके अतिरिक्त जहाँ भी नामधेय में द्वितीया विभक्ति श्रुत है -- जैसे -- “अग्निहोत्र 
जुहोति' -- वहाँ भी “व्यत्ययो बहुलम्‌” - (पाणिनिसूत्र, 3..85) - इस सूत्र से तृतीया विभक्ति 
की कल्पना की जाती है - जैसे - “अग्निहोत्रहोमेन स्वर्ग भावयेत्‌” | महाभाष्यकार पतज्जलि ने 
भी कहा है - “अग्निहोत्रं जुहोति' - यहाँ तृतीया“विभक्ति के अर्थ में द्वितीया विभक्ति है । अतएव 
उन्होंने कहा है कि प्रकृति और प्रत्यय मिलकर प्रत्यय का अर्थ बताते हैं, उनमें प्रत्यय का अर्थ 
प्रधान होता है और प्रकृत्यर्थ गौण होता है!“ -- इस न्याय से प्रत्ययार्थ आर्थभावना के प्रति 
धात्वर्थ यागादि का गुणरूप से करणत्व है । “आख्यात क्रियाप्रधान होता है” - इसप्रकार कहनेवाले 
निरुक्तकार ने भी यही कहा है । मीमांसादर्शन के भावार्थाधिकरण'” में भी यही सिद्धान्त स्थिर 
किया गया है | इससे यह सिद्ध हुआ कि सर्वत्र प्रत्ययार्थ के प्रति धात्वर्थ - प्रकृत्यर्थ का करणरूप 
से अन्वय होने का ही नियम है | अतएव गुणविशिष्ट धाल्वर्थविधि/” में धात्रर्थ के अनुवाद से 
04. “यजेत” पद में दो अंश है - 'यज्‌' धातु और “त' प्रत्यय | 'यज्‌' धातु से 'याग' के सामान्य रूप का 
बोध होता है और “त' प्रत्यय के आख्यातत्व अंश से आर्थीभावना उपस्थित होती है - इसप्रकार “याग' और 
'आर्थीभावना' -- ये दोनों समानपद 'यजेत' से उपस्थित हैं अतएव धाल्र्थ “याग” प्रत्ययार्थ आर्थीभावना में 
करणरूप से अन्वित होता है । 

05. मीमांसादर्शन में 'नामधेय' का संक्षिप्त रूप नाम -- संज्ञा है अर्थात्‌ 'नामधेय' कर्म की संज्ञा है ८ किसी 
याग के नाम को “नामधेय' कहते हैं | विधेय अर्थ का परिच्छेद करना नामधैय का प्रयोजन है | विधेय अर्थ कोई 
क्रिया होती है उस क्रिया को सजातीय और विजातीय अर्थों से भिन्नरूप में समझाना विधेय अर्थ का परिच्छेद है 
। इसप्रकार विधेय ८ विधि के द्वारा विहित अर्थ ८ याग या होम के परिच्छेद > व्यावृत्ति - वैलक्षण्य का बोधन 
करना “नामधेय” का प्रयोजन है | नामधेय विधि के द्वारा विहित कर्म के वैलक्षण्य का प्रतिपादक है, जैसे - 
“ज्योतिष्टोम' नाम “दर्शपूर्णणास' से विलक्षण कर्म का प्रतिपादन करता है, इसीप्रकार 'दर्शपूर्णगास' नाम ज्योतिथेम 
से भेद का प्रतिपादक है (नामथैयानां विधेयार्थपरिच्छेदकतयार्थवत्त्वम्‌ - अर्थसंग्रह ) | 

06, महामभाष्य | 

07. 'धालर्थ: केवल: शुद्धों भाव इत्यभिधीयते' - इस प्रमाण से भावार्थ को धाल्वर्थ कहते हैं | भावार्थ भावना 
में करण बनता है - यह निश्चय जिस अधिकरण में किया गया है वह 'भावार्थाधिकरण' है ! 
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लेनैवान्ययनियमः । अत एवं गुणविशिष्धात्वर्थविधो धात्वर्थनुवादेन केवलगुणविधी च 
मत्वर्थलक्षणा विधेर्विप्रकृष्विषयत्वं च । यथा सोमेन यजेतेति विशिष्टविधौ सोमवता यागेनेति 
दध्ना जुहोतीति गुणविधौ दधिमता होमेनेति । 

नामथेयान्वये तु सामानाधिकरण्योपपत्तेर्धात्वर्थमात्रविधानाव्व न मल्र्थलक्षणा न वा 
विधिविप्रकर्ष: । तदेवं ज्योतिष्टोमेन यजेत स्वर्गकाम इत्यत्रा55ख्यातार्थों भावयेदिति .. 
किमित्याकाइूक्षायां कमिविषयं स्वर्गमिति विधिश्रुते्बलीयस्त्वादाकाइक्षाया उत्कटत्वाच्च | तथा 
च स्थितं षष्ठाये। ततः केनेत्यपेक्षिते यागेनेति तृतीयान्तपदसमानाधिकरणत्वात्करणत्वेनैवान्चय- 
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केवल गुणविधि” में मत्वर्थलक्षणा'” होती है और विधि की विप्रकृ्विषयता होती है, जैसे - 
“सोमेन यजेत” - इस विशिष्ट विधि में 'सोमवता यागेनेष्ट भावयेत्‌” - यह 'सोम' पद में मत्वर्थलक्षणा 
मानकर अर्थ होता है और “दध्ना जुहोति' - इस गुणविधि में “दघिमता होमेने्ं भावयेत्‌* -- यह 
“दधि' पद में मत्वर्थलक्षणा मानकर अर्थ होता है । 

नामधेय का अन्वय होने पर तो सामानाधिकरण्य से अन्वय उपपन्न होने के कारण और धात्वर्थमात्र 
का विधान होने के कारण न तो मत्वर्थलक्षणा ही होती है और न विधि की विप्रकृष्विषयता ही 
होती है । इसप्रकार से 'ज्योतिष्ेमेन यजेत स्वर्गकाम:” - यहाँ “भावयेत्‌” - यह आख्यातार्थ है; 
“कि भावयेत्‌” -- क्या करे' - ऐसी आकांक्षा होने पर “कमिविषयं स्वर्ग भावयेत्‌” -- “कमिपद 
के विषय स्वर्ग की भावना करे - यह साध्य होगा, क्योंकि विधिश्रुति बलवती होती है और 
आकांक्षा उत्कट होती है । इसीप्रकार मीमांसादर्शन के षष्ठाध्याय के प्रथम अधिकरण में स्थित है!”॥ 
तदनन्तर 'केन भावयेत्‌” -- 'किससे करे” -- इसप्रकार करण की आकांक्षा होने पर 'यागेन भावयेत्‌' 
-- “याग से भावना करे” -- यह करण होगा, क्योंकि “ज्योतिष्टेमेन' इस तृतीयान्त पद के साथ 
इसका सामानाधिकरण्य है और धाल्वर्थ - प्रकृत्यर्थ का करणरूप से अन्वय होने का नियम है । 
“कि नाम्ना यागेन भावयेत्‌” -- “किस नाम के याग से भावना करे--ऐसी अपेक्षा होने पर 'ज्योति- 
]08. इस विधि को “गुणविशिष्ट विधि" और “गुणविशिष्कर्मविधि' भी कहा जाता है | इस विधिस्थल में गुण 
और क्रिया-कर्म - दोनों का एक ही विधान विशेषणविशेष्यभावापन्नरूप में किया जाता है | जहाँ गुण और कर्म 
- दोनों प्रमाणान्तर से अप्राप्त रहते हैं वहाँ विधि गुणविशिष्ट कर्म का विधान करती है । जैसे -- “सोगेन यजेत 
- इस विधिस्थल में 'सोम” - गुण और “याग” - कर्म - दोनों प्रमाणान्तर से अप्राप्त रहते हैं अतएव सोमविशिष्ट 
याग का विधान किया जाता है | सोम” पद में मलर्थलक्षणा मांनकर 'सोमवता यागेनेष्टं भावयेत्‌” < “सोमयुक्त 
याग से स्वर्ग की भावना करे' -- यह अर्थ होता है । 

09. जहाँ कर्म का विधान अन्य प्रमाण से हुआ रहता है वहाँ विधि कर्म को उद्देश्य करके गुणमात्र का विधान 
करती है अर्थात्‌ अड्जभूत द्रव्य या देवता का विधान करती है (यत्र कर्म मानान्तरेण प्राप्त तत्र तदुद्देशेन गुणमात्र 
विधत्ते - अर्थसंग्रह) | जैसे -- 'दध्ना जुहोति” - इस विधिस्थल में होम का विधान “अम्निहोत्रं जुहुयात्‌' -- इस 
वाक्य से होने के कारण 'होम' को उद्देश्य करके दधिमात्र का विधान किया जाता है, अतएव “दध्ना जुहोति' 
का मीमांसक अर्थ होता है - 'दध्ना होम॑ भावयेत्‌' - 'दघधि के द्वारा होम की भावना करे! । 

]0. लक्षणा से प्राप्त-मतुप्‌ - मत्‌” - प्रत्यय का अर्थ “मत्रर्थलक्षणा' है | 

]. मीमांसादर्शन के षश्चध्याय के प्रथथ अधिकरण का विषय वाक्य “यजेत स्वर्गकाम:” है | इस वाक्य में सन्देह 
है कि 'यजेत' - पद के “त' प्रत्यय से अभिहित आर्थीभावना में साध्य की आकांक्षा होने पर क्‍या धात्वर्थ 'याग' 
का अन्वय है ? अथवा स्वर्ग का अन्वय है ? पूर्वपक्षी धालर्थ 'याग” का ही साध्य के रूप में अन्वय चाहता है, 
क्योंकि धात्वर्थ 'याग' ही 'यजेत” - समान पद से उपस्थित है, स्वर्ग तो भिन्न पद से बोधित है । स्वर्ग की 
अपेक्षा सन्निहित धात्वर्थ है अतएव धात्रर्थ ही साध्य है | स्वर्ग -- सुखसाधन स्रकचन्दन आदि द्रव्य का लक्षक है, 
इसलिए 'स्वर्गेण यागं भावयेत्‌”- 'स्वर्ग - सुखसाधन सक्रचन्दन आदि द्रव्य से याग की भावना करे'- यह अर्थबोध 
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नियमाच्च । किनाम्नेत्यपेक्षिते ज्योतिष्टोमेनेति तन्नाम्नेत्यर्थ: । शब्दादनुपस्थितो5पि 
ज्योतिष्टोमशब्दो भासत एवं शाब्दे बोधे श्रवणेनोपस्थापितस्तात्पर्यवशात्‌ । नामधेयान्वये च न 
विभक्त्यर्थों द्वारं नजिवायर्थान्यय इव । तेन मत्वर्थलक्षणामन्तरेणैव ज्योतिष्टोमशब्द- 
वतेत्यन्वयलाभः । तथा च कविप्रयोगः-“हिमालयो नाम नगाधिराजः” इति । हिमालय- 
नामवानित्यर्थः ।- एवमिह “प्रभिन्नकमलोदरे मधूनि मधुकरः पिबति” इत्यादावगृहीत- 
संगतिकैकपदवति वाक्ये मधुकरादिपदं स्वरूपेणेव भासते नामधेयवन्नार्थमुपस्थापयति 
प्रागगृहीतसंगतिकत्वातू । अत एवं मधुकरशब्दवाच्य इत्यपि लक्षणया नान्वयः 
शक्‍्यज्ञानपूर्वकत्वाल्लक्ष्यज्ञानस्य । स्वरूपतस्तु शब्दे भाते वाच्यवाचकसंबन्धः पश्चात्कल्पते 
संसर्गनिर्वाहायेति । तदयं वाक्यार्थ:-- ज्योतिष्टोमनाम्ना यागेन स्वर्गमिष्टं भावयेदिति। कथमित्य- 
पेक्षिते श्रुतिलिड्रवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्याभिः सामवायिकारादुपकारकाडुग्रामपूर्त्मति विकृतौ 
प्रकृतिवदित्युपबन्धेन नित्ये यथाशक्तीत्युपबन्धेन मुख्यालाभे प्रतिनिधायापीति यावन्न्यायलभ्यं 
तत्पूरणम्‌ । एवं च यागस्य स्वर्गविक्तिन्नभावनाकरणत्वेन स्वर्गकरणत्वं करणत्वेन च 
साक्षात्कर्तृव्यापारविषयत्वरूप कृतिसाध्यत्वं श्रुत्यर्थाभ्यां लभ्यत इति तदुभयमषि न लिडादि- 
छोमेन - ज्योतिश्येमनाम्ना यागेन स्वर्गमिष् भावयेत्‌' -- ज्योतिथ्लेम नामक याग से स्वर्ग की भावना 
करे! - यह अर्थ होगा”? । शब्दशक्ति से अनुपस्थित भी 'ज्योतिथ्वेम” शब्द तात्र्यवश श्रवणेन्द्रिय 
से उपस्थापित - प्रस्तुत होकर शाब्दबोध में भासित होता ही है और नामधैय का अन्वय होने पर 
विभक्त्यर्थ द्वार भी नहीं माना जाता है, जैसे - नञू, इव आदि अव्यय पदों के अर्थ का अन्वय 
होने पर विभक्लार्थ द्वार नहीं होता है; इसलिए “ज्योतिथ्ेमशब्दवता यागेन स्वर्गमिष्ट भावयेत्‌' - 
इसप्रकार मत्वर्थलक्षणा के बिना ही प्रत्यक्षोपस्थित 'ज्योतिशेम' का अभेद सम्बन्ध से याग में अन्चय 
भलीभाँति हो जाता है | इसीप्रकार कविजन भी प्रयोग करते हैं - 'हिमालयो नाम नगाधिराज:” 
(मेघदूत, ) - यहाँ भी लक्षणा के बिना ही हिमालयनामवान्‌?- यह अर्थ स्पष्ट प्रतीत होता है | 
इसीप्रकार 'इह प्रभिन्नकमलोदरे मधूनि मधुकरः पिबति'- इत्यादि परस्पर सड्गतिग्रहण करने वाले एक-एक 
पद से युक्त वाक्य में मधुकरादि पद स्वरूप से ही भासित होते हैं और पूर्व में सड्रतिग्रहण न होने के 
कारण नामधेय के समान अर्थ को उपस्थित नहीं करते हैं| अतएव “मधुकरशब्दवाच्य:'-- इसप्रकार 
होता है, किन्तु सिद्धान्ती का कथन है कि 'याग” यद्यपि समानपद से बोधित होने के कारण सत्नरिहित है, तथापि 
वह अपुरुषार्थ - पुरुष के द्वारा अभिलषणीय न होने से “याग' का साध्य के रूप से अन्वय करना उचित नहीं 
है, पुरुषों द्वारा अभिलषित 'स्वर्ग' का ही साध्यत्व है, 'याग' उसका साधन है | 

]2. अतएव वार्तिककार 4/2308- ने कहा है - 

वानुवादे वा याग: करणमिष्यते | 
तत्समीपे तृतीयान्तस्तद्वाचित्वं न मुज्वति ॥' (तन्त्रवार्तिक, .4.2) 

“चाहे याग - धाल्वर्थ का विधान - विधिविषय हो, चाहे उसका अनुवाद हो, याग - धात्वर्थ भावना का कुरण 
होगा । धालवर्थ.के समीप जो तृतीयाविभक्ति युक्त पद है वह अपने करणवाचित्व को नहीं छोड़ता है ।! 

3. प्रकृत प्रसड्डू में प्रश्श है - पद से उपस्थित पदार्थ का शाब्दबोध में भान होता है, प्रकारान्तर से उपस्थित अर्थ 
का शाब्दबोध में भान नहीं होता है; अतएव प्रकृत में ज्योतिष्वेमादि नामधेय की शक्ति यागादि में है, स्वस्वरूप में नहीं 
है, इसी से उपस्थित यागादि अर्थ का ही शाब्दबोध में भान होता है, नामधेय स्वानुपूर्वी का भान शाब्दबोध में कैसे 
होगा ? इसका उत्तर है- शब्दशक्ति से अनुपस्थित भी ज्योतिथ्ेमादि शब्द तालर्यवश श्रवणेन्द्रिय से प्रस्तुत होकर 
शाब्दबोध में भासित होता ही है और नामधेय का अन्वय होने पर विभक्त्यर्थ द्वार भी नहीं माना जाता है, उदाहरण 
के लिए नजू, इव आदि अव्यय-पदों के अर्थ का अन्वय होने पर विभक्त्यर्थ द्वार नहीं होता है, जैसे - 'घटो नास्ति' 
इत्यादि वाक्य से नज्‌ का अन्वय अस्तित्वादि के साथ है, इसीप्रकार 'चन्द्र एव मुखम्‌'- इत्यादि में इवादि ८ सादृश्य 
का स्वरूपादि सम्बन्ध से मुख में अन्वय होता है, इवादि के आगे कोई विभक्ति नहीं है । 
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पदवाच्यमप्राप्ते शास्रमर्थवदिति न्‍्यायात्‌ , अनन्वयाच्चेष्टसाधनमिति समासे गुणभूतमिष्टपर्द 
स्वर्गकाम इतिसमासान्तरगुणभूतेन स्वर्गपदेन कथमन्वियादिष्टस्वर्ससाधनमिति । नहि राजपुरुषो 
वीसुत्र इत्यत्र वीरपदराजपदयोरन्वयो5स्ति पदार्थः पदार्थनान्वेति नतु पदार्यैकदेशेनेति न्‍्यायात्‌ 
| करणविभक्त्यन्तज्योतिष्टोमादिनामधैयानन्वयप्रसड्रादिदोषाश्चास्मिन्पक्षे द्रष्टव्याः । एतेनेष्ट- 
साधनत्वमनिष्टसाधनत्वं कृतिसाध्यत्वमिति त्रयमपि विध्यर्थ इत्यपास्तम्‌। अतिगौरवादर्थवादानां 
सर्वथा वैयर्थ्यपत्तेश्य । अत एवं कृतिसाध्यत्वमात्रं विध्यर्थ इत्यपि न भावनाकरणत्वेनार्थलभ्य- 


लक्षणा के द्वारा भी अन्वय नहीं होता है, क्‍योंकि लक्ष्य का ज्ञान शक्य के ज्ञानपूर्वक होता है । 
स्वरूपतः तो शब्द का भान होने पर ही संसर्ग का निर्वाह करने के लिए बाद में वाच्य-वाचक 
सम्बन्ध की कल्पना की जाती है | इसप्रकार “ज्योतिथ्ेमेन यजेत स्वर्गकामः” - इसका वाक्यार्थ 
यह है - “ज्योतिथेमनाम्ना यागेन स्वर्गमिंष्ट भावयेत्‌” -- “ज्योतिथ्लेम नाम के याग द्वारा स्वर्गरूप 
इश्कर्म की भावना करे! | “कथं भावयेत्‌” -- * कैसे करे!- यह अपेक्षा होने पर “श्रुति, लिड्, 
वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाख्या/* द्वारा सामवायिकोपकारक--सन्निपत्योपकारक और आरादुपकारक 


श्रुति' कहलाता है (निरपेक्षो रवः श्रुति) | यह तीन प्रकार की है - विधात्री, अभिधात्री और विनियोक्‍त्री । 
इनमें से लिझदि विधायक-प्रयत्यय -- विधात्री श्रुति है, “ब्रीहिभि्यजेत” आदि अभिधात्री श्रुति है, और जिसके 
श्रवणमात्र से सम्बन्ध की प्रतीति हो जाती है उसको “विनियोक्त्री श्रुति' कहा जाता है | विनियोकत्री श्रुति भी 
तीन प्रकार की है - विभक्तिरूपा, समानाभिधानरूपा और एकपदरूपा । इनमें से 'ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति' में द्वितीया विभक्ति 
से, “व्रीहिभिर्यजेत्‌' में तृतीया विभक्ति से, “'आहवनीये जुहोति” में सप्तमी विभक्ति से व्रीहि और आहवनीय अग्नि 
की याग के प्रति अड्डा बोधित होती है - ये सभी विभक्तिश्रुति के उदाहरण हैं | जितनी विभक्तियाँ हैं वे सभी 
श्रुति हैं | 'पशुना यजेत्‌' में “आड्ओो नाउश्रियाम्‌ (पाणिनिसूत्र, 7.3.20) -- इस सूत्र से तृतीया विभक्ति के 
एकवचन में 'टा' के स्थान पर अख्रीलिड्ठ अर्थात्‌ पुल्लिड्र में 'ना' होकर 'पशुना' - यह रूप बना है, अतएव 
इस '“ना' से एकवचन तथा पुंस्त - दोनों सूचित होते हैं और उसी से करण कारक का बोध होता है - इसप्रकार 
तीनों की उपस्थिति एक ही प्रत्ययरूप अंश से होती है | इसलिए पुंस्तत और एकत्व की कारकाइता का निर्णय 
समानाभिधानश्रुति से होता है | इसीप्रकार “यजेत' में दो अंश है- प्रकृतिर्प “यज्‌” धातु और “त ' प्रत्ययांश । 
प्रत्ययांश के भी दो भाग हैं - आख्यातत्वरूप साधारण भाग और लिडूत्वरूप विशेष भाग | इनमें से लिडंश से 
शाब्दीभावना या प्रवर्तना बोधित होती है और आख्यातांश से संख्यादि का बोध होता है | उस संख्या का प्रकृतिभाग 
“यज्‌' धातु से बोधित याग के साथ अड्डरूप से अन्वय होता है | इसमें यागरूप एक अंश प्रकृति से और संख्यारूप 
बे हा “आह से बोधित होता है | प्रकृति और प्रत्यय मिलकर पद बन जाते हैं, इसलिए यह अन्वय एकपदरूपा 
श्रुति होता है | 

(४) लिड्र 5 शब्द की अभिधाशक्ति को “लिड्र” कहते हैं अतएव तन्त्रवार्तिक में कुमारिलभट्ट ने कहा है - '“सामर्थ्य 
सर्वशब्दानां लिडगमित्यभिधीयते' 5 “सभी शब्दों में होनेवाले सामर्थ्य को 'लिड्र! कहा जाता है! | सामार्थ्य का 
अर्थ 'रूढि' है और समाख्या का अर्थ “यौगिक' -- शब्द है, अतएव रूढिरूप “लिट्ड! प्रमाण यौगिक - शब्दरूप 
'समाख्या' प्रमाण से भिन्न है | 

(४) वाक्य ८ समभिव्याहार अर्थात्‌ सम्बद्ध उच्चारण को “वाक्य! कहते हैं (समभिव्याहारों वाक्यम्‌ -अर्थसंग्रह) । 
अभिप्राय यह है कि अड्ज्त्व का ख्यापन करनेवाली द्वितीया आदि विभक्तियों के अभाव में अड्भ और अड़ी का बोध 
करानेवाले पदों के सहोच्चारण को “वाक्य” कहा जाता है, जैसे - “यस्य पर्णमयी जुहूर्भवति न स पापं श्लोक॑ 
शृणोति' - एक विधि है । यहाँ पर्णता और जुह्ू - इन दोनों में 'पर्णता' 'जुहू” का अड्ठढ है, क्योंकि 'पर्णमयी' 
और “जूहू' - इन दोनों का सहोच्चारणरूप वाक्य प्रमाण प्राप्त होता है | 

(५) प्रकरण ८ दो वाक्यों की परस्पर आकांक्षा को 'प्रकरण' कहते हैं (उभयाकांक्षा प्रकरणम्‌ -- अर्थसंग्रह) | 
प्रकरण दो प्रकार होता है - महाप्रकरण और अवान्तरप्रकरण । 

(५) स्थान 5 देश की समानता का नाम 'स्थान' है (देशसामान्यं स्थानम्‌ - अर्थसंग्रह) | यह दो प्रकार का होता 
है - पाठसादेश्य और अनुध्यनसादेश्य । 





श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 8 


त्वादित्युक्तेर । अलौकिको नियोगस्त्वलौकिकत्वादेव न विध्यर्थः । पराक्रान्तं चात्र सूरिभिः । 
तस्मादनन्यलभ्या लघुभूता च प्रेरणैव लिडादिपदवाच्येति स्थितम्‌ । प्रवर्तक तु न्नानं 
वाक्यार्थमर्यादालभ्यमन्यदेव सर्वेषामपि वादिनाम्‌ । आख्यातार्थ एवं च विशेष्यतया भासते न 
अड्जों की पूर्ति से” भावना करे; विकृति सौर्यादि याग में “प्रकृतिवद्‌विकृतिः कर्तव्या” - प्रकृति के 
समान विकृतियाग का अनुष्ठान करना चाहिए” - इस अतिदेश वाक्य से प्रकृति के समान आकांक्षा 
की पूर्ति करे; नित्य कर्म सन्ध्यावन्दनादि में जैसा सामर्थ्य हो वैसा ही उतना करे; मुख्य का लाभ 
न होने पर प्रतिनिधि के द्वारा उपयोग करे; मुख्यलाभ से कर्म का त्याग न करे जितना न्याय से 
मिल सके उतने ही से आकांक्षा की पूर्ति करे | इसप्रकार “याग” स्वर्गावक्तिन्न भावना का करण 
होने से स्वर्ग का करण है और करणत्व से साक्षात्‌ कर्तृव्यापार की विषयतारूप कृतिसाध्यता श्रुति 
और अर्थ से प्राप्त होती है, अतएव इध्साधनत्व और कृतिसाध्यत्व - ये दोनों लिझादि पद के वाच्य 
नहीं है!'*, क्‍योंकि “अप्राप्त अर्थ का विधान करने में शास्त्र अर्थवान्‌ होता है” -- यह न्याय है और 
इश्साधनत्व का अन्वय भी असम्भव है, कारण कि “इश्साधनम्‌” -- इस समस्त पद में गुणभूत 
विशेषण “इष्ट” पद का 'स्वर्गकाम:” -- इस दूसरे समस्त पद में गुणभूत “स्वर्ग! पद के साथ अन्वय 
कैसे होगा ? जिससे “इश्स्वर्ससाधनम्‌! - यह अर्थ हो । “राजपुत्र' और “वीरपुत्र” - इन दो 
समस्त पदों के “राज” पद और “वीर” पद का अन्वय नहीं हो सकता है, क्योंकि पदार्थ का पदार्थ 
के साथ अन्वय होता है, पदार्थ के एकदेश के साथ अन्वय नहीं होता है -- यह न्यायप्रसिद्ध है । 
इस पक्ष में करणविभक्त्यन्त ज्योतिशेमादि नामधेयों के अनन्वयप्रसंड्रादि दोष भी द्रष्व्य हैं | इससे 
“इश्साधनत्व, अनिध्यसाधनत्व और कृतिसाध्यत्व - ये तीन विध्यर्थ हैं! - यह मत भी खण्डित 
होता है, क्योंकि इसमें अतिगौरव है और अर्थवादों की सर्वथा व्यर्थता प्राप्त होती है । अतएव 
“कृतिसाध्यत्वमात्र विध्यर्थ है!” -- यह मत भी उचित नहीं है, क्योंकि भावना के करणत्व से ही 
कृतिसाध्यता श्रुति और अर्थ से प्राप्त हो जाती है - यह कहा जा चुका है | अलौकिक नियोग 
तो अलौकिक होने कारण ही अर्थात्‌ लोक में प्रसिद्ध न होने के कारण ही विध्यर्थ नहीं है । इस 
विषय में विद्वानों ने बड़ा परिश्रम किया है!” | अतः अनन्यलभ्य - अन्य से अलभ्य - अन्य से 
(४) समाख्या 5 समाख्या “यौगिक' शब्द को कहते हैं (समाख्या यौगिक: शब्दः - अर्थसंग्रह) | यह “समाख्या' 
वैदिकी और लौकिकी भेद से दो प्रकार की होती है | 'होतृवमस' - इस वैदिकी समाख्या से 'होता' नामक 
ऋलिकू चमसभक्षणरूप क्रिया का अड्ड समझा जाता है । “आध्वर्यवम्‌' - इस लौकिकी समाख्या से “अध्वर्यु 
नामक ऋतिक तदू-तद्‌ क्रियाओं का अड्र समझा जाता है | 

]5. वाचस्पति मिश्र के मत में इध्साधनत्व और कृतिसाध्यत्-दोनों लिडर्थ हैं । 

6. इध्साधनत्व, बलवदनिध्यननुबन्धित्व और कृतिसाध्यत्व - इन तीनों को लिडर्थ भानकर विशेष्य-विशेषण-भाव 
मानते हुए प्राचीन नैयायिक एक ही शक्ति स्वीकार करते हैं | 

]7. रलाकोशकार का मत है कि कृतिसाध्यल्वमात्र विध्यर्थ है । 

8. प्राभाकर अपूर्व - कार्य - नियोग को लिडर्थ कहते हैं । 

]79. विध्यर्थ के विषय में विद्वानों का मतभेद इसप्रकार भी है :-- 

(0) पाणिनि के मत में विधि, निमन्त्रण, आमन्त्रण, अधीथ्, सप्रंश और प्रार्था - ये छः तिडर्थ है 
(विधिनिमन्त्रणामन्त्रणाधीध्सम्प्रश्नप्रार्थनेषु लिड-पाणिनिसूत्र, 3.3.6 | 

(४) वाक्यपदीयकार के मत में विधि, निमन्त्रण, आमन्त्रण और अधीष्ट - इन चारें में प्रवर्तनात्व तथा संप्रश्न और 
प्रार्थना - ये लिडर्थ हैं । 

(7) नवीन वैयाकरण इध्साधनत्र को तिडर्थ कहते हैं । 

(५) नैयायिक उदयनाचार्य का मत है - प्रवृत्ति-निवृत्ति के विषय में वक्ता का अभिप्रायविशेष लिडर्थ है 
(विधिर्वक्तुरिभिप्राय: प्रवृत््यादा लिह्दिभि: - न्यायकुसुमाञ्जलि, 5.4) | 
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धात्वर्थों न नामार्थः स्वर्गकामो वेति चोक्तप्रायमेव । तेन च यागानुकूलकृतिमान्स्वर्गकाम इति 
तार्किकमतं पुरुषविशेष्यकवाक्यार्थज्ञानमपास्तम्‌ । 


संक्षेपण मतं भाद्टमिदमत्नोपपादितम्‌ । 


2 249:%03: 5 धेयमाकरात्‌ ॥ 8 ॥ 
इदानीं ज्ञानन्नेयज्ञातृरूपस्य कर च त्रिकद्ययस्य त्रिगुंणात्मकत्व॑ वक्तव्यमिति 
तदुभयं संक्षिप्य त्रिगुणात्मकत्वं प्रतिजानीते- 

ज्ञानं कर्म च कर्ता न त्रिवेव गुणभेदतः । 

0243: गुणसंख्याने यथावच्छुणु तान्यपि ॥ 9 ॥ 
ज्ञान प्राग्व्याख्यातम्‌ । न ज्ञानोपाधिकत्वाज्ज्ञेयत्वस्थ । कर्म क्रिया त्रिविधः 
कर्मसंग्रह इत्यत्रोक्ता | चकारात्करणकर्मकारकयोरत्रैवान्तर्भावः क्रियोपाधिकत्वात्कारकत्वस्य । 
कर्ता क्रियाया निर्वर्तकः । चकाराज्ज्ञाता च कर्तुः क्रियोपाधिकत्वे परथक्त्रैगुण्यकथन 
कुतार्किकभ्रमकल्पितात्मत्वनिवारणार्थम्‌ । ते हि कर्तैवा5 5त्मेति मन्तन्ते । गुणाः सत्त्वरजस्तमांसि 
अप्राप्त और लघुभूत प्रेरणा - प्रवर्तना ही लिझदि विधिपदों की वाच्या है - यह सिद्ध होता है | 
वाक्यार्थ की मर्यादा से लभ्य प्रवर्तक ज्ञान तो अन्य ही है -- यह सब वादियों के मतों में समान 
है | आख्यातार्थ ही शाब्दबोध में विशेष्यरूप से भासित होता है, धात्वर्थ भासित नहीं होता है, न 
नामार्थ अथवा स्वर्गकाम ही भासित होता है-- यह प्रायः कहा गया है | इससे “यागानुकूलकृतिमान्‌ 
स्वर्गकामः” ८ “याग के अनुकूल कृतिमान्‌ स्वर्गकामी पुरुष” -- यह पुरुषविशेष्यक वाक्यार्थज्ञानस्वरूप 
नैयायिकों का मत भी खण्डित होता है । 
यहाँ संक्षेप में कुमारिलभट्ट के मत का ही उपपादन किया है | इसके विषय में जो और कुछ 
वक्तव्य है उसको आकरग्रन्थों से जानना चाहिए ॥ 8 ॥ 
अब ज्ञान, ज्ञेय और ज्ञातृरूप तथा करण, कर्म और कर्त्‌रूप -- त्रिकद्य ८ तीन-तीन पदार्थों के दो 
समूहों की त्रिगुणात्मकता वक्तव्य है अतएव उन दोनों को संक्षिप्त कर  त्रिकद्दय का वक्ष्यमाण ज्ञान, 
कर्म और कर्ता - इस एक त्रिक में अन्तर्भाव कर उनकी त्रिगुणात्मकता की प्रतिज्ञा करते है :-- 
ज्ञान, कर्म और कर्ता भी गुणों के भेद से सांख्यशात्र में तीन-तीन प्रकार के ही कहे गये हैं, 
उनको भी तुम शाख्रानुसार सुनो || 9 ॥] 
"ज्ञान! पूर्व में व्याख्यात है, 'ज्ञेय' भी इसी में ही अन्तर्भूत है, क्योंकि ज्ञेयत्व ज्ञानोपाधिक है | “कर्म! 
क्रिया है - यह “त्रिविधः कर्मसंग्रह:' (गीता, 8.8) - इत्यादि में कहा है | श्लोकस्थ प्रथम चकार 
से यह सूचित होता है कि करण और कर्म कारकों का भी इस क्रिया में ही अन्तर्भाव है, क्योंकि 
कारकत्व क्रियोपाधिक है । “कर्ता? क्रिया का निर्वर्तक - निष्पादक-उत्पादक है | श्लोकस्थ द्वितीय 
चकार से 'ज्ञाता' का भी ग्रहण है । यद्यपि कर्ता क्रियोपाधिक है, तथापि उसकी त्रिगुणता का 
पृथकू-कथन कुतार्किकों के भ्रम से कल्पित उस कर्ता में आत्मल्व के निवारण के लिए है, क्योंकि वे 


कुतार्किक यह मानते हैं कि कर्ता ही आत्मा है! | “गुणा: 5 सत्त्वरजस्तमांसि सम्यकू ८ कार्यभेदेन 


(४) कतिपय भाइसम्रदायवाले धात्वर्थगत कार्यत्व को लिडर्थ कहते हैं | 
(५) कतिपय भाट्टविद्वानू लिझादि शब्दों में अर्थप्रकाशनसमर्थ अभिधाव्यापार को लिडर्थ स्वीकार करते हैं । 


842 


य 


72 


हि । 


श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः 8 


सम्यकार्यभेदेन ख्यायन्ते प्रतिपाथन्ते5स्मिन्रिति गुणसंख्यानं कापिलं तस्मिनू, ज्ञान क्रिया च कर्ता 
च गुणभेदतः सत्त्वरजस्तमोभेदेन त्रियैव प्रोच्यते । एवकारो विधान्तरनिवारणार्थः । यद्यपि कापिलं 
शासन परमार्थब्रह्ैकत्वविषये न प्रमाणं तथा5प्यपरमार्थगुणगौणभेंदनिरूपणे व्यावहारिक प्रामाण्यं 
भजत इति वक्ष्यमाणार्थस्तुत्यर्थ गुणसंख्याने प्रोच्यत इत्युक्तम्‌ । तन्त्रान्तरेडपि प्रसिद्धमिदं न 
केवलमस्मिन्रेव तन्त्र इति स्तुतिः | यथावद्यधाशाद्नं शृणु श्रोतुं सावधानो भव तानि ज्ञानादीनि। 
अपिशब्दात्तद्धेदजातानि च गुणभेदकृतानि। अन्न चैवमपौनरुक्त्ं द्रष्टव्यम्‌। 

चतुर्दशेड ध्याये तत्र सत्त्व॑ निर्मलत्वादित्यादिना गुणानां बन्धहेतुत्वप्रकारों निरूपितो गुणातीतस्य 
जीवन्युक्तत्वनिरूपणाय । सप्तदशे पुनर्यजन्ते सात्तिका देवानित्यादिना गुणकृतत्रिविधस्वभावनिरू- 
पणेनाउ5सुरं रजस्तमःस्वभाव॑ परित्यज्य सात्विकाहारादिसेवया दैवः सात्तिकः स्वभावः 
संपादनीय इत्युक्तम्‌ | इह तु स्वभावतो गुणातीतस्या55त्मनः क्रियाकारकफलसंबन्धो नास्तीति 
दर्शयितुं तेषां सर्वेषां त्रिगुणात्मकत्वमेव न रूपान्तरमस्ति येना55त्मसंबन्धिता स्यादित्युच्यत 
इति विशेषः ॥ 9 ॥ 

एवं ज्ञानस्य कर्मणः कर्तुश्च प्रत्येक त्ैविध्ये ज्ञातव्यत्वेन प्रतिज्ञाते प्रथम ज्ञानत्रैविध्यं निरूपयति 
त्रिभिः श्लोकैः । तत्रादैतवादिनां सात्तिकं ज्ञानमाह- 


(हबरदड॑न बटर रवथ< नर ८ ६८८७८ «८४ < (बेटटरबमरनबल टन बरट रन पटक ८८८ दब भ< रह दथड 


ख्यायन्ते - प्रतिपाधन्ते5स्मिन्निति गुणसंख्यानं 5 कापिलम्‌” ८ सत्त्व, रज और तम - इन तीनों 
गुणों का जिसमें सम्यकू- कार्यभेद से ख्यान - प्रतिपादन॑ किया जाता है वह “गुणसंख्यान” अर्थात्‌ 
कापिलदर्शन है, उस कापिलदर्शन - सांख्यशाम्र में ज्ञान, क्रिया और कर्ता गुणभेद से अर्थात्‌ सत्त्व, 
रज और तमोगुण के भेद से तीन-तीन प्रकार के ही कहे गये हैं | एवकार “” इन तीन-तीन भेदों 
से अतिरिक्त किसी अन्य प्रकार की निवृत्ति के लिए है | यद्यपि कापिलशाश्र - सांख्यशाशत्र परमार्थ 
ब्रह्म के एकत्व के विषय में प्रमाण नहीं है, तथापि अपरमार्थभूत गुण और गौण अर्थात्‌ गुणों के 
कार्यों के भेद का निरूपण करने में उसकी व्यावहारिक प्रामाणिकता है ही -- अतएव वक्ष्यमाण 
गुणार्थ की स्तुति के लिए “गुणसंख्याने प्रोच्यते” -- यह कहा गया है | यह गुणभेद से ज्ञानादि का 
भेदनिरूपण अन्य शास्त्रों ८ सांख्यादि शास्त्रों में भी प्रसिद्ध है, न कि केवल इसी गीता-शाख््र में 
प्रसिद्ध है - यह इसकी स्तुति है | तुम यथावत्‌-यथाशास्र -- शाख्रानुसार उन ज्ञानादि को और 
“अपि' शब्द से गृहीत गुणभेद से किये हुए: उनके भेदों को भी सुनो अर्थात्‌ सुनने के लिए सावधान 
होओ । इसप्रकार यहाँ पुनरुक्ति दोष नहीं है -- यह समझना चांहिए । 

चौदहवें अध्याय में गुणातीत की जीवन्मुक्तता का निरूपण करने के लिए तत्र सत्त्व॑ निर्मललात्‌! 
(गीता, 4.6) - इत्यादि श्लोक से गुणों के बन्ध में हेतु होने के प्रकार का निरूपण (किया गया 
है| पुनः सत्रहवें अध्याय में 'यजन्ते सात्तिका देवान्‌' (गीता, 7.4) - इत्यादि श्लोकों से गुणकृत 
तीन प्रकार के स्वभाव का निरूपण करके राजस और तामसरूप आसुर स्वभाव का परित्याग कर 
सात्तिक आहारादि के सेवन से सात्विक दैव स्वभाव सम्पादनीय है -- यह कहा. गया है | यहाँ 
तो 'स्वभावत: गुणातीत आत्मा का क्रिया, कारक और फल से सम्बन्ध नहीं है” - यह दिखलाने 
के लिए वे सब क्रिया-कारकादि त्रिगुणात्मक ही हैं, रूपान्तर नहीं हैं, जिससे कि उनका आत्मा से 
सम्बन्ध हो -- यह कहते हैं -- यह विशेष है || 9 ॥ 

]20. एवकार गुणत्रय की उपाधि से व्यतिरिक्त आत्मा में स्वतःकर्तृत्वादि के प्रतिषेध के लिए है (श्रीधरीटीका) । 
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सर्वभूतेषु येनेक॑ भावमव्ययमीक्षते । 
अविभक्तं विभक्तेषु तज्ज्ञानं विद्धि सात्तविकम्‌ ॥ 20 ॥ 


3 सर्वेषु भूतेषु अव्याकृतहिरण्यगर्भविराट्संज्षेष बीजसूक्ष्मस्थूलस्पेषु समष्टिव्यप््यात्मकेषु, 
._ सर्वेषित्यनेनैव निवहि भूतेष्वित्यनेन भवनधरर्मकत्वमुच्यते । तेनोत्पत्तिविनाशशीलेषु दृश्यवर्गेषु, 


42 


33 


विभक्तेषु परस्परव्यावृत्तेषु नानारसेषु अव्ययमुत्पत्तिविनाशादिसर्वविक्रियाशून्यमदृश्यमविभक्तम- 
व्यावृत्तं सर्वत्रानुस्यूतमधिष्ठानतया बाधावधितया चैकमद्वितीयं भावं परमार्थसत्तारूपं स्वप्रकाशा- 
नन्दमात्मानूं येनान्तःकरणपरिणामभेदेन वेदान्तवाक्यविचारपरिनिष्न्नेनेक्षते साक्षात्करोति 
तन्मिथ्याप्रपप्ववाधकमद्दैतात्मदर्शनं सात्तिकं सर्वसंसारोक्तित्तिकारणं ज्ञानं विद्धि । दैतदर्शन तु 
राजसं तामसं च संसारकारणं न सात्तिकमित्यभिप्रायः ॥20 ॥ 


पृथक्त्वेन तु यज्ज्ञानं नानाभावान्पृथगिधान्‌ । 
वेत्ति सर्वेषु भूतेषु तज्ज्ञानं विद्धि सजसम्‌ ॥ 2 ॥ 


'िटटलनिननरलनलरभनरटरननररट मर नरम मनरज 2“ न नरिजरनभनटटनिभररनगनररिरनट नर ट 


इसप्रकार ज्ञान, कर्म और कर्ता - प्रत्येक को तीन प्रकार से जानना चाहिए -- यह प्रतिज्ञा करने 
पर पहले ज्ञान की त्रिविधता का तीन श्लोकों से निरूपण करते हैं | उसमें अद्वैतवादियों के सात्त्विक 
ज्ञान को कहते है :- 

(जिससे ज्ञानी पुरुष परस्पर विभक्त सब भूतों में एक, अव्यय-अविनाशी, अविभक्त - विभागरहित 
भाव को देखता है उस ज्ञान को सात््विक समझो || 20 ॥] 

सब भूतों में!! - अव्याकृत, हिरण्यगर्भ2 और विराट!” संज्ञक बीज सूक्ष्म और स्थूलरूप समष्टि 
- व्यश्भूत सब प्राणियों में, -- यहाँ 'सर्वेषु” -- इससे ही निर्वाह होने पर भी 'भूतेषु” - इससे 
भवनधर्मकत्व - उत्त्तिधर्मकत्व कहते हैं, अतएव उत्पत्तिविनाशशील, विभक्त ८ परस्पर व्यावृत्त 
अर्थात्‌ नानारस दृश्य वर्गों में जो अव्यय ८ उत्पत्तिविनाशादि सब विकारों से शून्य, अदृश्य, 
अविभक्तर अव्यावृत्त, अधिथ्नरूप से और बाध की अवधि होने से सर्वत्र अनुस्यूत एक ८ 
अद्वितीय भाव” > परमार्थसत्तारूप स्वयंप्रकाश, आनन्दस्वरूप आत्मा को वेदान्तवाक्यों के विचार 
से परिनिष्पन्न जिस अन्त:ःकरण के परिणामभेद के द्वारा देखता है अर्थात्‌ उसका साक्षात्कार करता 
है, उस मिथ्याप्रपज्व के बाधक अद्वैत-आल्दर्शन को तुम सात्विक 5 सम्पूर्ण संसार के उच्छेद का 
कारणरूप ज्ञान समझो । द्वैतदर्शन तो राजस और तामस .- संसार का कारण है अतएव सात्तिक 
> संसार के उच्छेद का कारण नहीं है - यह अभिप्राय है ॥ 20 !॥ 

जो ज्ञान अर्थात्‌ जिस ज्ञान के द्वारा तो पुरुष पृथक्रूप से स्थित सब भूतों में भिन्न-भिन्न प्रकार 
के नाना भावों को जानता है उस ज्ञान को तुम 'राजस” जानो ॥ 2 ॥॥ 


2]. सर्वभूतेषु 5 “अव्यक्तादिस्थावरान्तेषु भूतेषु' -- “अव्यक्त से लेकर स्थावर पर्यन्त सब भूतों में” (शा्ूरभाष्य); 


*ब्रह्मादिस्थावरान्तेषु” -- “ब्रह्मा से लेकर स्थावर पर्यन्त सब भूतों में" (श्रीधरीटीका) 

22. माया से प्रथम जो विकार उत्पन्न हुआ है उसको महत्तत्त्व या 'हिरण्यगर्भ” अर्थात्‌ सूक्ष्मबुद्धि की समधि - 
अवस्था कहा जाता है, वही व्यध्र्प से प्रत्येक व्यक्ति की बुद्धिरप से विधमान है | 

23. स्थूल देह की समध्िअवस्था को “विराट्‌' कहा जाता है, वही व्यध्रिप से सूक्ष्म भूत के साथ प्रत्येक भूत 
में स्थूल-शरीररूप से परिणत होता है । 

]24. “भाव” शब्द वस्तुवाचक है अतएव 'भाव” का अर्थ आत्मवस्तु है (शाइूरभाष्य) | 
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74 तुशब्दः प्रागुक्तसात्तिकव्यतिरिकप्रदर्शनार्थः । प्रथक्त्वेन भेदेन स्थितेषु सर्वभूतेषु देहादिषु 
नानाभावान्यतिदेहमन्यानात्मनः पृथम्विधान्सुखदुःखित्वादिरूपेण परस्परविलक्षणान्‌, येन ज्ञानेन 
वेत्तीति वक्तव्ये यज्ज्ञानं वेत्तीति करणे कर्तृत्वोपचारादेधांसि पचन्तीतिवत्कर्तुरहंकारस्य तदृत्त्य- 
भेदादा, तज्ज्ञानं विद्धि राजसमिति पुनरज्ञनिपदमात्मभेदज्ञानमनात्मभेदज्ञानं च परामृशति । 
तैना5ञत्मनां परस्परं भेदस्तेषामीश्वराद्धेदस्तेभ्य. ईश्वरादन्योन्यतश्चाचेतनवर्गस्थ भेद 
इत्यनौपाधिकभेदपउ्चकज्ञानं कुतार्किकाणां राजसमेवेत्यभिप्रायः ॥ 2 ॥ 


यत्तु कृत्खवदेकस्मिन्कायें सक्तमहेतुकम्‌ । 

अतत्त्वार्थवदल्पं च तत्तामसमुदाहतम्‌ ॥ 22 ॥ 
तुशब्दो राजसाद्धिनत्ति | बहुषु भूतकार्येषु विद्यमानेष्वेकस्मिन्कार्ये भूतविकारे देहे प्रतिमादौ 
वाउहेतुक हेतुरुपपत्तिस्तदूरहितमन्येषां भूतकार्याणामात्मत्वाभावे कथमेकस्य ताद्ृशस्या5 5त्म- 
त्वमित्यनुसंधानशून्यं, कृत्स्नवत्परिपूर्णवत्सक्तमेतावानेवा5 5त्मेश्वों वा नातः परमस्तीत्य- 
भिनिवेशेन लग्नं यथा दिगम्बराणां सावयवों देहपरिमाण आत्मेति यथा वा चार्वाकाणां देह 
एवा5 5त्मेति एवं पाषाणदार्वादिमात्र ईश्वर इत्येकस्मिन्कार्य सक्तमहेतुकत्वादेवातत्त्वार्थवन्नतत्त्वा- 


'लनररममररनमनररननमरिनमररमननटरीनलटर सिननरर नर रस सर 


74 यहाँ “तु” शब्द पूर्वोक्त सात्तिक ज्ञान से व्यतिरिक - भेद या अन्तर दिखलाने के लिए है | पृथक्त्व 
- पृथकूता अर्थात्‌ भेद से स्थित सब भूतों में > देहादि में पृथकृविध > सुखित्वदुःखित्वादिरूप से 
परस्पर विलक्षण नाना भावों” को अर्थात्‌ प्रत्येक देह में अन्य-अन्य आत्मा को जिस ज्ञान से जो 
जानता है, -- यहाँ “येन ज्ञानेन वेत्ति' -- यह वक्तव्य था, किन्तु यज्ज्ञानं वेत्ति' -- यह कहा है 
- यह कथन “एधांसि पचन्ति' ८ ईंधन पकाता है अर्थात्‌ ईंधन से पकाता है” -- इस वाक्य के 
समान करण में कर्तृत्वोपचार से है, अथवा - कर्ता अहंकार का उसकी वृत्ति के साथ अभेद करके 
यह प्रयोग है, -- उस ज्ञान को तुम 'राजस” जानो - यहाँ पुनः "ज्ञान! पद का प्रयोग आत्मभेदज्ञान 
और अनात्मभेदज्ञान का परामर्श करता है। अत: आत्माओं का परस्पर भेद, उनका ईश्वर से भेद, 
अचेतन वर्ग का आत्माओं से भेद, अचेतन वर्ग का ईश्वर से भेद और अचेतन वर्ग का एक दूसरे 
से भेद -- इसप्रकार का जो यह कुतार्किकों का पाँच प्रकार का अनौपाधिक - उपाधिहीन भेदज्ञाना* 
है वह “राजस' ही है - यह अभिप्राय है || 2 ॥ 
जो ज्ञान तो एक कार्यरूप देह में ही परिपूर्ण की भाँति आसक्त है तथा अहेतुक - बिना युक्तिवाला, 
तत्त्व अर्थ से रहित और अल्प - तुच्छ है, वह ज्ञान 'तामस” कहा गया है ॥ 22 ॥] 

75 "तु! शब्द उक्त ज्ञान को “राजस” ज्ञान से पृथक करता है | बहुत भूतकार्यों के विद्यमान रहते हुए 
एक कार्य ८ भूतविकार देह अथवा प्रतिमादि में अहेतुक ८ हेतु -- उपपत्ति से रहित अर्थात्‌ “अन्य 
भूतकार्यों में आत्मच्च का अभाव रहने पर तादृश एक भूतकार्य में आत्मत्व कैसे रह सकता है ?” 
- इसप्रकार के अनुसन्धान से शून्य जो कृत्मवत्‌ ८ परिपूर्ण के समान सक्त है ८ “यह इतना ही 
आत्मा अथवा ईश्वर है, इससे परे नहीं है” - इसप्रकार के अभिनिवेश से लग्न है ८ “जैसे दिगम्बरों 
के मत में सावयव और देह के परिमाणवाला आत्मा है, अथवा - चार्वाकों के मत में देह ही 
आत्मा है, इसीप्रकार पाषाण, दारु-काष्ठ आदिमात्र ईश्वर है! - इसप्रकार एक कार्य में सक्त - 


]25. “नानाभावान्‌' - यहाँ बहुवचन का प्रयोग अत्यन्तभेद दिखलाने के लिए है | 
]26. उक्त भेदपज्वकज्ञान माध्व - वेदान्ताभिमत है जिसका प्रकृत में खण्डन भी विवक्षित है | 


7 


्ग 
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र्थलम्बनम्‌, अल्पं च नित्यत्वविभुत्वाग्रहात्‌ । ईदृशं नित्यविभुदेहादिव्यतिरिक्तात्मतदृव्यति- 
रिक्तिश्वरग्राहितार्किकज्ञानविलक्षणमनित्यपरिद्ठिन्नदेहाद्ात्माभिमानरूप॑ चा्वकादीनां यज्ज्ञानं 
तत्तामसमुदाहतं तामसानां प्राकृतजनानामीदृशज्ञानदर्शिभिः ॥ 22 ॥ 


 तदेवमौपनिषदानामदैतात्मदर्शन॑ सात्तविकमुपादेयं मुमुशुभिर्देतदर्शिनां तु नित्यविभुपरस्पर- 


विभिन्नात्मदर्शन राजसमनित्यपरिछिन्नात्मदर्शनं च तामसं हेयमुक्त, संप्रति त्रिविधं कर्मोच्यते- 
नियतं सड़रहितमरागदेषतः कृतम्‌ । 
अफलतप्रेप्सुना कर्म यत्तत्सात्तिकमुच्यते ॥ 23 ॥ 


नियतं यावदड्रोपसंहारासमर्थानामपि फलावश्यंभावव्याप्तं नित्यमिति यावत्‌ । सड्डो5हमेव महा- 
याज्ञिक इत्यायभिमानरूपो5हंकारापरपर्यायो राजसो गर्वविशेषस्तेन शून्यं सड़रहितं, यावदज्ञानं 
तु कर्तृत्वभोक्तृत्वप्रवर्तनो5 हंकारोउनुवर्तत एवं सात्विकस्यापि । तदूरहितस्य तु तत्त्वविदों न 
कर्माधिकार इत्युक्तमसकृत्‌ । रागो राजसन्मानादिकमनेन लफ्स्य इत्यभिप्रायः, देषः शब्रुमनेन 
पराजेष्य इत्यभिप्रायस्ताभ्यां न कृतमरागद्ेषतः कृतम्‌ । अफलप्रेप्सुना फलाभिलाषरहितेन कर्त्रा 
यत्कृतं कर्म यागदानहोमादि तत्सात्विकमुच्यते ॥ 23 ॥ 


रव्टटमदपलडटबरट 4 पममभरभमदभन रद मम थद< मम न्‍ ८ तमदद दर ८ समर क्‍ मदद भन मद दर नर दन्‍टन न्‍ 5 पदक कक द चर ट्रक द दर धरम ३ ट भर दचदद न धदरच दर भूहन पक दमन दध बन न टन दर न दर पाप नम गन भरकर धचपमदरन न्‍ न कपट वन रध रकम मदन दट दर पट दूर दब मदह 


संलग्न है, अहेतुक होने से अतत्त्वार्थवत्‌ ८ तत्त्वार्थरप आलम्बन से शून्य है और नित्यत्व - विभुत्व 
का ग्रहण न करने से अल्प है -- ऐसा जो नित्य, विभु, देहादि से व्यतिरिक्त आत्मा; उस आत्मा 
से व्यतिरिक्त ईश्वर को ग्रहण करनेवाले तार्किक ज्ञान से विलक्षण अनित्य, परिक्तिन्न, देहादि में ही 
आत्माभिमानरूप चार्वाकादि का ज्ञान है वह 'तामस” कहा गया: है, कारण कि तामस प्राकृत जनों 
में ऐसा ही ज्ञान देखा जाता है ॥ 22 ॥ 

इसप्रकार औपनिषदों -- वेदान्तियों का अद्वैत -- आल्मदर्शन सात्तिक है अतएव मुमुक्षुओं द्वारा 
उपादेय - ग्राह्म है, किन्तु द्वैतदर्शियों का नित्य, विभु और परस्पर विभिन्न आत्मदर्शन 'राजस' है 
और अनित्य, परिक्तिन्न आलदर्शन 'तामस” है अतएव हेय कहा गया है | अब तीन प्रकार का 
कर्म कहा जाता है - 

फलेच्छाशून्य पुरुष द्वारा जो नियत > शाख्रविधि से नियत, सड्गरहित, बिना राग और द्वेष से 
किया हुआ कर्म है वह 'सात्तविक' कहा जाता है ॥ 23 ॥] 

नियत < सम्पूर्ण अझें के उपसंहार में असमर्थ पुरुषों को भी फल अवश्यंभाव व्याप्त अर्थात्‌ नित्य 
है, 'सड्र! 5 “मैं ही महायाज्ञिक हूँ” - इत्यादि अभिमानरूप, अहंकार का अपर पर्याय राजस 
गर्वविशेष है उससे शून्य अर्थात्‌ सड्रहित है | अज्ञान रहने तक तो कर्तृत्व, भोक्तृत्व, प्रवर्तना, 
अहंकार सात्तिक को भी अनुवृत्त होता ही है, किन्तु उससे रहित तत्त्ववेत्ता को कर्म का अधिकार 
नहीं रहता है -- यह अनेकबार कहा जा चुका है | राग” 5 इससे मैं राजसन्मानादि प्राप्त करूँगा' 
- ऐसा अभिप्रायविशेष हैं, 'द्वेष' 5 इससे मैं शत्रु को पराजित करूँगा” - ऐसा अभिप्रायविशेष 
है -- इन दोनों के द्वारा न किया हुआ “अरागद्वेषकृत' है। इसप्रकार अफलप्रेप्सु अर्थात्‌ फलाभिलाषारहित 
कर्ता के द्वारा जो याग, दान, होमादि कर्म किया जाता है वह 'तात्त्तिक' कहा जाता है ॥ 23 ॥ 
[कामेप्सु + फल को चाहनेवाले और अहंकारयुक्त पुरुष के द्वारा जो तो बहुलायास > वहुश्रमसाध्य 
कर्म किया जाता है वह राजस' कहा गया है ॥ 24 ॥॥ 
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यत्तु कामेप्सुना कर्म साहंकारेण वा पुनः । 
क्रियते बहुलायासं तद्राजसमुदाहतम्‌ ॥ 24 ॥ 

78 तुः सात्तिकाद्धिनत्ति । कामेप्सुना फलकामेन कर्त्रा साहंकारेण प्रागुक्तसड्रात्मकगगर्ववुक्तेन च । 
वाशब्दः समुचये । पुनरित्यनियतं यावत्कामनं काम्यावृत्तेः | बहुलायासं सर्वाड्रीपसंहारेण 
क्लेशावह यत्काम्यं कर्म क्रियते तद्राजसमुदाहतम्‌ । अन्न सर्वेर्विशेषणेः सात्तिक- 
सर्वविशेषणव्यतिरिको दर्शितः ॥ 24 ॥ 


अनुब-न्ध॑ क्षय हिंसामनपेक्ष्य च पौरुषम्‌ । 
मोहादारभ्यते कर्म यत्तत्तामसमुच्यते ॥ 25 ॥ 
79 अनुबन्धं पश्चाद्धाव्यशुभं, क्षयं शरीरसामर्थ्यस्य धनस्य सेनायाश्च नाशं हिंसां प्राणिपीडां, 
पौरुषमात्मसामर्थ्य चानपेक्ष्यापर्यालोच्य मोहात्केवलाविवेकादेवा5 5 रभ्यते यत्कर्म यथा दुर्योधनेन 


युद्ध तत्तामसमुच्यते ॥ 25 ॥ 
80 इदानीं त्रिविधः कर्तोच्यते- 


मुक्तसड्रो5नहंवादी धृत्युत्साहसमन्वितः । 
सिद्ध्यसिद्ध्योर्निविकारः कर्ता सात्तिक उच्यते ॥ 26 ॥ 


78 “तु! शब्द उक्त कर्म को सात्तिक कर्म से पृथक्‌ करता है | कामेप्सु - फलकामी-- फलाभिलाषी 
और साहंकार - पूर्वोक्त सड्जात्मक गर्व से युक्त कर्त्ता द्वारा, - यहाँ “वा” शब्द समुच्चय अर्थ में है 
और पुनः” - यह अनियत अर्थ में है, क्योंकि जब तक कामना रहती है तब तक काम्य कर्मों 
की आवृत्ति होती है, - बहुलायास ८ बहुश्रमसाध्य समस्त अड्ें का उपसंहार करने से क्लेशावह 
- क्लेशप्रद जो काम्य कर्म किया जाता है वह “राजस' कहा गया है | यहाँ सभी विशेषणों से 
सात््विक कर्म के समस्त विशेषणों का व्यतिरेक - भेद दिखलाया गया है ॥| 24 ॥ 
जजो कर्म अनुबन्ध ८ पश्चादभावी अशुभपरिणाम, क्षय, हिंसा और अपने सामार्थ्य को न देखकर 
केवल मोहवश आरम्भ किया जाता है वह 'तामस” कहा जाता है ॥ 25 ॥] 

79 अनुबन्धा” - पश्चादूभावी अशुभ-परिणाम, क्षय ८ शरीर के सामर्थ्य, धन और सेना के नाश, 
हिंसा > प्राणियों की पीड़ा और पौरुष ८ आत्मसामर्थ्य - अपने सामर्थ्य को न देखकर ८ इनका 
विचार न करके मोह से - केवल अविवेक से ही जो कर्म आरम्भ किया जाता है, जैसे दुर्योधन 
ने युद्ध आरम्भ किया था, वह 'तामस' कहा जाता है ॥ 25 ॥ 

80 अब तीन प्रकार का कर्ता कहा जाता है - 

[जो कर्ता आसक्ति से रहित, "मैं कर्ता हूँ” - ऐसे अहंकार के वचन न बोलनेवाला, धैर्य और 
उत्साह से युक्त तथा कार्य सिद्ध होने और सिद्ध न होने में निर्विकार ८ हर्ष-शोकादि विकारों से 
रहित होता है वह 'सात्तिक' कर्ता कहा जाता है ॥ 26 ॥] 

27. “अनुवध्यत इत्यनुबन्ध:" ८ जो अनुबद्ध होता है - पीछे बैँधा रहता है उसको “अनुबन्ध' कहते हैं | अतएव 
भविष्य में होनेवाले शुभ और अशुभ कर्मफल का नाम “अनुबन्ध' है | अथवा, अनु 5 पश्चात्‌ - कर्म करने के 


पश्चात्‌ हा अन्त में होनेवाला बन्ध 5 संसारबन्धन का कारणरूप परिणाम या फल उत्न्न होता है उसको “अनुबन्ध' 
कहते हैं | अथवा, 'अनुवध्यते5नेनेत्यनुबन्ध: फलम्‌' ८ “जिससे बन्धन होता है वह अनुबन्ध अर्थात्‌ फल है । 
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मुक्तसडुस्त्यक्तफलाभिसंधिः, अनहंवादी कर्ता5हमिति वदनशीलो न भवति स्वगुणश्लाघाविहीनो 
वा । श्ृतिरविश्नायुपस्थितावपि प्रारब्धापरित्यागहेतुरन्तःकरणवृत्तिविशेषों वैर्यमुत्साह इदमहं 
करिष्याम्पेवेतिनिश्चयात्मिका बुद्धिर्धृतिहेतुभूता ताभ्यां संयुक्तो धृत्युत्साहसमन्वितः । कर्मणः 
क्रियमाणस्य फलस्य सिद्धावसिद्धौ च हर्षशोका भ्यां हेतुभ्यां यो विकारो वदनविकासम्लानत्वादि- 
स्तेन रहितः सिद्ृध्यसिद्ृध्योर्निविकारः केवलं शास्रप्रमाणप्रयुक्तो न फलरागेण । अत एवंभूतः 
कर्ता सात्विक उच्यते ॥ 26 ॥ 


रागी कर्मफलप्रेप्सुर्लुब्धो हिंसात्मको5शुचिः । 
हर्षशोकान्वितः कर्ता राजसः परिकीर्तितः ॥ 27 ॥ 


रागी कामायाकुलचित्तः। अत एव कर्मफलप्रेप्तुः कर्मफलार्थी । लुब्धः पद्धव्याभिलाषी धर्मार्थ 
स्वद्रव्यत्यागासमर्थश्च । स्वाभिप्रायप्रकटनेन परवृत्तिच्छेदन॑ हिंसा तदात्मकस्तत्स्वभावः । 
स्वाभिप्रायाप्रकटने तु नैष्कृतिक इति भेदः । अशुचिः शाप्नोक्तशौचहीनः । सिदृध्यसिदृध्योः 
कर्मफलस्य हर्षशोकान्वितः कर्ता राजसः परिकीर्तितः ॥ 27 ॥ 


अयुक्तः प्राकृतः स्तब्धः शो नैष्कृतिकोइलसः । 
विषादी दीर्घसूत्री च कर्ता तामस उच्यते ॥ 28 ॥ 


मुक्तसड़ - जिसने फलाभिसन्धि - फलेच्छा को त्याग दिया है, अनहंवादी - "मैं कर्ता हूँ” - ऐसा 
बोलने का जिसका स्वभाव नहीं होता है अथवा जो अपने गुणों की प्रशंसा नहीं करता है, * धृति” 
> विघ्नादि के उपस्थित होने पर भी आरम्भ किये हुए कम का परित्याग न करने में हेतुभूत 
अन्त:करण की वृत्तिविशेष अर्थात्‌ धैर्य है और 'उत्साह' ८ मैं इसको करूँगा ही'-- ऐसी 
निश्चयात्रिका बुद्धि है जो धृति की हेतुभूता हैं -- उन दोनों से जो संयुक्त अर्थात्‌ धृत्युत्साहसमन्वित 
है तथा क्रियमाण कर्म के फल की सिद्धि और असिद्धि में जो हर्ष और शोक हेतुओं से होनेवाला 
मुखविकास - मुख का खिलना और मलिन होना रूप विकार है उससे जो रहित अर्थात्‌ सिद्धि 
और असिद्धि में निर्विकार' है अर्थात्‌ केवल शास्रप्रमाण से ही कर्म में प्रवृत्त होनेवाला है, फल के 
राग से नहीं - ऐसा कर्ता सात््विक' कहा जाता है ॥ 26 ॥ 

जो रागी, कर्मफल को चाहनेवाला, लोभी, हिंसा के स्वभाववाला, अशुचि - अशुद्धाचारी, हर्ष - 
शोक से युक्त कर्ता है वह “राजस” कहा गया है ॥ 27 ॥] 

रागी ८ कामादि से आकुल - व्याकुलचित अतएव कर्मफलप्रे्तु/” - कर्मफलार्थी -- कर्मफलप्रार्थी 
अर्थात्‌ कर्मफल को चाहनेवाला, लुब्ध 5 लोभी - दूसरे के धन की इच्छा करनेवाला और धर्म के 
लिए अपने धन का त्याग करने में असमर्थ, अपने अभिप्राय को प्रकट करके दूसरे की वृत्ति का 
छेदन करना हिंसा” है तदात्मक ८ तत्स्वभाव अर्थात्‌ हिंसा के स्वभाववाला, -- जो अपने अभिप्राय 
को प्रकट किये बिना ही दूसरे की वृत्ति का छेदन करता है वह तो "नैष्कृतिक' होता है - यह 
दोनों में भेद है, -- अशुचि ८ शाख्रोक्त शौच-शुद्धि से हीन तथा कर्मफल की सिद्धि और असिद्धि 
में हर्ष और शोक से व्याप्त होनेवाला कर्ता 'राजस' कहा गया है ॥ 27 ॥ 


28. कर्मफलप्रेससु कर्म में जिसका राग अर्थात्‌ आसक्ति है और कर्मफल में भी जिसका राग अर्थात्‌ कामना 
है वह “कर्मफतप्रेप्सु' है, इसी अभिप्राय से दोनों को प्रथक करके यह कहा गया है (आनन्दगिरिटीका) । 
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83 अयुक्तः सर्वदा विषयापहतचित्तत्वेन कर्तव्येष्वनवहितः । प्राकृतः शाल्नासंस्कृतबुद्धिवलिसमः । 
स्तब्यो गुरुदेवतादिष्वप्यनम्रः । शठः परवज्वनार्थमन्यथा जानंत्रप्यन्यथावादी । नैष्कृतिकः 
स्वस्मिज्रुपकारित्वभ्रममुत्पाथ परवृत्तिच्छेदनेन स्वार्थपरः । अलसो5वश्यकर्तग्येष्वप्यप्रवृत्तिशीलः । 
विषादी सततमसंतुष्टस्वभावत्वेनानुशोचनशीलः । दीर्घसूत्री निरन्तरशट्रासहर्रकवलि- 
तान्तःकरणंत्वेनातिमन्थरप्रवृत्तियदद्यकर्तव्यं तन्‍्मासेनापिं करोति न वेत्येवंशीलश्च कर्ता तामस 
उच्यते॥ 28॥ 

84 तदेवं ज्ञानं कर्म च कर्ता च त्रियेव गुणभेदत इति व्याख्यातं संप्रति धृत्युत्साहसमन्वित इत्यत्र 
सूचितयोर्ुद्धिधृत्योजैविध्यं प्रतिजानीते- 

बुद्धेर्भद धरतेश्चैव गुणतत्तरिविधं शुणु । 
प्रोच्यमानमशेषेण प्रथक्त्वेन धनंजय ॥ 29 ॥ 

85 बुद्धेरध्यवसायादिवृत्तिमत्तया धृतेश्व तदृत्तेः सत्त्वादिगुणतत्निविधमेव भेद मया त्वां प्रति 

 त्यक्तालस्पेन परमाप्तेन प्रोच्यमानमशेषेण निरवशेषं पृथक्त्वेन हेयादेयविवेकेन शृणु श्रोतुं 
सावधानो भव । हे धनंजयेति दिग्विजये प्रसिद्ध महिमानं सूचयन्प्रोत्साहयति । 

[जो अयुक्त ८ अनवहितचित्त अर्थात्‌ विक्षेपयुक्त चित्तवाला, प्राकृत - श्र से ख्र॒ से असंस्कृत बुद्धिवाला, 
स्तब्ध ८ अनग्र - घमण्डी, शठ, नैष्कृतिक, आलसी, विषादी-शोक करने के स्वभाववाला. और 
दीर्घसूत्री होता है वह कर्ता “तामस कहा जाता है ॥ 28 ॥] 

83 अयुक्त 5 सर्वदा विषयों द्वारा अपहत चित्त होने से जो कर्तव्यों में अनवहित - असावधान है, प्राकृत 
+ बालक के समान शात्रों से असंस्कृतबुद्धि है, स्तब्ध - गुरु, देवता आदि में भी अनग्र ८ नम्न न 
रहनेवाला है, शठ - दूसरों को ठगने के लिए अन्यथा जानते हुए भी अन्यथा बोलनेवाला है, नैष्कृतिक 
> अपने में उपकारी -- परोपकारी होने का भ्रम उत्पन्न करके दूसरे की वृत्ति - आजीविका का छेदन 
- विनाश कर स्वार्थ में तत्पर रहनेवाला है, अलस ८ आलसी अर्थात्‌ अवश्य करने योग्य कार्य में 
भी अप्रवृत्तिशील है, विंषादी - सतत - निरन्तर असंतुध्स्वभाव डोने से अनुशेचनशील - पश्चात्ताप 
करते रहनेवाला है और दीर्घसूत्री)? - निरन्तर सहमस्रों शंकाओं से कवलित - ग्रस्तचित्त होने से 
अतिमन्थर - अल्यन्त मन्द प्रवृत्तिवाला है, जो आज कर्तव्य है उसको महीने भर में भी करता है अथवा 
नहीं करता है - ऐसे स्वभाववाला कर्ता “'तामस” कहा जाता है ॥| 28 ॥ 

84 इसप्रकार ज्ञानं कर्म च कर्ता च त्रिधिव गुणभेदतः '-- इसकी व्याख्या हो गई, अब “धृत्युत्लाहसमन्वितः” 
- इत्यादि में सूचित बुद्धि और धृति की त्रिविधता की प्रतिज्ञा करते हैं :-- 
हि धनज्जय ! अब सत्त्वादि गुणों की दृष्टि से मेरे द्वारा संपूर्णतया और पृथक्रूप से अर्थात्‌ हेयोपादेय 
के विवेक से कहे जाते हुए बुद्धि और धृति के तीन-तीन प्रकार के भेदों को तुम सुनो ॥ 29 ॥] 

85 अध्यवसायादि वृत्तियोंवाली बुद्धि! है और उस बुद्धि की वृत्ति ही 'धृति' है -- इनका सत्त्वादि 
गुणों की दृष्टि से तीन-तीन प्रकार का भेद त्यक्त -आलस्य, परम-आप्त मेरे द्वारा तुम्हारे प्रति अशेषेण 
29. दीर्घसूत्री ८ दीर्घ सूत्रयितुं शीलमस्य इति दीर्थ॑सूत्री अर्थात्‌ कर्तव्य कर्म को प्रसारित करने का स्वभाव जिसका 


है वह दीर्घसूत्री' है अर्थात्‌ आज या कल कर लेने के योग्य कार्य को महीने भर में भी जो समाप्त नहीं कर 
पाता है वह 'दीर्घसूत्री' है | 
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अन्रेदं चिन्त्यते- किमत्र बुद्धिशब्देन वृत्तिमात्रमभिप्रेतं कि वा वृत्तिमदन्‍्तःकरणं, प्रथमे ज्ञाने 
पृथडून वक्तव्य, द्वितीये कर्ता पृथडून वक्तव्यः, वृत्तिमदन्‍्तःकरणस्थैव कर्तृत्वात्‌ । ज्ञानधृत्योः 
पृथकथनवैयर्थ्य च । न चेच्छादिपरिसंख्यार्थ ततू, वृत्तिमदन्‍्तःकरणबत्रैविध्यकथनेन सर्वासामपि 
तद्भत्तीनां त्रैविध्यस्य विवक्षितत्वात्‌ । उच्यते- अन्तःकरणोपहितश्चिदाभासः कर्ता । इह 
तूपहितानिष्कृष्योपाधिमात्रं करणत्वेन विवक्षितं सर्वत्र करणोपहितस्य कर्तत्वात्‌ू । यय्यपि च 
“कामः सकल्पो विचिकित्सा श्रद्धाउश्रद्धा ध्ृतिरधृतिहीर्धीभीरित्येतत्सव मन एव” इति 
श्रुत्यनूदितानां सर्वासामषि वृत्तीनां त्रैविध्यं विवक्षितं तथापि धीधृत्योञ्नैविध्यं पृथगुक्त 
ज्ञानशक्तिक्रियाशक्त्युपलक्षणार्थ न तु परिसंख्यार्थमिति रहस्यम्‌ ॥ 29 ॥ 
तत्र बुद्धेजैविध्यमाह त्रिभिः- 

प्रवृत्ति च निवृत्ति च कार्याकार्ये भयाभये । 

बन्ध॑ मोक्ष च या वेत्ति बुद्धिः सा पार्थ सात्तिकी ॥ 30 ॥ 
प्रवृत्ति कर्ममार्ग, निवृत्ति संन्यासमार्ग, कार्य प्रवृत्तिमार्गे कर्मणा करणम्‌, अकार्य निवृत्तिमार्ग 
कर्मणामकरणं, भयं प्रवृत्तिमार्गे गर्भवासादिदुःखम्‌, अभयं निवृत्तिमार्गे तदभावं, बन्ध॑ प्रवृत्तिमार्गे 


- निरवशेषेण अर्थात्‌ संपूर्णदया और पृथकुरूप से अर्थात्‌ हेयोपादेय के विवेक से कहा जाता है 


उसको सुनो ८ उसको सुनने के लिए सावधान होओ, हे धनज्जय ! - इस सम्बोधन से भगवान्‌ 
अर्जुन की दिग्विजय में प्रसिद्ध महिमा को सूचित करते हुए उसको प्रोत्साहित करते हैं | 

यहाँ यह विचार किया जाता है - क्‍या यहाँ “बुद्धि! शब्द से वृत्तिमात्र अभिप्रेत है ? अथवा वृत्तियुक्त 
अन्तःकरण अभिप्रेत है ? प्रथम पक्ष में ज्ञान को बुद्धि से पथक्‌ नहीं कहना चाहिए और द्वितीय पक्ष 
में कर्ता को बुद्धि से पृथक्‌ नहीं कहना चाहिए, क्योंकि वृत्ति से उक्त अन्तःकरण ही कर्ता होता है 
तथा ज्ञान और धृति का भी उससे पृथक कथन करना व्यर्थ ही है| ज्ञान और धृति का पृथक्‌ू-कथन 
इच्छादि की परिसंख्या - व्यावृत्ति के लिए भी नहीं हो सकता है, क्योंकि वृत्तियुक्त अन्त:करण की 
त्रिविधता का कथन करने से ही उसकी समस्त वृत्तियों की त्रिविधता विवक्षित होती है | उच्यते - 
समाधान कहते हैं :-- अन्त:करणोपहित चिदाभास कर्ता है | यहाँ तो उपहित चिदाभास से पृथक्‌ कर 
उपाधिमात्र अन्तःकरण करणपत्वेन विवक्षित है, क्योंकि सर्वत्र करणोपहित ही कर्ता होता है | यद्यपि 
“काम, संकल्प, विचिकित्सा, श्रद्धा, अश्रद्धा, धृति, अधृति, ही-लज्जा, धी-बुद्धि, भी-मय- ये सब मन 
ही हैं'- इस श्रुति द्वारा अनूदित सभी वृत्तियों में त्रिविधता विवक्षित है, तथापि ज्ञानशक्ति और 
क्रियाशक्ति के उपलक्षण के लिए, अन्य वृत्तियों की परिसंख्या- व्यावृत्ति के लिए नहीं, बुद्धि और धृति 
की त्रिविधता को पृथक कहा गया है- यह इसका रहस्य है ॥ 29 ॥ 

इसमें बुद्धि की त्रिविधता को तीन श्लोकों से कहते हैं:- 

हि पार्थ । जो प्रवृत्ति-निवृत्ति, कार्य-अकार्य, भय-अभय और बन्ध-मोक्ष -- इनको जानती है वह बुद्धि 
*सात्तिकी' है ॥ 30 ॥ ] 

]30. दिग्विजय में मानुष और दैव प्रभूत धन जिस बुद्धि और धृति से तुमने जीता था - प्राप्त किया था वह 
बुद्धि और धृति तुम्हारे और दूसरों के द्वारा धनादि समस्त पुरुषार्थ की सिद्धि के लिए विजय की हेतुभूता होने से 
उपादेय - ग्राह्म है - यह बोधित करने के लिए मेरे द्वारा कहे हुए बुद्धि और धृति के त्रिविधभेद को सुनो - 
इसप्रकार सूचित करने के लिए उक्त सम्बोधन है | 
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मिध्याज्ञानकृतं कर्तृत्वायमिमानं, मोक्ष निवृत्तिमार्गे तत्त्तज्ञानकृतमन्नानतत्कार्याभावं च या वेत्ति 
करणे कर्तत्वोपचारायया वेत्ति कर्ता बुद्धिः सा प्रमाणननितनिश्चयवती हे पार्थ सात्तिकी । 
बन्धमोक्षयोरन्ते कीर्तनात्तद्विषयमेव प्रवृत्त्यादि व्याख्यातमू ॥ 30 ॥ 


यया धर्ममधर्म च कार्य चाकार्ममेव च |... 
अयधावट्जानाति बुद्धिः सा पार्थ राजसी ॥ 3 ॥ 
धर्म शास्नविहितमधर्म॑ शाम्रप्रतिषिद्धमदृष्टार्मुभयं कार्य चाकार्य च दृष्टार्थमुभयमयथावदेव 
प्रजानाति यथावन्न जानाति किस्विदिदमिदमित्यं न वेति चानध्यवसायं संशय वा भजते यया 
बुदृंध्या सा राजसी बुद्धिः । अन्न तृतीयानिर्देशादन्यत्रापि करणत्वं व्याख्येयम्‌ ॥ 3 ॥ 


८्टरटश<ब<रधबभकर बनता म रच दर वर रबर दब. 


प्रवृत्ति > कर्ममार्ग, निवृत्ति 5 संन्यासमार्ग, कार्य > प्रवृत्तिमार्ग में कर्मों का करना, अकार्य ८ 
निवृत्तिमार्ग में कर्मों का न करना, भय - प्रवृत्तिमार्ग में गर्भवासादि दुख, अभय - निवृत्तिमार्ग 
में उस गर्भवासादि दुःख का अभाव, बन्ध  प्रवृत्तिमार्ग में मिध्याज्ञानकृत कर्तृत्वादि का अभिमान 
और मोक्ष 5 निवृत्तिमार्ग में तत्त्वज्ञानूकत अज्ञान और उसके कार्य का अभाव - इन सबको जो 
जानती है, अथवा - करण में कर्तृत्वोपचार से “यया वेत्ति कर्ता' अर्थात्‌ जिससे कर्ता जानता है 
वह प्रमाणजनित' निश्चयवती बुद्धि हे पार्थ” ! “सात्तिकी' है!” | बन्ध और मोक्ष का अन्त 
में कथन होने से ही उनसे सम्बद्ध प्रवृत्ति आदि की व्याख्या की गई है ॥ 30 ॥ 

है पार्थी/ ! जिससे पुरुष धर्म-अधर्म और कार्य-अकार्य को यथावत्‌ -- यथार्थरूप से नहीं जानता 
है वह बुद्धि 'राजसी है ॥ 3] ॥] 

धर्म > शाख्रविहित है और अधर्म ८ शाम्रप्रतिषिद्ध है - ये दोनों ही अदृधर्थ 5 अदृष्ट प्रयोजनवाले 
हैं तथा कार्य और अकार्य - दोनों दृधर्थ - दृष्ट प्रयोजनवाले हैं - इन दोनों को जिस बुद्धि से 
पुरुष अयथावत्‌ जानता है- यथावत्‌ नहीं जानता है अर्थात्‌ क्या यह ऐसा है ? अथवा नहीं है ? 
- इसप्रकार अनध्यवसाय-अनिश्चय अथवा संशय करता है, वह बुद्धि 'राजसी” है | यहाँ तृतीया 
का निर्देश होने से अन्यत्र भी करणरूप से ही बुद्धि की व्याख्या करनी चाहिए ॥ 3 ॥ 

हि पार्थी” ! तमोगुण से आवृत जो बुद्धि अधर्म को धर्म - ऐसा मानती है तथा अन्य सब विषयों 
को विपरीत ही समझती है वह “तामसी” है ॥ 32 ॥] 

3]. जो बुद्धि सब प्रमाणों  प्रत्यय, अनुमान, आगम आदि प्रमाणों के द्वारा प्रवृत्ति-निवृत्ति, कार्य-अकार्य, भय-अभय 
और बन्ध-मोक्ष के यथार्थ स्वरूप का निश्चय करने में समर्थ होती है वह बुद्धि 'सात्तिकी' है | 

32. ईदृशी सात्तिकी बुद्धि से युक्त पृथा के पुत्र पार्थ ! तुम भी-अंपनी माता के समान सात्त्विकी बुद्धि से युक्त 
होने के योग्य हो - यह सूचित करने के लिए उक्त. सम्बोधन है । 

33. शंका है - प्रवृत्ति-निवृत्ति, कार्य-अकार्य आदि को जान लेने पर ही अर्थात्‌ उनसे सम्बन्धित ज्ञान के रहने 
पर ही यदि बुद्धि सात्ततिकी होती है तो कया ज्ञान और बुद्धि - दोनों एक ही वस्तु हैं ? यदि दोनों एक हैं तो 
ज्ञान के त्रिविध भेद को पूर्व में कह ही दिया गया है, पुनः बुद्धि के त्रिविध भेद कहने की क्या आवश्यकता है? 
समाधान है- ज्ञान और बुद्धि- दोनों एक वस्तु नहीं है । पूर्व में जो 'ज्ञान' कहा गया है वह बुद्धि की वृत्तिविशेष 
है और “बुद्धि! स्वयं वृत्तिवाली है अर्थात्‌ ज्ञानरूप वृत्ति बुद्धि का धर्म है | उसीप्रकार 'धृति' भी बुद्धि की 
वृत्तिविशेष ही है 


34. हे पृथापुत्र- पार्थ ! तुम्हारे लिए राजसी बुद्धि युक्त नहीं है- यह सूचित करने के लिए उक्त सम्बोधन है || 
35. हे पार्थ ! तुम्हारे लिए तामसी बुद्धि तो सर्वथा उचित नहीं है - यह सम्बोधन का आशय है | 
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अधर्म धर्ममिति या मन्यते तमसा55वृता । 
सर्वार्थान्विपरीतांश्च बुद्धिः सा पार्थ तामसी ॥ 32 ॥ 
तमसा विशेषदर्शनविरोधिना दोषेणा5ज्वृता या वुद्धिरधर्म धर्ममेति मन्यते5द्ृष्टार्थे सर्वन्र 


विपर्यस्यति। तथा स्वर्थान्सिवन्द्ष्टप्रयोजनानपि ज्ञेयपदार्थान्विपरीतानेव मन्यते सा विपर्ययवती 
बुद्विस्तामसी ॥ 32 | 


इदानीं धृतेमञ्नैविध्यमाह त्रिभिः- 
धृत्या यया धारयते मनःप्राणेन्द्रियक्रियाः । 
योगेनाव्यभिचारिण्या धृतिः सा पार्थ सात्विकी ॥ 33 ॥ 
योगेन समाधिनाउव्यभिचारिण्या5 विना भूतया समाधिव्याप्तया यया धृत्या प्रयत्नेन मनसः प्राणस्थे- 
द्वियाणां च क्रियाश्वेष्ट धारयत उच्छास्॒प्रवृत्तेर्निरुणद्धि, यस्यां सत्यामवर्श्य समाधिर्भवति, यया च 
धार्यमाणा मनआदिक्रियाः शास्रमतिक्रम्य नार्थान्‍्तरमवगाहन्ते धृतिः सा पार्थ सात््विकी ॥33 ॥ 
यया तु धर्मकामार्थान्धृत्या धारयते5र्जुन । 
प्रसड़ेन फलाकाइक्षी धृतिः सा पार्थ राजसी ॥ 34 ॥ 
तुः साल्िक्या भिनत्ति। प्रसड्जेन कर्तत्वाथभिनिवेशेन फलाकाइक्षी सन्यया धृत्या धर्म काममर्थ च 


तमोगुण से - विशेषदर्शन के विरोधी दोष से आवृत हुई जो बुद्धि अधर्म को धर्म - ऐसा मानती है 


अर्थात्‌ अदृष् अर्थों में सर्वत्र विपरीत ग्रहण करती है तथा सब अर्थों को 5 सब दृष्ट प्रयोजनों को 
अर्थात्‌ ज्ञेय पदार्थों को भी विपरीत ही समझती है वह विपर्ययवती बुद्धि 'तामसी” है ॥ 32 ॥ 

अब धृति की त्रिविधता को तीन श्लोकों से कहते हैं :-- 

है पार्थ ! जिस समधि से व्याप्त धृति के द्वारा मनुष्य मन, प्राण और इन्द्रियों की क्रियाओं को 
धारण करता है वह धृति 'सात्विकी' है ॥ 33 ॥] 

योग अर्थात्‌ समाधि के द्वारा अव्यभिचारिणी/* < अविनाभूता अर्थात्‌ समाधि से व्याप्त जिस धृति 
से प्रयलपूर्वक मन, प्राण और इन्द्रियों की क्रियाओं - चेथ्यओं को मनुष्य धारण करता है अर्थात्‌ 
शाख्रविरुद्ध प्रवृत्ति से रोकता है, जिसके होने पर अवश्य समाधि होती है और जिसके द्वारा धार्यमाण 
- धारण की हुई मन आदि की क्रियाएँ शात्र का अतिक्रमण कर अर्थान्तर में प्रवेश नहीं करती 
हैं, वह धृति हे पार्थ ! 'सात्तविकी' है ॥ 33 ॥ 

हि अर्जुन हे ! जिस धृति से तो फलाकाडूक्षी मनुष्य प्रसड्रपूर्वक धर्म, अर्थ और काम को धारण 
करता है वह धृति हे पार्थ ! “राजसी” है ॥ 34 ॥] 

]56. समाधि द्वात ब्रह्म के साथ जीव की एकालता के अनुभव से सतत - निरन्तर - नित्य व्याप्त रहने के कारण 
जो धृति- धारणाशक्ति अन्य किसी विषय को धारण नहीं करती है उसको “अव्यभिचारिणी” धृति कहा जाता है | 
37. “अर्जुन' शब्द का अर्थ शुद्धबुद्धि - संस्कृतबुद्धि है अतएव हे अर्जुन ! तुम्हारी बुद्धि भी शुभ कर्मों के 
अनुध्यान से और शुभ भावना के उद्रेक से संस्कृत हुई है, फलतः जन्म-मृत्यु के हेतुभूत कर्मों के फल के लिए 
तुम्हारी आकांक्षा होना सम्भव नहीं है, इसीलिए तुम्हारी धृति राजसी नहीं हो सकती है और फिर तुम मेरी परम 
भक्ता पृथा के पुत्र भी तो हो अतएव निश्चिन्त रहो - ऐसा आश्वासन देने के लिए भगवान्‌ ने अर्जुन और पार्थ 
कह कर दो बार सम्बोधन किया है । 
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धारयते नित्य कर्तव्यतया5वधारयति न तु मोक्ष कदाचिदपि धृतिः सा पार्थ राजसी ॥ 34 ॥ 


यया स्वप्न भयं शोक॑ विषाद मदमेव च । 

न विमुज्चति दुर्मेधा धृतिः सा पार्थ तामसी ॥ 35 ॥ 
स्वप्न निद्रां भयं त्रासं शोकमिष्टवियोगनिमित्त संतापं विषादमिन्द्रियावसाद्ं .मदमशास््रीय- 
विषयसेवोन्मुखत्वं च यया न विमुज्चत्येव किंतु सदैव कर्तव्यतया मन्यते दुर्मेधा विवेकासमर्थो 
धृतिः सा पार्थ तामसी ॥ 35 ॥ 
एवं क्रियाणां कारकाणां च गुणतज्नैविध्यमुक्त्वा तत्फलस्थ सुखस्य त्रैविध्यं प्रतिजानीते 
श्लोकार्थेन- 

सुखं लिदानीं त्रिविध शुणु मे भरतर्षभ । 
मे मम वचनाच्ृणु हेयादेयविवेकार्थ व्यासड्रान्तरनिवारणेन मनः स्थिरीकुरु, हे भरतर्षभेति 


योग्यता दर्शिता। 


“तु” शब्द उक्त धृति को सात्तिकी धृति से पृथक करता है । प्रसड़॒/ पूर्वक > कर्तृत्वादि के 
अभिनिवेशपूर्वक फलाकांक्षी फल की इच्छावाला होकर जिस धृति से मनुष्य धर्म, अर्थ और काम 
को धारण करता है अर्थात्‌ नित्य कर्तव्यरूप से अवधारण करता है, कदाचित्‌ भी मोक्ष को धारण 
- अवधारण नहीं करता है वह धृति हे पार्थ ! 'राजसी' है ॥ 34 ॥ 

है पार्थ ! जिससे दुर्मेधा - दुष्ट बुद्धिवाला - सदसदूविवेक में असमर्थ मनुष्य स्वप्र-निद्रा, भय, 
शोक, विषाद और मद को भी नहीं छोड़ता है वह धृति 'तामसी' है ॥ 35 ॥] 

दुर्मेधा'? - सदसद्विवेक में असमर्थ मनुष्य जिससे स्वप्र-निद्रा, भय-त्रास, शोक-इश्ववियोगनिमित्त संताप, 


-विषाद > इन्द्रियों में अवसाद-शैथिल्य और मद - अशाख््रीय विषयसेवन में उन्मुखता-- तत्परता - 


इनको नहीं छोड़ता है, किन्तु सदैव कर्तव्य ही मानता है वह धृति हे पार्थ ! 'तामसी” है ॥ 35 ॥ 
इसप्रकार क्रियाओं और कारकों की सत्त्वादि गुणों के भेद से त्रिविधता कहकर अब उसके फल 
सुख की त्रिविधता के विषय में आधे श्लोक से प्रतिज्ञा करते हैं :-- 

हि भरतर्षभ ! अब तुम मुझसे तीन प्रकार के सुख को तो” सुनो ॥ 36 अ ॥] 

मुझसे > मेरे वचन से सुनो अर्थात्‌ हेय और उपादेय का विवेक करने के लिए व्यासड्रान्तर ८ 
अन्य प्रवृत्तियों का निवारण कर मन को स्थिर करो, हे भरतर्षभ!” ! -- इस सम्बोधन से अर्जुन 
की योग्यता प्रदर्शित की है || 36 अ ॥ 

38. प्रकर्षण सड्ड:कर्तृत्वाभिनिवेश: प्रसड्डू:  प्रकृष् सड्ठ अर्थात्‌ कर्तृत्व का अभिनिवेश 'प्रसड्ड! है - ऐसा मधुसूदन 
सरस्वती कहते हैं; तथा 'प्रसड्र: धमदि: सम्बन्ध:' -- “धर्मादे का सम्बन्ध “प्रसड्र” है” -- यह नीलकण्ठ कहते 
हैं, किन्तु भाष्यकार ने प्रसड्र का प्रसिद्ध अर्थ ही ग्रहण किया है, प्रसिद्ध अर्थ का परित्याग करने पर विनिगमकविरह 


नामक तर्कदोष की कल्पना कर भाष्यकार ने पूर्वोक्त अर्थों की भाँति 'प्रसड़र” शब्द की व्याख्या नहीं की है (दृध्व्य 
- भाष्योत्कर्षदीपिका) । 

39. दुर्मेधा: ८ दुध्य कुतिता मेधा बुद्धिर्यस्य स दुर्बुद्धि; दुध अविवेकबहुला मेधा यस्य स दुर्मेधा: पुरुष:; 
विवेकासमर्था दुर्मेधा: - इत्यादि । 

]40. “तु' शब्द क्रिया और कारकों से उनके फलस्वरूप सुख के पृथक्त्व का निर्देश करने के लिए है । 

]4. हे भरतर्षभ ! - यह सम्बोधन करते हुए भगवान्‌ यह सूचित करते हैं कि तुम सुख की त्रिविधता को मेरे 
वबचनों से सुनकर सात्तिक सुख का अनुभव करने के योग्य हो । 
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97 सात्विकं सुखमाह सार्थेन- 


अभ्यासाद्रमते यत्र दुःखान्तं च निगच्छति ॥ 36 ॥ 


98 यत्र समाधिसुखे5 भ्यासादतिपरिचयाद्रमते परितृप्तो भवति न तु विषयसुख इव सथ एवं । 

. . यस्मिन्रममाणश्च दुःखस्य सर्वस्याप्यन्तमवसानं नितरां गच्छति न तु विषयसुख इवाज्ते महदृ 
दुःखम्‌ ॥ 36 ॥ 

99 तदेव विवृणोति- 

यत्तदग्रे विषमिव परिणामे5मृतोपमम्‌ । 
तत्सुखं साक्तिक प्रोक्तमात्मबुद्धिप्रसादजम्‌ ॥ 37 ॥ 

00 यदग्रे ज्ञानवैराग्यध्यानसमाध्यारम्भेषत्यन्तायासनिव्मत्वादिषमिव द्वेषविशेषावह॑ भवति । 
परिणामे ज्ञानवैराग्यादिपरिपाके त्वमृतोपमं प्रीत्यतिशयास्पदं भवति । आत्मविषया 
बुद्धिरात्मबुद्धिस्तस्याः प्रसादो निद्रालस्यादिराहित्येन स्वच्छतयाउवस्थानं ततो जातमात्मबुद्धि- 
प्रसादज॑ नतु राजसमिव विषयेन्द्रियसंयोगज॑ न वा तामसमिव निद्रालस्थादिजम्‌ । ईद्रृश॑ 
यदनात्मबुद्धिनिवृत्त्या5 5त्मबुद्धिप्रसादज॑ समाधिसुखं तत्सात्तिक प्रोक्तं योगिमिः । 

9 सात्तिक सुख को डेढ़ श्लोक से कहते हैं :- 

[जिस समाधिसुख में मनुष्य अभ्यास ८ अतिपरिचय से रमण करता है और दु:खों के अन्त को 
प्राप्त होता है | 36 ब ॥] 

98 अहाँ 5 जिस समाधिसुख में मनुष्य अभ्यास ८ अतिपरिचय होने से रमण करता है - परितृत्त 
होता है, विषयसुख के समान तुरन्त ही तृप्त नहीं होता है, तथा जिसमें रमण करता हुआ वह 
सम्पूर्ण दुःख के अन्त - अवसान को नितराम्‌ प्राप्त होता है, विषयसुख के समान अन्त में महान्‌ 
दुःख को प्राप्त नहीं होता है ॥ 36 ब ॥ 

99 इसी का विवरण करते हैं - 

[जो वह सुख पहले ८ साधन के आरम्भकाल में यद्यपि विष के सदृश प्रतीत होता है, किन्तु 
परिणाम में अमृत के समान अनुभूत होता है, वह सुख आत्मविषया बुद्धि के प्रसाद से उत्पन्न होने 
के कारण योगियों द्वारा 'सात्विक' कहा गया है ॥ 37 ॥] |! 

00 जो सुख पहले - ज्ञान, वैराग्य, ध्यान और समाधि के आरम्भ में अत्यन्त परिश्रमपूर्वक निर्वाह्य - 
साध्य होने से यद्यपि विष के सदृश प्रतीत होता है अर्थात्‌ द्वेषविशेष को उत्पन्न करनेवाला होता 
है, किन्तु परिणाम में - ज्ञान, वैराग्यादि का परिपाक होने पर अमृतोपम/? - अमृत के समान 
अलन्त प्रीति का विषय होता है तथा आलबुद्धिप्रसादज होता है 5 आलबुद्धि/? - आलविषया 
जो बुद्धि है उसका प्रसाद अर्थात्‌ निद्रा, आलस्यादि से रहित होने से जो स्वच्छरूप से अवस्थान 
- स्थिति है उससे उत्पन्न हुआ होता है; राजल सुख के समान विषय और इन्द्रियों के संयोग से 


42. जैसे कालकूट को दूर करने से प्राप्त हुआ अमृत देवताओं की जरा और मृत्यु का निवर्तक होता है वैसे ही 
अन्तःकरण के दोषों को दूर करने से प्राप्त हुआ ब्रह्ममुख भी योगियों के लिए जन्ममरणरूप दुःखप्रवाह का नाशक 
होने से अमृत के समान परमानन्दकर होता है । 

]43. आत्मविषया आत्मालम्बना बुद्धिवाँ आलबुद्धि: । 
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04 अपर आह- अभ्यासादातृत्तेर्यन्न रमते प्रीयते यत्र च दुःखावसान  प्राप्नोति तत्सुखं, तच्च त्रिविध॑ 
गुणभेदेन शुण्विति तत्पदाध्याहारेण पूर्वस्य श्लोकस्यान्वयः । यत्तदग्र इत्यादिश्लोकेन तु 
सात्विकसुखलक्षणमिति ! भाष्यकारामिप्रायो5प्येवम्‌ ॥ 37 ॥ 


विषयेद्धियसंयोगादत्तदग्रेड मृतोपमम्‌ । 
परिणामे विषमिव तत्सुखं राजसं स्मृतम्‌ ॥ 38 ॥ 
02 विषयाणामिन्द्रियाणां च संयोगाज्जातं न त्वात्मबुद्धिप्रसादायत्तदतिप्रसिद्धं स्रक्वन्दनवनिता- 
सड्जादिसुखमग्रे प्रथमारम्मे मनःसंयमादिक्लेशाभावादमृतोपम॑ परिणामे त्वैहिकपारत्रिक- 
दुःखावहत्वादिषमिव तत्सुखं राजसं स्मृतम्‌ ॥ 38 ॥ 


यदग्रे चानुबन्धे च सुखं मोहनमात्मनः । 
निद्रालस्यप्रमादोत्यं तत्तामसमुदाहतम्‌ ॥ 39 ॥ 
03 अग्रो प्रथमारम्भे चानुबन्धे परिणामे च यत्सुखमात्मनो मोहकरं, निद्वालस्थे प्रसिद्धे, प्रमादः 


उत्पन्न होनेवाला नहीं होता है और न तामस सुख के समान निद्रा, आलस्यादि से ही उत्न्न हुआ 

होता है । ऐसा जो अनालबुद्धि की निवृत्ति द्वारा आलबुद्धि के प्रसाद से उत्पन्न हुआ समाधिसुख 

है उसको योगियों ने 'सात्तिक' कहा है | 

अन्य व्याख्याकार कहते हैं - अभ्यास ८ आवृत्ति से जिसमें रमण करता है - प्रसन्न होता है और 

जिसमें दुःख के अवसान - अन्त को प्राप्त करता है वह “सुख' है और वह गुणभेद से तीन प्रकार 

का है, उसको सुनो -- इसप्रकार “तत्‌” पद के अध्याहार से पूर्वश्लोक का अन्वय है। “यक्तद्ग्रे” 

- इत्यादि श्लोक से तो 'सात्तिक' सुख का लक्षण कहा गया है । भाष्यकार का अभिप्राय भी 

ऐसा ही है ॥ 37 ॥ 

जो सुख विषय और इन्द्रियों के संयोग से उत्पन्न होता है, वह यद्यपि भोगारम्भ में अमृत के 
समान प्रतीत होता है, किन्तु परिणाम में विष के सदृूश होता है, अतएव वह सुख “राजस' कहा 
गया है ॥ 38 ॥] 

02 विषय और इन्द्रियों के संयोग से उत्पन्न हुआ, न कि आलबुद्धि के प्रसाद से उत्पन्न हुआ, जो वह 
अतिप्रसिद्ध स्रकू, चन्दन, वनिता-स्नी आदि के सड् से होनेवाला सुख अग्रे - पहले अर्थात्‌ भोग 
के प्रथम आरम्भ में मनःसंयमादि क्लेश के अभाव के कारण यद्यपि अमृत के समान प्रतीत होता 
है, किन्तु परिणाम में ऐहिक - लौकिक और पारत्रिक -- पारलौकिक दुःखों की प्राप्ति करानेवाला 
होने से विष के सदृश ही होता है/* अतएव वह सुख “राजस” कहा गया है ॥ 38 ॥ 

(जो सुख भोगारम्भ में और अनुबन्ध-परिणाम में भी आत्मा को मोहनेवाला होता है वह निद्रा, 
आलस्य और प्रमाद से उत्पन्न हुआ सुख “तामस” कहा गया है ॥ 39 ॥] 

03 अग्रे 5 पहले अर्थात्‌ भोग के प्रथम आरम्भ में और अनुबन्ध - परिणाम में भी जो सुख आत्मा 


]44. अभिप्राय यह है कि बल 5 शारीरिक सामर्थ्य, वीर्य > पराक्रम रा हुआ यश, रूप ८ शरीरसौन्दर्य, 
प्रज्ञा ८ 8 श्रों के अर्थ को ग्रहण करने की सामर्थ्य, मेधा - शात्रों के अर्थ को ग्रहण करने के पश्चात्‌ 
उसको स्मृति में धारण करने की शक्ति, धन 5 गोहिरण्यादि और उत्साह ८ कार्य करने के लिए उपक्रमादि - 
इन सबकी वैषयिक सुख से हानि होने के कारण इहलोक में विष के समान दुःख भोगना पड़ता है और यह 
वैषयिक सुख प्रायः अधर्ममूलक होने के कारण नरकादि का भी हेतु होने से इहलोक के भोग की समाप्ति के 
पश्चात्‌ परलोक में भी विष के सदृश ही अल्नन्त दुःखदायक होता है (शाझ्ररभाष्य और आनन्दगिरिटीका) | 


0 


ब्5 
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कर्तव्यार्थावधानमन्तरेण मनोराज्यमात्रं, तेभ्य एवोत्तिषति नतु सात्तिकमिव बुद्धिप्रसाद्ज न 
वा राजसमिव विषयेन्द्रियसंयोगजं, तन्निद्वालस्यप्रमादोत्यं तामसं सुखमुदाहतम्‌ ॥ 39 ॥ 


04 इदानीमनुक्तमपि संग्रहृन्ग्रकरणार्थमुपसंहरति भगवानू- 


न तदस्ति पृथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः । 
सच प्रकृतिजैर्मुक्त यदेभिः स्यात्‌ त्रिभिर्गुणैः ॥ 40 ॥ 


05 सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृतिस्ततो जातैर्वैषम्यावस्थां प्राप्तेः प्रकृतिजैर्नतु साक्षाद्‌ गुणानां 


व04 


05 


प्रकृतिजत्वमस्ति तदरूपत्वात्‌ । तस्माद्वैषम्यावस्थैव तदुत्पत्तिरपचारात्‌ । अथवा प्रकृतिर्माया 
तत्परभवैस्तत्कल्पितैः प्रकृतिजैरेभिश्निभिर्ुणैर्बन्थनहेतुभिः सत्त्वादिभिर्मक्ति हीन॑ सत्त्वं प्राणिजात- 
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को मोह उत्पन्न करनेवाला होता है, इसके अतिरिक्त निद्रा और आलस्य तो प्रसिद्ध ही हैं तथा 
प्रमाद' कर्तव्य अर्थ का निश्चय किये बिना मनोराज्यमात्र है - उनसे ही उत्यित - उत्न्न होता 
है, न कि सात्तिक सुख के समान बुद्धि के प्रसाद से उत्पन्न होता है और न राजस सुख के समान 
ही विषय और इन्द्रियों के संयोग से ही उत्पन्न होता है, वह निद्रा, आलस्य और प्रमाद से उत्पन्न 
हुआ सुख “तामस” कहा गया है ॥ 39 ॥ 
अब अनुक्त विषयों का भी संग्रह करते हुए भगवान्‌ प्रकरण के अर्थ का उपसंहार करते हैं : - 
पृथिवी पर अथवा स्वर्ग में अथवा देवताओं में भी ऐसा वह कोई भी प्राणी अथवा अप्राणी नहीं 
है जो कि इन प्रकृति से उत्न्न हुए सत्त्वादि तीन गुणों से मुक्त - रहित हो ॥ 40 ॥॥] 
सत्त्, रज और तम - इन तीन गुणों की साम्यावस्था “प्रकृति” है, उससे उत्पन्न हुए ८ 
विषमावस्था को प्राप्त हुए प्रकृतिज; गुणों का साक्षात्‌ प्रकृतिजत्व नहीं है, क्योंकि वे प्रकृतिरूप ही 
हैं, अतः उनकी विषमावस्था ही उपचार से उनकी उत्पत्ति है; अथवा - 'प्रकृति' माया है उससे 
प्रभूत-- कल्पित प्रंकृतिज-प्रकृतिजनित बन्धन के हेतुभूत इन सच्त्यादि तीन गुणों से मुक्त अर्थात्‌ हीन 
सत्त्व 5 प्राणी अथवा अप्राणी जो हो वह पृथिवी पर मनुष्यादि में वा दिवि'* - अथवा स्वर्ग 
45. प्रकरोतीति प्रकृतिः 5 जो कार्यों को उत्पन्न करती है वह “प्रकृति” है; सत्त, रज और तम - इन तीनों 
गुणों की साम्यावस्था का नाम “प्रकृति' है (सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति: - सांख्यसूत्र, .6; गौडपादभाष्य, 
सांख्यतत्त्वकीमुदी) । साम्यावस्था का अर्थ अन्यूनतया अनधिकावस्था है अर्थात्‌ तीनों गुणों का अन्यूनाधिक भाव से 
रहना ही सन्तुतित-साम्यावस्था है । साम्यावस्था में तीनों सत्त्वादि गुणों की अकार्यावस्था रहती है, कार्यावस्‍्था तो 
उन सत्त्वादि गो | की विषमावस्था होने पर ही होती है । यदि कार्यावस्‍्था में गुणों की विषमावस्था होती है, तो 
उस समय गुणों की साम्यावस्था नध् होने से 'प्रकृति' ही नष्ट होनी चाहिए, क्योंकि गुणों की साम्यावस्था को ही 
“प्रकृति' कहते हैं ? इसका समाधान यह है कि प्रकृति गुणों की एक अवस्थामात्र नहीं है, अपितु वह स्वयं गुणत्रय 
ही है (सत्त्वादीनामतद्धर्मत्त्वं तदूपत्वात्‌ - सांख्य्यसूत्र 6.39) अर्थात्‌ अकार्यावस्थास्वरूप साम्यावस्था से उपलक्षित 
सत्त्वांदि तीनों गुण ही “प्रकृति” हैं (अकार्यावस्थोपलक्षितं गुणसामान्यं प्रकृतिरित्यर्थ: - सांख्यप्रवचनभाष्य, सांख्यसूत्र 
- .6]); इसीप्रकार कार्यावस्थास्वरूप विषमावस्था से भी उपलक्षित सत्त्वादि तीनों गुण ही “प्रकृति” है (वैषम्यावस्थायामपि 
प्रकृतित्नसिद्धय उपलक्षितमित्युक्तम्‌ - सांख्यप्रवचनभाष्य, वही) | अतएव सत्त्वादि गुणों का साक्षात्‌ प्रकृतिजत्व नहीं 
है, उन गुणों की प्रकृति से उत्पत्ति उपचार से ही उन सत्त्वादि गुणों की विषमावस्था है | 
46. श्लोकस्थ “वा दिवि” - इन दो पदों में सन्धि कर “अदिवि' - पद का अर्थ अन्य व्याख्याकार ने इसप्रकार 
किया है - दिवू-स्वर्ग “ परलोक के सदृश होने के कारण “अदिवि” पद स्वर्ग के साथ पातालादिपर भी है, जैसे 
“अब्राह्मण” पद है; किन्तु आचार्यों ने इसप्रकार की व्याख्या नहीं की है, कारण कि श्लोक में तृतीय “वा! शब्द 
नहीं है, पृथिवी के विवरात्मक होने से पातालादि भी 'पृथिवी' शब्द से ही ग्रहण हो सकते हैं और प्रयोजनशून्य 
क्लिषथ्ट कल्पना करना अमुक्त है | 
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मप्राणि वा यत्स्यात्तत्युनः प्रथिव्यां मनुष्यादिषु दिवि देवेषु वा नास्ति क्वापि गुणत्रय- 
रहितमनात्मवस्तु नास्तीत्यर्थः ॥ 40 ॥ 
06 तदेवं सत्त्वरजस्तमोगुणात्मकः क्रियाकारकफललक्षणः सर्वः संसारो मिथ्याज्ञानकल्पितो- 

5नर्थश्चतुर्दशाध्यायोक्त उपसंहतः । पजञ्चदशे च वृक्षरूपककल्पनया तमुक्त्वा- 

“अश्वत्थमेनं सुविरूटमूलमसड्भश््नेण टूढेन छित्तवा । 

ततः पद तत्परिमार्गितव्यं यस्मिन्गता न निवर्तन्ति भूयः ॥! 
इत्यसडूशस्रेण विषयवैराग्येण तस्य च्छेदनं कृत्वा परमात्माउन्वेष्टव्य इत्युक्तम्‌ ! तत्र सर्वस्य 
त्रिगुणात्मकत्े त्रिगुणात्मकस्य संसाखृक्षस्य कथ॑ छेदो5सड्शख्नस्यैवानुपपत्तेरित्याशडूयां स्वस्वा- 
घिकारविहितैर्वर्णाश्रमधर्मं: परितोष्यमाणात्परमेश्वरादसड्रशत्ललाभ इति वदितुमेतावानेव 
सर्ववेदार्थ: परमपुरुषार्थमिच्छद्धिरनु्ठेय इति च गीताशाख्रार्थ उपसंहर्तव्य इत्येवमर्थमुत्तरं 
प्रकरणमारभ्यते । तत्रेदं सूत्रमू- 


ब्राह्मणक्षत्रियविशां शूद्राणां च परन्तप । 
कर्माणि प्रविभक्तानि स्वभावप्रभवैर्गुणैः ॥ 4] ॥ 
]07 त्रयाणां समासकरणं दिजत्वेन वेदाध्ययनादितुल्यधर्मत्वकथनार्थम्‌ । शूद्राणामिति पृथकरणमेक- 


में, अथवा देवताओं में भी नहीं है अर्थात्‌ तीनों गुणों से रहित कोई भी अनालंवस्तु कहीं भी 
नहीं हैं /” ॥ 40 ॥ 

06 इसप्रकार चौदहवें अध्याय में उक्त 'सत्त्व, रज और तम - गुणत्रयालक, क्रियाओं और कारकों 
का फलस्वरूप सम्पूर्ण संसार मिध्याज्ञान से कल्पित और अनर्थ ही है” - इसका उपसंहार हुआ । 
पन्द्रहवें अध्याय में उसको वृक्षरूपक कल्पना से कहकर - 

“जिसकी जड़ें अत्यन्त रूढ हो गई हैं ऐसे इस अश्वत्य वृक्ष को असड्भशत्र से दृढ़तापूर्वक काटकर 
पुनः उस पद का अन्वेषण करनां चाहिए, जहाँ गये हुए पुरुष फिर लौटकर नहीं आते हैं” (गीता, 
]5.3. ब- 4 अ)। 

उक्त श्लोक के अनुसार असड्डगशस्त्र अर्थात्‌ विषयों के वैराग्य द्वारा उसका छेदन कर परमात्मा का 
अन्वेषण करना चाहिए- यह कहा है | उसमें “यदि सब कुछ त्रिगुणात्मक है, तो त्रिगुणामक 
संसारवृक्ष का असड्रशश्र से ही अनुपपत्ति होने के कारण किसप्रकार छेद-उच्छेद हो सकता है! ? 
- ऐसी आशंका होने पर “अपने-अपने अधिकार के अनुसार विहित वर्णश्रमधर्मों के द्वारा परितुष्ट 
किये हुए परमेश्वर से ही असड्भशश्र का लाभ हो सकता है” - यह कहने के लिए “परम पुरुषार्थ 
की इच्छावालों को सब वेदों के इतने ही अर्थ का अनुष्ठान करना चाहिए” और“गीताशाख्र के अर्थ 
का उपसंहार करना चाहिए'-- इसी के लिए उत्तर प्रकरण आरम्भ किया जाता है । उसमें यह 
सूत्रभूत श्लोक है- 

हि परन्तप ! स्वभाव से उत्न्न गुणों के कारण ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्रों के कर्म पृथकू-प्रथक्‌ 
विभक्त हुए हैं || 4 ॥] 

]47. भाव यह है कि क्रियाओं और कारकों का फलस्वरूप सम्पूर्ण संसार भी सत्त्व, रज और तम - गुणत्रयात्मक 


है, अविद्या से परिकल्पित है, समूल अनर्थ है अतएव आलज्ञान से अविद्या की निवृत्ति द्वारा संसार का निवारण 
करना चाहिए । 
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जातित्वेन वेदानधिकारित्वज्ञापनार्थमू । तथा च वसिष्ठः- “चत्वारों वर्णा ब्राह्मणक्षत्रिय- 
वैश्यशूद्रास्तेषां च्रयो वर्णा द्विजातयों ब्राह्मणक्षत्रियवैश्यास्तेषाम्‌- 

“मातुरग्रेईंघिजनन द्वितीय॑ मौज्जिवन्धने । 

अन्नास्य माता सावित्री पिता त्वाचार्य उच्यते ॥” इति । 
तथा प्रंतिविशिष्ट चातुर्वर्ण्य स्थानविशेषाच्च |... 

“ब्राह्मणोडस्प मुखमासीदुबाहू राजन्यः कृतः । 

उरू तदस्य यदैश्यः पदृभ्यां शूद्रो अजायत ॥! 
इत्यपि निगमो भवति। गायत्र्या ब्राह्मणमसृजत त्रिष्ठुभा राजन्यं जगत्या वैश्यं न केनचिक्तन्दसा 
शूद्रमित्यसंस्कारो विज्ञायत इति । शूद्रश्चतुर्थो वर्ण एकजातिरिति च गौतमः । 
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व्यवस्थितानि । कैः स्वभावप्रभवैर्गुणैः ब्राह्मण्यादिस्वभावस्थ प्रभवैहेतुभूतैर्गुणैः सत्तवादिभिः । 
तथाहि- ब्राह्मणस्वभावस्य सत्त्वगुण एव प्रभवः प्रशान्तत्वात्‌ । क्षत्रियस्वभावस्य सत्त्वोपसर्जन 
रज ईश्वरस्वभावत्वात्‌ । वैश्यस्वभावस्य तमउपसर्जन रज ईहास्वभावत्वात्‌ । शूद्रस्वभावस्य 
रजउपसर्जन तमो मूठस्वभावत्वातू । 

प्रकृत में 'ब्राह्मणक्षत्रियविशाम्‌' - यह जो तीन पदों का समास किया गया है वह द्विज होने से उनकी 
वेदाध्ययन आदि तुल्यधर्मता का कथन करने के लिए है । “शूद्राणाम्‌' - इस पद का पृथक्‌ प्रयोग 
एकजाति होने से उनका वेद में अनधिकार सूचित करने के लिए है । इसीप्रकार वसिष्ठ ने भी कहा है 
- “ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, और शूद्र - ये चार वर्ण हैं, उनमें ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य - ये तीन 
वर्ण द्विजाति हैं, क्योंकि उनका “प्रथम जन्म माता से होता है और द्वितीय जन्म मौज्जीबन्धन होने पर 
होता है, इस समय उनकी माता सावित्री होती है और पिता “आचार्य” कहा जाता है” | तथा स्थानविशेष 
के कारण चारों वर्णों की प्रकृति भिन्न-भिन्न हैं, - ऐसा वेद में कहा है - 

“ब्राह्मण इस ब्रह्मा का मुख था, क्षत्रिय दोनों भुजाएँ थी, जो वैश्य है वह इसकी जघाएँ हैं तथा 
पैरों से शूद्र उत्पन्न हुआ है” | 

“गायत्री से ब्राह्मण को रचा, त्रिष्ट॒प्‌ से क्षत्रिय, जगती से वैश्य को उत्पन्न किया, किन्तु शूद्र को 
किसी भी छन्द से उत्पन्न नहीं किया अतएवं उसको संस्कारहीन जाना जाता है” और “शूद्र चतुर्थ 
वर्ण है और एकजाति है! - ऐसा गौतम का भी कथन है । 

हे परन्तप'” ! हे शत्रुतापन ! उन चारों ही वर्णों के कर्म प्रविभक्त 5 प्र - प्रकर्ष से विभक्त 
एक-दूसरे के विभाग से व्यवस्थित हैं | किनसे विभक्त हैं ? स्वभाव से उत्पन्न गुणों से प्रविभक्त - 
व्यवस्थित हैं अर्थात्‌ ब्राह्मणादि स्वभाव के प्रभव - हेतुभूत सत्त्वादि गुणों से विभक्त हैं, जैसे - 
ब्राह्मणस्वभाव का प्रभव - हेतु सत्त्वगुण ही है, क्योंकि दोनों ही प्रशान्‍्त - अलन्त शान्त हैं; 
क्षत्रियस्वभाव का प्रभव सत्त्वोपसर्जनज - सत्त्व की गौणतापूर्वक रजोगुण है, क्योंकि वह 
ईश्वर-शक्तिसम्पन्नस्वभाव है; वैश्यस्वभाव का प्रभव तमोगुण की गौणतापूर्वक रजोगुण है, क्योंकि 
वह ईहा - चेथशील होता है; तथा शूद्रस्वभाव का हेतु रजोगुण की गौणतापूर्वक तमोगुण है, 
क्योंकि वह मूढस्वभाव होता है । 


48. क्षत्रियस्वभाव से उत्न्न शत्रुतापनरूप कर्म का त्याग करना संभव नहीं है, तुम उसको अड्जीकार करने के 
योग्य हो - यह सूचित करने के लिए भगवान्‌ ने अर्जुन को हे परन्तप ! - यह सम्बोधन किया है | 
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09 अथवा मायाख्या प्रकृतिः स्वभावस्तत उपादानाग्रभवो येषां तैः । प्राग्भवीयः संस्कारों वर्तमाने 
भवे स्वफलाभिमुखत्वेनाभिव्यक्तः स्वभावः स निमित्तत्वेन प्रभवो येषामिति वा | शाद्धस्यापि 
पुरुषस्वभावसापेक्षत्वाच्छात्नेण प्रविभक्तान्यपि गुणैः प्रविभक्तानीत्युच्यन्ते । आख्यातानामर्य 
बोधयतामधिकारिशक्तिः सहकारिणीति न्यायात्‌ । तथा हि गौतमः - “द्विजातीनामध्ययनमिज्या 
दाने, ब्राह्मणस्थाधिकाः प्रवचनयाजनप्रतिग्रहाः । पूर्वषु नियमस्तु । राज्ञोडधिक रक्षणं सर्वभूतानां 
न्याय्यदण्डत्वं, वैश्यस्याधिकं कृषिवणिक्पाशुपाल्य॑ कुसीदं च। शूद्रश्चतुर्थो वर्ण एकजातिस्तस्यापि 
सत्यमक्रोधः शौचमाचमनार्थे पाणिपादप्रक्षालनमेवैके श्राद्धकर्म भृत्यभरणं स्वदालृत्तिः 
परिचर्योत्तिषाम्‌! इति । 

]0 अन्न साधारणा असाधारणाश्च धर्मा उक्ताः । पूर्वषु अध्ययनेज्यादानेषु नियमो5वश्यकर्तव्यत्वं 
नतु प्रवचनयाजनप्रतिग्रहेषु वृत्त्यर्थत्वादित्यर्थः | वणिग्वाणिज्यं, कुसीदं वृद्ृध्ये धनप्रयोगः । 
उत्तरेषामिति श्रेष्ठानां द्विजातीनामित्यर्थः। वसिष्ठोपि- “षट्कर्माणि ब्राह्मणस्याध्ययनमध्यापनं 
यज्ञो याजन दान प्रतिग्रहश्चेति । त्रीणि राजन्यस्याध्ययनं यज्ञों दान च शब्नेण च प्रजापालनं 
स्वधर्मस्तेन जीवेतू । एतान्येव त्रीणि वैश्यस्य कृषिवणिक्पाशुपाल्यं कुसीदं च । तेषां परिचर्या 


09 अथवा, - 'माया' संज्ञावाली प्रकृति ही स्वभाव है, उस उपादान से ही प्रभव - उत्त्ति हुई है जिनकी 
गुणों से; अथवा - पूर्वजन्म का संस्कार वर्तमान जन्म में अपने फल की अभिमुखतापूर्वक अभिव्यक्त 
होने पर स्वभाव होता है, वह निमित्तरूप से प्रभव- उत्पत्तिस्थान है जिनका उन गुणों से; शास्त्र भी 
पुरुषस्वभाव सापेक्ष होने से शास्त्र से प्रविभक्त हुए भी कर्म प्रविभक्त कहे जाते हैं, इसमें “आख्यातानामर्थ 
बोधयतामधिकारिशक्ति: सहकारिणी” + “अधिकारी की शक्ति अर्थ का बोधन करनेवाले आख्यातों की 
सहकारिणी होती है'- यह न्याय प्रमाण है | ऐसा ही गौतम ने कहा है -- “अध्ययन, इज्या, और दान 
- ये द्विजातियों के धर्म हैं; प्रवचन, याजन-यज्ञ कराना और प्रतिग्रह - दानग्रहण करना- ये ब्राह्मण 
के अधिक धर्म हैं| पूर्व धर्मों में तो नियम-विधि है | सब प्राणियों की रक्षा करना और न्यायानुसार 
दण्ड देना - ये क्षत्रिय के अधिक धर्म हैं| कृषि, वाणिज्य, पशुपालन और कुसीद-व्याज लेना-- ये 
वैश्य के अधिक धर्म हैं | शूद्र चतुर्थ वर्ण है और एकजाति है, उसके भी सत्य, अक्रोध, शौच और 
आचमन के लिए हाथ-पैर धोना - ये धर्म हैं; किन्हीं का कथन है कि श्राद्धकर्म, भृत्यभरण, स्वदारवृत्ति 
औ उत्तर वर्णों की परिचर्या -- सेवा करना- ये शूद्र के धर्म हैं ।' 
यहाँ साधारण और असाधारण धर्म कहे गये हैं | पूर्व में उक्त अध्ययन, इज्या और दानरूप जो 
कर्म हैं उनमें नियम अर्थात्‌ अवश्यकर्तव्यता है, किन्तु प्रवचन, याजन और प्रतिग्रह में नियम नहीं 
है, क्‍योंकि ये कर्म वृत्ति - आजीविका के लिए ही होते हैं -- यह अर्थ है | “वणिज्‌” वाणिज्य 
- व्यापार को कहते हैं, 'कुसीद' वृद्धि-के लिएं धन का प्रयोग करना है | “उत्तरेषाम्‌' - इसका 
अर्थ है “श्रेष्ठानां द्विजातीनाम्‌” ८ “श्रेष्ठ द्विजातियों की” परिचर्या करना शूद्रधर्म है | वसिष्ठ ने भी 
कहा है -- “ब्रह्मण के छः कर्म हैं -- अध्ययन, अध्यापन, यज्ञ, याजन, दान और प्रंतिग्रह । क्षत्रिय 
के तीन कर्म हैं - अध्ययन, यज्ञ और दान; श्र से प्रजा का पालन करना - यह क्षत्रिय का 
स्वधर्म है, इससे ही क्षत्रिय को अपनी जीविका का निर्वाह करना चाहिए । अध्ययन, यज्ञ और 
दान - ये ही तीन वैश्य के भी धर्म हैं, इनके अतिरिक्त कृषि, वाणिज्य, पशुपालन और कुसीद: 
ये वैश्य के स्वधर्म हैं । ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य -- इन सबकी परिचर्या-सेवा करना शूद्र का धर्म 





] 
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शूद्रस्य” इति । आपस्तम्बो5पि- “चत्वारों वर्णा ब्राह्मणक्षत्रियवैश्यशूद्रास्तेषां पूर्वः पूर्वी जन्मतः 
श्रेयान्‌। स्वकर्म ब्राह्मणस्याध्ययनमध्यापन यज्ञो याजन दान॑ प्रतिग्रहणं दायाय॑ शिलोउ्छायन्यच्चा-- 
परिगृहीतम्‌ । एतान्येव क्षत्रियस्याध्यापनयाजनप्रतिग्रहणानीति परिहाय युद्धदण्डाधिकानि । 
क्षत्रियवद्वैश्यस्य दण्डयुद्धवर्ज कृषिगोरक्ष्यवाणिज्याधिकम्‌। परिचर्या शूद्रस्पेतरेषां वर्णानाम्‌? इति। 


] मनुरपि- 


“अध्यापनमध्ययनं यजनं याजनं तथा । 
दान॑ प्रतिग्रहं चैव ब्राह्मणानामकल्पयत्‌ ॥ 
प्रजानां रक्षणं दानमिज्याउध्ययनमेव च । 
विषयेष्वप्रसक्ति च क्षत्नियस्य समादिशत्‌ ॥ 
पशूनां रक्षणं दानमिज्याउध्ययनमेव च । 
वणिक्पयं कुसीदं च वैश्यस्य कृषिमेव च ॥ 
एकमेव कम क प्रभुः कर्म हक 
एतेषामेव वर्णानां शुश्रूषामनसूयया ॥ 
एवं चतुर्णामपि वर्णानां गुणभेदेन करण पिषतमनि ॥4 ॥ 


2 तत्र ब्राह्मणस्थ स्वाभाविकगुणकृतानि कर्माण्याह- 


॥ 


॥ 


कन्न 


प् 


शमो दमस्तपः शौच क्षान्तिराजवमेव च । 
ज्ञान विज्ञानमास्तिक्यं ब्रह्मकर्म स्वभावजम्‌ ॥ 42 ॥ 


है? । आपस्तम्ब ने भी कहा है - “ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र-- ये चार वर्ण हैं, इनमें पूर्व-पूर्व 
जन्म से श्रेष्ठ है । ब्राह्मण के स्वकर्म अध्ययन, अध्यापन, यज्ञ, याजन, दान, प्रतिग्रहण, दायाद्य - 
पैतृक सम्पत्ति को स्वीकार करना, शिलोउ्सवृत्ति से निर्वाह करना और अपरिग्रहपूर्वक अन्य कर्म 
करना हैं । क्षत्रिय के भी अध्यापन, याजन और प्रतिग्रह - इन धर्मों को छोड़कर ये ही उक्त धर्म 
हैं, इनके अतिरिक्त क्षत्रिय के युद्ध और दण्ड - ये स्वधर्म हैं | वैश्य के भी दण्ड और युद्ध - 
इन कर्मों को छोड़कर क्षत्रिय के समान ही धर्म हैं, इनके अतिरिक्त उसके कृषि, गोरक्षा और 
वाणिज्य - ये स्वधर्म हैं | अन्य वर्णों की परिचर्या - सेवन करना - यह शूद्र का धर्म है! | 
मनु ने भी कहा है - 

“अध्ययन, अध्यापन, यजन, याजन, दान और प्रतिग्रह -- ये छः कर्म ब्राह्मणों के लिए नियत 
किये गये हैं | प्रजा की रक्षा करना, दान, इज्या, अध्ययन, विषयों में आसक्ति न होना - संक्षेप 
में ये कर्म क्षत्रिय के हैं। पशुओं का पालन, दान, इज्या, अध्ययन, वाणिज्य - व्यवसाय, कुसीद 
और कृषि - ये कर्म वैश्य के हैं | ईश्वर ने शूद्र के लिए एक ही कर्म का आदेश किया है कि 
वह इन उत्तर तीन वर्णों की ईरष्यरिहित होकर सेवा शुश्रूषा करे” (मनुस्मृति, .88-89) । 
इसप्रकार चारों ही वर्णी के गुणमेद से कर्म विभक्त किये गये हैं ॥| 4 ॥ 

उनमें ब्राह्मण के स्वाभाविक गुणों द्वारा होनेवाले कर्मों को कहते हैं :- 

(शम, दम, तप, शौच, क्षान्ति-क्षमा, आर्जव-सरलता, ज्ञान, विज्ञान और आस्तिकता - ये ब्राह्मण 
के स्वभाविक कर्म हैं || 42 ॥] 
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]3 शमोड5न्तःकरणोपरमः । दमो बाह्मकरणोपरमः प्रागुक्तः । तपः शारीरादि देवदिजगुरु- 
प्राज्ञेत्यादावुक्तम्‌। शौचमपि बाह्माभ्यन्तरभेदेन प्रागुक्तम्‌। क्षान्तिः क्षमाउ5क्रुष्टस्य ताडितस्य वा 
मनसि विकारराहित्यं प्राग्व्याख्यातम्‌ । आर्जवमकौटिल्यं प्रागुक्तम्‌ । ज्ञानं साडवेदतदर्थविषयम्‌ । 
विज्ञान कर्मकाण्डे यज्ञादिकर्मकौशल्यं ब्रह्मकाण्डे ब्रह्मात्मैक्यानुभवः । आस्तिक्य॑ सात्तिकी श्रद्धा 
प्रागुक्ता । एतच्छमादिनवक स्वभावजं सत्त्वगुणस्वभावकृतं ब्रह्मकर्म ब्राह्मणजातेः कर्म । यद्यपि 
चतुर्णामपि वर्णानां सात्विकावस्थायामेते धर्माः संभवन्ति तथाउपिं बहुल्येन ब्राह्मणे भवन्ति 
सत्त्वस्वभावत्वात्त्य । सत्त्ोद्रेककशेन त्वन्यत्रापि कदाचिद्धवन्तीति  शा्नान्तरे 
साधारणधर्मतयोक्ताः । तथा च विष्णुः- 

“क्षमा सत्यं दमः शौच दानमिन्द्रियसंयमः । 

अहिंसा गुरुशुश्रूषा तीर्थानुसरणं दया ॥ 

आर्जव लोभशून्यत्वं देवब्राह्मणपूजनम्‌ । 

अनभ्यसूया च तथा धर्मः सामान्य उच्यते ॥” इति। 
सामान्यश्चतुर्णामपि वर्णानां तथा प्रायेण चतुर्णामप्याश्रमाणामित्यर्थः । 

]4 तथा बृहस्पतिः- 

“दया क्षमाउन्सूया च शौचानायासमड्ूलम्‌ । 
अकार्पण्यमस्पृहत्वं सर्वताधारणानि च ॥ 

“शर्मा अन्तःकरण की उपरति है, 'दम' बाह्य इन्द्रियों की उपरति है जिसको पूर्व में कहा जा चुका 

है, “तप” शारीरादि हैं जिनको (देवद्विजगुरुप्राज्पूजनम्‌' (गीता, 7.4-6) - इत्यादि में कहा गया 

है, 'शौच” बाह्य और आभ्यन्तर भेद से पूर्व में कहा गया है, 'क्षान्ति' क्षमा है -: आक्रुष्ट अथवा 
ताडित हुए पुरुष का मन में विकाररहित होना है जिसकी पूर्व में व्याख्या की जा चुकी है, “आर्जव” 
अकुटिलता है जिसको पूर्व में कहा जा चुका है, "ज्ञान अड्रों सहित वेद और उसके अर्थ को 
विषय करनेवाला है, “विज्ञान” कर्मकाण्ड में उक्त यज्ञादि कर्मों में कुशलता और ब्रह्मकाण्ड - 
ज्ञानकाण्ड में उपदिष्ट ब्रह्म और आत्मा की एकता का अनुभव है, “आस्तिक्य' पूर्वोक्त सात्त्तिकी 

श्रद्धा है । ये शमादि नौ स्वभावज ८ स्वाभाविक - सत्त्वगुण स्वभाव से होनेवाले “ब्रह्मकर्म' ८ 

ब्राह्मण जाति के कर्म हैं | यद्यपि सात्ततिक अवस्था में ये धर्म चारों ही वर्णों के हो सकते हैं, 

तथापि ये बहुलता से ब्राह्मण में ही होते हैं, क्योंकि वह सत्त्वस्वभाव होता है । सत्त्वगुण के 
उद्रेक-उपचय-आधिक्य से तो ये गुण कदाचित्‌ अन्यत्र ८ अन्य वर्णों में भी होते हैं - इसप्रकार 
अन्य शाख्रों में इनको साधारण धर्मरूप से कहा गया है| ऐसा ही विष्णु ने कहा है - 

“क्षमा, सत्य, दम, शौच, दान, इन्द्रियसंयम, अहिंसा, गुरुशुश्रूषा, तीर्थसेवन, दया, आर्जव -- सरलता, 

लोभशून्यता, देवता और ब्राह्मणों का पूजन और असूयारहित होना- ये सामान्य धर्म कहे जाते हैं |” 

यहाँ सामान्य” का अर्थ है कि ये धर्म चारों वर्णों में तथा प्रायः चारों आश्रमों में भी “सामान्य हैं । 

]4 इसीप्रकार बृहस्पति ने भी कहा है :- 

“दया, क्षमा, अनसूया, शौच, अनायास, मड्डल, अकार्पण्य और अस्पृहत्व - ये सर्वसाधारण धर्म 
हैं | पर - अन्य हो अथवा बन्धुवर्ग हो, मित्र हो अथवा द्वेश - शत्रु हो, उनके आपत्तिग्रस्त होने 
पर सदा उनकी रक्षा करनी चाहिए -- यह “दया” कही जाती है | बाह्य अथवा आध्यालिक - 


व 


] 
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परे वा बन्धुवर्गे वा मित्रे द्वेष्टरे वा सदा । 

आपने रक्षितव्यं तु दयैषा परिकीर्तिता ॥ 

बाह्मे चा55ध्यात्मिके चैव दुःखे चोत्पादिते क्वचितू । 

न कुप्यति न वा हन्ति सा क्षमा परिकीर्तिता ॥ 

न गुणाग्गुणिनो हन्ति स्तौति मन्दगुणानपि |. 

नान्यदोषेषु रमते साउनसूया प्रकीर्तिता ॥ 

अभक्ष्यपरिहारश्च संसर्गश्चाप्यनिर्गुणैः । 

स्वधर्मे च व्यवस्थानं शौचमेतत्मरकीर्तितम्‌ । 

शरीर पीड्यते येन सुशुभेनापि कर्मणा । 

अत्यन्त तन्न कर्तव्यमनायासः स उच्यते ॥ 

प्रशस्ताचरणं नित्यमप्रशस्तविसर्जनम्‌ । 

एतद्धि मड़लं प्रोक्त मुनिभिस्तत्त्वदर्शिभिः ॥ 

स्तोकादपि प्रदातव्यमदीनेनान्तरात्मना । 

अहन्यहनि यत्किंचिदकार्पण्यं हि तत्स्मृतम्‌ ॥ 

क्योत्पन्नेन संतोषः कर्तव्यों हार्थवस्तुना । 

परस्याचिन्तयित्वाई रथ साउस्पृहा परिकीर्तिता ॥” इति । 
एत एवाष्टावात्मगुणत्वेत गौतमेन पढिताः-- “अधाष्टावात्मगुणा दया सर्वभूतेषु क्षान्तिरनसूया 
शौचमनायासो मड़लमकार्पण्यमस्पृहा' इति । तथा महाभारते- 

“सत्यं दमस्तपः शौचं संतोषो द्वीः क्षमा5उर्जवम्‌ । 

ज्ञानं शमो दया ध्यानमेष धर्मः सनातनः ॥ 


अलशनरमिरननननललनननपट न ७न्‍नन्‍ररमजरतिननरललरनलरन जम टलररसलनललनिररलनरिभ टन ट दर न्‍ल रस तर नम लनलटरलर नल नल मल टन लरधललरन न भिन नल सन्‍ज २ ८५९० 420000/ ४४४ 


आन्तरिक दुःख उत्पन्न कर दिये जाने पर क्चित्‌ न क्रोध करता है अथवा न आघात ही करता है 
- वह “क्षमा' कही गई है । जो गुणी के गुणों का हनन नहीं करता है, अल्प गुणवालों की भी 
स्तुति करता है और दूसरों के दोषों में सुख ही मानता है -- यह “अनसूया' कहीं जाती है । 
अभक्ष्य का परिहार - त्याग, गुणहीनों का संसर्ग न करना और स्वधर्म में व्यवस्थित रहना - यह 
“शौच' कहा गया है । जिस अत्यन्त शुभ भी कर्म से शरीर को पीडा हो उसको नहीं करना चाहिए 
- यह “अनायास” कहा जाता है | नित्य - सर्वदा प्रशस्त-श्रेष्ठ आचरण करना और अप्रशस्त - 
निन्य आचरण का त्याग करना -- इसको तत्त्वदर्शी मुनियों ने 'मंगल' कहा है | अपने पास थोडी 
ही वस्तु हो तो भी दीनताशून्य हृदय से उसमें से दिन -- प्रतिदिन जो कुछ भी दे दी जाय - वह 
“अकार्पण्य' कहा जाता है । दूसरे के द्रव्य का चिन्तन न करते हुए अपने को जो कुछ वस्तु भी 
प्राप्त हो उसी से संतोष करना चाहिए -- यह 'अस्पृह्ा' कही गई है |” 

इन आठ गुणों को ही गौतम ने आत्मगुणरूप से कहा है - “आत्मा के आठ गुण हैं -- सब प्राणियों 
के प्रति दया, क्षमा, अनसूया, शौच, अनायास, मड्डल, अकार्पण्य और अस्पृहा' । इसी प्रकार 
महाभारत में कहा है - 





862. 


॥ 0] 
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सत्य भूतहितं प्रोक्त मनसो दमन दमः । 
तपः स्वधर्मवर्तित्वं शौच संकरवर्जनम्‌ । 
संतोषो विषयत्यागो हीरकार्यनिवर्तनम्‌ । 
क्षमा दन्दसहिष्णुत्वमार्ज समचित्तता ॥ 
. ज्ञान तत्त्वार्सबोधः शमश्चित्तप्रशान्तता |... - - 
दया भूतहितैषित्वं ध्यान निर्विषयं मनः ॥! इति। 


“शौच दान तपः श्रद्धा गुरुसेवा क्षमा दया । 
विज्ञानं विनयः सत्यमिति धर्मसमुच्चयः ॥ इति । 


“ब्रतोपवासनियमैः शरीरोत्तापन तपः । 
प्रत्ययों धर्मकार्येषु तथा श्रद्धेत्युदाहता ॥ 
नास्ति ह्यश्रद्धधानस्य कर्मकृत्यप्रयोजनम्‌ । 
यत्ुनर्वैंदिकीनां च लौकिकीनां च सर्वशः ॥ 
धारणं सर्वविद्यानां विज्ञानमिति कीर्त्यते । 
विनयं द्विविध॑ प्राहुः शश्वद्ममशमाविति ॥” इति। 
शेष व्याख्यातप्रायमिति वचनानि न लिखितानि । याज्ञवल्क्यः- 
“इज्याचारदमाहिंसादानस्वाध्यायकर्मणाम्‌ । 
. अं तु परमो धर्मो यद्योगेना5त्सदर्शनम्‌ ॥” इति | 
इयं च सर्वा दैवी संपत्प्ाग्व्याख्याता ब्राह्मणस्य स्वाभाविकीतरेषां नैमित्तिकीति न विरोधः ॥ 42.॥ 


“सत्य, दम, तप शौच, सन्तोष, ही-लज्ा, क्षमा, आर्जव-सरलता, ज्ञान, शम, दयां और ध्यान - 
ये सनातन धर्म हैं। “सत्य! प्राणियों के हित को कहा गया है, 'दम” मन का दमन करना है, 
“तप” स्वधर्म में तत्पर रहना है, 'शौच” संकरता का त्याग है, 'सन्तोष” विषय का त्याग है, 'ही! 
न करने योग्य कर्म से दूर रहना है, क्षमा” द्वन्द्रसहिष्णुता है, 'आर्जव” समचित्तता है, "ज्ञान 
तत्त्वार्थ का संबोध है, 'शम' चित्त की. अत्यन्त शान्ति है, “दया” प्राणियों का हितैषी होना है और 
“ध्यान मन का निर्विषय होना है ।” 

देवल ऋषि कहते हैं :- 

“शौच, दान, तप, श्रद्धा, गुरुसेवा, क्षमा, दया, विज्ञान विनय और सत्य - यह धर्म का समुच्चय 
है ।”” 

तथा - 

“व्रत और उपवास के नियमों से शरीर को संतप्त करना “तप” है, धर्मकार्यों में विश्वास रखना “श्रद्धा! 
कही जाती है, क्योंकि जो श्रद्धाहीन है उसको धर्मसम्बन्धी कृत्यों से प्रयोजन नहीं होता है | वैदिकी 
और लौकिकी -- सब विद्याओं का जो सर्वश: धारण करना है वह “विज्ञान' कहा जाता है । निरन्तर 
शम और दम रखना - यह दो प्रकार का 'विनय' कहा गया है |” 


देवलः-- 


तथा- 
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6 क्षत्रियस्य गुणस्वभावकृतानि कर्माण्याह- 
शौर्य तेजो धृतिददक्ष्यं युद्धे चाप्यपलायनम्‌ । 
दानमीश्वरभावश्च " क्षत्रकर्म स्वभावजम्‌ ॥ 43 ॥ 
/7 शौर्य विक्रमो बलवत्तरानपि प्रहरतु प्रवृत्ति: । तेजः प्रागल्भ्यं परैरधर्षणीयत्वम्‌ । धृतिर्महत्यामपि 
विपदि देहेन्द्रियसंघातस्यानवसादः । दाक्ष्यं दक्षभावः सहसा प्रत्युत्पन्नेषु कार्येष्वव्यामोहेन प्रवृत्तिः । 
युद्धे चाप्पपलायनमपराड्मुखीभावः । दानमसंकोचेन वित्तेषु स्वस्वत्वपरित्यागेन परस्वत्वापादनम्‌। 


ईश्वरभावः प्रजापालनार्थमीशितव्येषु प्रभुशक्तिप्रकटीकरणं च। क्षत्त्रकर्म क्षत्रियजातेर्विहितं कर्म, 
स्वभावजं सत्त्वोपसर्जनरजोगुणस्वभावजम्‌॥ 43 ॥ 


कृषिगौरक्ष्यवाणिज्यं वैश्यकर्म स्वभावजम्‌ । 
परिचर्यात्मक कर्म शूद्रस्यापि स्वभावजम्‌ ॥ 44 ॥ 
8 कृषिर्रोत्पत्त्यर्थ भूमेर्विलेखनम्‌ । गोरक्षस्य भावों गौरक्ष्यं पाशुपाल्यम्‌ । वाणिज्यं वणिजः कर्म 
क्रयविक्रयादिलक्षणं, कुसीदमप्यत्रान्तर्गमनीयम्‌ । वैश्यकर्म वैश्यजातेः कर्म, स्वभावज तमउप- 


शेष धर्मों की व्याख्या तो प्रायः हो चुकी है अतएव उन अविशिष्ट धर्मों की व्याख्या करनेवाले 

देवल ऋषि के वचनों को नहीं लिखा गया है । याज्ञवल्क्य कहते हैं :- 

“इज्या, आचार, दम, अहिंसा, दान और स्वाध्याय - इन सब धर्मों के होते हुए भी योग द्वारा 

जो आल्मदर्शन - आत्रसाक्षात्कार करना है यह परम धर्म है ।” 

यह सब दैवीसम्पत्‌, जिसकी पूर्व में व्याख्या हो चुकी है, ब्राह्मण में स्वाभाविकरूप से ही होती है, 

दूसरों में तो यह नैमित्तिकरूप से होती है, अतएव इसमें कोई विरोध नहीं है ॥ 42 ॥ 

क्षत्रिय के गुणस्वभावक्ृत कर्मों को कहते हैं :-- 

(शौर्य, तेज, धृति, दाक्ष्य - कुशलता, युद्ध में पलायन न करना, दान और ईश्वरभाव - ये क्षत्रिय 

के स्वाभाविक कर्म हैं || 43 ॥] 

]7 “शौर्य! विक्रम - पराक्रम है अर्थात्‌ अपने से अधिक बलवानों पर भी प्रह्मर करने की प्रवृत्ति है, 
तेज” प्रागल्म्य - प्रगल्मता अर्थात्‌ दूसरों से तिरस्कृत न होना है, 'धृति” महान्‌ विपत्ति में भी 
देह और इन्द्रिय के संघात का शिथिल न पड़ना है, दाक्ष्य' दक्षभाव है अर्थात्‌ सहसा प्रत्युलन्न 
“उपस्थित हुए कार्यों में अव्यामोहपूर्वक प्रवृत्ति है, 'युद्ध में पलायन न करना” > पराइमुख न होना 
अर्थात्‌ न भागना है, “दान” बिना संकोच के धन में अपने स्वत्व का परित्याग कर दूसरे के स्वत्व 
का आपादन करना है, तथा 'ईश्वरभाव” प्रजापालन के लिए ईशितव्य -- शासन के योग्य पदार्थों 
में प्रभुशक्ति -- शासनशक्ति को प्रकट करना है - ये स्वभावज अर्थात्‌ सत्त्व की गौणतापूर्वक 
रजोगुण स्वभाव से उत्तन्न हुए क्षत्रकर्म ८ क्षत्रिय जाति के विहित कर्म हैं ॥ 43 ॥ 

(कृषि, गोरक्षा करना और वाणिज्य - ये वैश्य के स्वाभाविक कर्म हैं तथा परिचर्यात्मक -- सेवारूप 
कर्म शूद्र का भी स्वाभाविक है ॥ 44 ॥|] 


49. चकार से “युद्ध से पराइमुख होनेवाले को न मारना” भी ग्रहण होता है | 
50. चकार अभुक्त क्षत्रिय धर्मों के समुच्चय के लिए है | 


]] 


। 3] 


864 श्रीमद्धगवद्गीता [ अध्यायः ॥8 


सर्जनरजोगुणस्वभावजम्‌ । परिचर्यात्मक॑ द्विजातिशुश्रूषात्मकं॑ कर्म शूद्रस्यापि स्वभावजं 
रजउपसर्जनतमोगुणस्वभावजम्‌ ॥ 44 ॥ 
9 तदेवं वर्णानां स्वभावजा गौणाख्या धर्मा अभिहिताः । अन्येडपि धर्माः शास्नेष्वाम्नाताः । तदुक्त 


भविष्यपुराणे- 
“धर्मः श्रेयः समुद्दिष श्रेयो5 भ्युदयलक्षणम्‌ । 
स तु पञ्चविधः प्रोक्तो वेदमूलः सनातनः ॥ 
वर्णधर्मः स्मृतस्त्वेक आश्रमाणामतः परम्‌ । 
वर्णाश्रमस्तृतीयस्तु गौणो नैमित्तिकस्तथा ॥ 
वर्णत्वमेकमाश्रित्य यो धर्मः संप्रवर्तते । 
वर्णधर्मः स उक्तस्तु यथोपनयनं नृप ॥ 
यस्त्वाश्रमं समाश्रित्य अधिकारः प्रवर्तते । 
स खल्वाश्रमधर्मः स्याद्धिक्षादण्डादिको यथा ॥ 
वर्णत्वमाश्रमत्वं च यो5धिकृत्य प्रवर्तते । 
स वर्णाश्रमधर्मस्तु मौज्ज्याद्ा मेखला यथा ॥ 
यो गुणेन प्रवर्तेत गुणधर्मः स उच्यते । 
यथा मूर्धाभिषिक्तस्य प्रजानां परिपालनम्‌ ॥ 


8 “कृषि” अन्न की उत्पत्ति के लिए भूमि का जोतना है, गोरक्ष का भाव गौरक्ष्य'' है अर्थात्‌ पाशुपाल्य 
है - पशुपालन है, वाणिज्य ८ वणिजू - वाणिक-वैश्य का क्रय-विक्रयादि स्वरूप कर्म है, 'कुसीद! 
- व्याज लेना भी इसी वाणिज्य के अन्तर्गत समझना चाहिए - ये स्वभावज अर्थात्‌ तमोगुण की 
गौणतापूर्वक रजोगुण स्वभाव से उत्न्न हुए वैश्यकर्म अर्थात्‌ वैश्य जाति के कर्म हैं | परिचर्यात्मक 
> द्विजातियों की शुश्रूषात्मक - सेवारूप कर्म शूद्र का भी स्वभावज अर्थात्‌ रजोगुण की गौणतापूर्वक 
तमोगुण स्वभाव से उत्पन्न हुआ है ॥ 44 ॥ 

इसप्रकार वर्णों के गौणसंज्ञक स्वभावज धर्म कहे गये, शात्रों में अन्य धर्म भी कहे गये हैं, जैसा 
कि भविष्यपुराण में कहा है :-- 

“धर्म” श्रेय कहा गया है और “श्रेय” अभ्युदयस्वरूप है | वह वेदमूलक सनातन धर्म तो पाँच प्रकार 
का कहा गया है :- एक तो “वर्णधर्म” कहा गया है, दूसरा “आश्रमधर्म” है, तीसरा “वर्णाश्रम” धर्म 
है तथा गौण और नैमित्तिक - दो धर्म और हैं | उसमें, हे राजन्‌ ! जो धर्म एक वर्णत्व का आश्रय 
लेकर प्रवृत्त होता है वह “वर्णधर्म” कहा गया है, जैसे-- उपनयन संस्कार है। जो अधिकार-धर्म आश्रम 
का आश्रय लेकर ही प्रवृत्त होता है वह “आश्रमधर्म' है, जैसे - भिक्षा, दण्डग्रहण आदि हैं | जो 
वर्ण और आश्रमत्व को अधिकृत कर प्रवृत्त होता है वह “वर्णाश्रम' धर्म कहा जाता है, जैसे - 
मौज्जी आदि की मेखला है । जो धर्म गुण द्वारा प्रवृत्त हो वह “गुणधर्म' कहा जाता है, जैसे- 
मूर्धाभिषिक्त राजा के लिए प्रजा का पालन करना है | जो धर्म एक निमित्त का आश्रय लेकर प्रवृत्त 
होता है उसको “नैमित्तिक' जानना चाहिए, जैसे - प्रायश्चित्त विधि है |” 


]5. गां रक्षतीति गोरक्ष: तस्य भावों गौरक्ष्य अर्थात्‌ पाशुपाल्यम्‌ > जो गो की रक्षा करता है वह गोरक्ष है, 
उसका भाव गौरक्ष्य अर्थात्‌ पाशुपाल्य - पशुपालंन है | 


व] 


हि 


संन्यासयोगः ] गूढार्थदीपिका 865 


निमित्तमेकमाश्रित्य यो धर्मः संप्रवर्तते । 
नैमित्तिकः स विज्ञेयः प्रायश्चित्तविधि्यया ॥” इति | 
अधिकारोउच्र धर्मः । 

20 चुतुर्विधं धर्ममाह हारीतः- “अथा55 श्रमिणां पृथग्धर्मो विशेषधर्मः समानधर्मः कृत्स्धर्मश्च! 
इति। प्ृथगाश्रमानुष्ठानात्यृथग्धर्मो यथा चार्तुर्वर्ण्यधर्मः । स्वाश्रमविशेषानुष्ठानादिशेषधर्मो यथा 
नैष्ठिकयायावरानुज्ञायिकचातुराश्रम्यसिद्धानाम्‌ । सर्वेषां यः समानो धर्मः स समानधर्मो नैश्िकः - 
कृत्सधर्म इति । नैष्ठिकों ब्रह्मचारिविशेषः । यायावरों गृहस्थविशेषः । आनुज्ञायिको 
वानप्रस्थविशेषः । चातुराश्रम्यसिद्धो यतिविशेषः । सर्वेषामिति वर्णानामाश्रमाणां च। तत्राउउद्यो 
यथा महाभारते- 

“आनृशंस्यमहिंसा चाप्रमादः संविभागिता । 

श्राद्धकर्मा5 5 तिथेयं च॒ सत्यमक्रोध एव च ॥ 

स्वेषु दारेषु संतोषः शौच नित्यानसूयता । 

आतन्ञानं तितिक्षा च॒ धर्मः साधारणो नृप ॥” इति। 
सर्वाश्रमसाधारणस्तु प्रागुदाहतः । निष्ठा संसारसमाप्तिस्तत्मयोजनो नैष्ठिको मोक्षहेत्वात्मज्ञानों 
त्पत्तिप्रतिबन्धकप्रत्यवायपरिहाराय निष्कामकर्मानुष्ठानं कृत्स्नधर्म नत्यर्थः । 

2। आश्रमाश्च शाल्रेषु चत्वार आम्नाताः । यथा55ह गौतमः- “तस्या55 श्रमविकल्पमेके ब्रुवते 
ब्रह्मचारी गृहस्थों भिक्षुर्वैद़्ानसः इति । आपस्तम्बः -- “चत्वार आश्रमा गार्हस्थ्यमाचार्यकुलं 


अननरनरजरनलनलज ५१५१३ ०ल रस रस ५१२५५१२५०५५ ,००>लरमरनननमजतरभररमरनननरटरनन भा गज मम न लि लललिनन भर ली लिषरन नमन भलरन ५" ५ सभनभ भा यनलद १ 


यहाँ “अधिकार” शब्द का अर्थ “धर्म” है। 
हारीत ऋषि ने धर्म को चार प्रकार का कहा है - “आश्रमियों के पृथकु-पृथक्‌ धर्म, विशेषधर्म, 
समानधर्म और कृत्त्न धर्म' । पृथकु-पृथक्‌ आश्रम के अनुध्यन से 'पृथंकु-धर्म! कहलाता है, जैसे 
- चारों वर्णों का धर्म है। अपने आश्रमविशेष के अनुष्यन से 'विशेषधर्म” होता है, जैसे -- नैथिक, 
यायावर, आनुयाज्ञिक और चातुराश्रम्य-सिद्धों का धर्म है। जो सबका समानधर्म है वह “समानधर्म' 
कहलाता है और नैष्ठिक - निष्काम धर्म 'कृत्धर्म' है | “नैथिक' ब्रह्मचारी-विशेष होता है । 
“यायावर” ग्ृहस्थविशेष होता है | “आनुयाज्ञिक' वानप्रस्थविशेष होता है | 'चातुराश्रम्य-सिद्ध' 
यतिविशेष होता है । यहाँ 'सर्वेषाम्‌' का अर्थ है -- जो सब वर्णों और आश्रमों का समान धर्म 
होता है वह 'समानधर्म' कहा जाता है | उनमें प्रथम जैसे महाभारत में कहा है - 
“हे राजन ! आनृशंस्य॑- मृदुता-दया, अहिंसा, अप्रमाद, दान, श्राद्धकर्म, आतिथेय, सत्य, अक्रोध, 
अपनी स्त्री में ही सन्‍्तोष, शौच, नित्य अनसूयता-- सदा किसी के प्रति असूया-- ईर्ष्या न रखना, 
आत्मज्ञान और तितिक्षा- ये साधारण धर्म हैं ।' 
सब आश्रमों के लिए साधारण धर्म तो पूर्व में कहे जा चुके हैं | निष्ठा” संसार की समाप्ति को 
कहते हैं, वह निष्या जिसका प्रयोजन है वह “नैथ्कि' कहलाता है अर्थात्‌ मोक्ष के हेतुभूत आतज्ञान 
की उत्त्ति के प्रतिबन्धक प्रत्यवाय- दुरित की निवृत्ति के लिए निष्काम कर्म का अनुध्यन करना 
कृत्त्धर्म' है | 
2] शात्रों में आश्रम चार कहे गये हैं, जैसा कि गौतम कहते हैं - उसके आश्रमविकल्प को कोई 
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मौन वानप्रस्थमिति तेषु सर्वेषु यथोपदेशमतव्यग्रो वर्तमानः क्षेम॑ गछछति' इति । वसिष्ठः- 
“चत्वार आश्रमा ब्रह्मचारिगृहस्थवानप्रस्थपखिजकास्तेषां वेदमधीत्य वेदौ वेदान्वाउविशीर्ण 
ब्रह्मचर्यों यमिच्छेत्तमावसेत” इति । एवं तेषां प्ृथग्धर्मा अप्याम्नाताः । तथां फलमपज्ञाना- 
माम्नातम्‌ । यथा55ह मनुः- 
पड “अरतिस्मृत्युदितं धर्ममनुतिष्ठन्हि मानवः । 
इह कीर्तिमवाष्नोति प्रेत्य चानुत्तम॑ सुखम्‌ ॥” इति | 

सुखमिति यथाप्राप्ततत्तत्फलोपलक्षणार्थम्‌ ॥ आपस्तम्बः- स्वधर्मानुषाने 
परमपरिमितं सुखं ततः पत्ती कर्मफलशेषेण जाति रूप॑ वर्ण बल॑ वृत्त मेधां प्रज्ञां द्रव्याणि 
धर्मानुष्ठानमिति प्रतिपयन्ते” (इति) । गौतमः- “वर्णा आश्रमाश्च स्वधर्मनिष्ठाः प्रेत्य 
कर्मफलमनुभूय ततः शेषेण विशिष्टदेशनातिकुलरूपायु: श्रुतवृत्तवित्तमुखमेधसो जन्म प्रतिपथन्ते 
विष्वज्यों विपरीता नश्यन्ति” [इति] | अत्र शेषशब्देन भुक्तज्योतिष्टोमादिकर्मातिरिक्त चित्रादि- 
कर्मानुशयशब्वितमुच्यते नतु पूर्वकर्मण एकदेश इति स्थित “कृतात्यये5नुशयवान्दृष्टस्मृतिभ्यां 
यथेतमनेवं च” इत्यत्र । भटैरप्युक्तम्‌- 


जन ब्रह्मचारी, गृहस्थ, भिक्षु और वैखानस - इसप्रकार बतलाते हैं” । आपस्तम्ब कहते हैं - 'चार 
आश्रम हैं - गा्हस्थ्य, आचार्यकुल-ब्रह्मचर्य, मौन-संन्यास और वानप्रस्थ | उन सबमें अव्यग्र चित्त 
से शास्रोपदेशानुसार वर्तमान - वर्तनेवाला पुरुष क्षेम -- कल्याण को प्राप्त करता है” | वसिष्ठ कहते 
हैं :-- “चार आश्रम हैं -- ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ और परिव्राजक - संन्यासी । इनमें से एक 
वेद, दो वेद अथवा तीन वेदों का अध्ययन कर अविशीर्ण -- अलुप्त - अखण्डित ब्रह्मचर्य - 
ब्रह्मचारी पुरुष जिसकी इच्छा करे उसी में रहे” | इसप्रकार उनके पृथकू-पृथक्‌ धर्म भी कहे गये 
हैं, इसीप्रकार अज्ञों - अज्ञानियों के लिए फल भी कहे गये हैं; जैसा कि मनु कहते हैं :-- “जो 
मनुष्य श्रुति और स्मृति में कहे गये धर्म का आचरण करता है, वह इस लोक में कीर्ति - यश 
और परलोक में अनुत्तम सुख पाता है” (मनुस्मृति, 2.9) | यहाँ “अनुत्तम सुख” समय-समय पर 
प्राप्त होनेवाले उस-उस फल के उपलक्षण के लिए है | आपस्तम्ब कहते हैं -- 'सब वर्णों के पुरुषों 
को अपने-अपने धर्म का अनुष्दान करने पर परम अपरिमित - असीम सुख प्राप्त होता है और बाद 
में परिवर्तन होने पर भोगने से अवशिष्ट कर्मफल द्वारा जाति, रूप, वर्ण, बल, वृत्त, मेधा, प्रज्ञा, 
द्रव्य और धर्मानुष्ठान - यह सब प्राप्त होता है” | गौतम कहते हैं -- “अपने-अपने धर्म में निष्ठा 
रखनेवाले वर्ण और आश्रम मरने के पश्चात्‌ कर्मफल का अनुभव कर शेष कर्मों के द्वारा विशिष्ट 
देश, जाति, कुल, रूप, आयु, श्रुत, वृत्त, वित्त, सुख और मेधावाले होकर जन्म ग्रहण करते हैं 
तथा विपरीत आचरणवाले यथेच्छानुसारी पुरुष सब ओर से नथ् होते हैं! । यहाँ 'शेष' शब्द से 
मुक्त ज्योतिष्टोमादि कर्मफल से अतिरिक्त “अनुशय” शब्द से शब्धित चित्रादि'” कर्म कहे जाते हैं, 
पूर्वर्म का एक देश नहीं कहा जाता है -- यह सिद्धान्त है, ऐसा ही वेदान्त दर्शन में कहा गया 
है- “कृतात्यये5नुशयवान्दृध्स्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च' (ब्रह्मसूत्र, 3..8)- 'कृत कर्म का अत्यय 

52. “चित्रा” यागविशेष का नाम है | 'चित्रया यजेत पशुकाम:' -- यह एक विधि है, इसका अर्थ है - 'पशु 
को प्राप्त करने की इच्छावाले व्यक्ति को 'चित्रा' से यागानुध्यम करना चाहिए! । यहाँ “चित्रा” शब्द विचित्र गुण 
का वाचक है, जिस इषछ्टि में विचित्र द्रव्य हैं उस इध्टि का नाम “चित्रा” है, वाक्यभेद - भीति से “चित्रा' शब्द 


को नामधेय माना जाता है, अतएव “चित्रया यजेत पशुकामः” विधि का अर्थबोध - वाक्य इसप्रकार होगा - 
चित्रायागेन पशुं भावयेत्‌” ८ “चित्रा नामक याग से पशुफल का संपादन करे' । 
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22 अन्न कामनासदसद्धावनिबन्धनः फलभेदो 


2: 
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“गौतमीये5पि त्छेषस्तस्माच्चित्रायपेक्षया” इति । 
विष्वज्वः सर्वतोगामिनो यथेष्टचेष्य विपरीता नरकादौ जन्म प्रतिपय विनश्यन्ति 
कृमिकीटादिभावेन सर्वपुरुषार्थे भ्यो भ्रश्यन्त इत्यर्थः | हारीतः- 

“क्ाम्पैः केवियज्ञदानैस्तपोभिर्लब्धवा लोकान्पुनरायान्ति जन्म । 
528 3002 58080 03 इति। 


फलं विना>प्यनुष्ठानं नित्यानामिष्यते स्फुटम्‌ । 
काम्यानां स्वफलार्थ तु दोषघातार्थमेव तु ॥ 
नैमित्तिकानां करणे त्रिविध कर्मणां फलम्‌ । 
क्षय केचिदुपात्तस्य दुरितिस्य प्रचक्षते ॥ 
अनुत्पत्ति तथा चान्ये प्रत्यवायस्य मन्वते । 


नित्यां क्रियां तथा चान्ये 22038 “3 : ॥! इति। 
अन्य आपस्तम्बादयस्तयथा5 ्ने फलार्थे निमित्ते | नित्यकर्मणो 


दिदुः । श्रुतिश्व- “त्रयो धर्मस्कन्धा यज्ञोउ ध्ययनं दानमिति प्रथमस्तप एवं द्वितीयो ब्रह्मचर्या- 
चार्यकुलवासी तृतीयोउत्यन्तमात्मानमाचार्यकुलेएबसादयन्‌” इति गृहस्थवानप्रस्थब्रह्मचारिण 
उक्त्वा “सर्व एते पुण्यलोका भवन्ति” इति तेषामन्तःकरणशुद्ृध्यभावे मोक्षाभावमुक्त्वा शुद्धान्तः- 


विनाश होने पर अर्थात्‌ किये हुए इधदि कर्मों के फलों के उपभोग से उपक्षय - विनष्ट होने पर 


अन्य सज्चित कर्मरूप अनुशय - कर्माशय सहित ही जीव इस लोक में आते हैं अर्थात्‌ जिस मार्ग 
से जाते हैं उससे विपरीत मार्ग द्वारा भी आते हैं, क्योंकि प्रत्यक्ष श्रुति और स्मृति से ऐसा ही जाना 
जाता है” । इसीप्रकार कुमारिल भट्ट ने भी कहा है -- “गौतमीय शाश्र में भी चित्रादि कर्म की 
अपेक्षा से ही कर्मशेष का निरूपण किया गया है! (श्लोकवार्तिक, चित्राक्षेपपरिहार, 6) । 'विष्वज्व' 
का अर्थ है - सर्वतोगामी - सर्वगामी अर्थात्‌ यथेष्ट चेष्य करनेवाले विपरीत नरकादि में जन्म पाकर 
विनष्ट होते हैं अर्थात्‌ कृमि-कीटादि भाव को पाकर सब पुरुषार्थों से भ्रष्ट होते हैं | हारीत ऋषि 
कहते हैं :- 

“कोई जन काम्य यज्ञ, दान और तप के द्वार पुण्यलोकों को प्राप्त करके पुनः जन्म पाते हैं, किन्तु 
कामनाओं से मुक्त हुए सत्ययज्ञ, सुदानी और तपोनिष्ठजन अक्षय लोकों को प्राप्त होते हैं! । 

यहाँ पर कामनाओं के होनें और न होने के कारण जो फलभेद दिखाया गया है उसको भविष्यपुराण 
में इसप्रकार-कहा है - 

“फल - फलकामना के बिना भी नित्य कर्मों का अनुष्लान स्पष्ट अभिलषित है | काम्य कर्मों का 
अनुष्ठान तो अपने अभीष्ट फल के लिए और दोष की निवृत्ति के लिए ही है | नैमित्तिक कर्मों के 
करने पर तीन प्रकार का कर्मफल होता है -- कोई जन तो उसका फल उपात्त - प्राप्त हुए दुरित 
- पाप का क्षय - नाश कहते हैं; अन्य जन प्रत्यवाय - पाप की अनुतत्ति मानते हैं; और अन्य 


कोई जन नित्य क्रिया को ही उसका आनुषश्लिक फल समझते हैं! । 


अन्य अर्थात्‌ आपस्तम्बादि 'तद्यथा55ग्रे फलार्थे निमित्ते” - इत्यादि वचनों के द्वारा नित्य कर्मों की 
आनुषड्रिकफलता समझते हैं | श्रुति ने भी- 'तीन धर्म के स्कन्ध हैं :-- यज्ञ, अध्ययन और दान- 


868 श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 8 


करणानामेषामेव पखिजकभावेन ज्ञाननिठया मोक्षमाह- “ब्रह्मसंस्थो5मृतत्वमेति” इति । तदेव॑ 
स्थिते ब्रह्मचारी गृहस्थो वानप्रस्थो वा मुमुक्षुः फलाभिसंधित्यागेन भगवदर्पणबुद्ध्या- 

स्वे स्वे कर्मण्यभिरतः संसिद्धि लभते नरः । 

स्वकर्मनिरतः सिद्धिं यथा विन्दति तच्छूणु ॥ 45 ॥ लि 

23 से स्वे त्तत्तदर्णाश्रमविहिते नतु स्वेच्छामात्रकृते कर्मणि श्रुतिस्मृत्युदितेउभिरत: सम्यगनुष्ठानपर 

संसिद्धि देहेन्द्रियसंघातस्थाशुद्धिक्षयेन. सम्यग्ज्ञानोत्पत्तियोग्यतां लभते नरो वर्णाश्रमाभिमानी 
मनुष्यों मनुष्याधिकारित्वात्कर्मकाण्डस्थ । देवादीनां वर्णाश्रमाभिमानित्वाभावायुक्त एव 
तद्धमेष्वनधिकारः । वर्णाश्रमाभिमानानपेक्षे तूपासनादावधिकारस्तेषामप्यस्तीति साधितं 
देवताधिकरणे । ननु बन्धहेतूनां कर्मणां कथ॑ं मोक्षहेतुत्वमुपायविशेषादित्याह--स्वकर्मनिरतः 
सिद्धिमुक्तलक्षणां यथा येन प्रकारेण विन्दति तच्छृणु श्रुत्वा तं प्रकारमवधारयेत्यर्थः ॥ 45 ॥ 


यह प्रथम स्कन्ध है, तप ही द्वितीय स्कन्ध है, तथा ब्रह्मचर्य से ही आचार्य कुल में रहनेवाला अर्थात्‌ 
अर्थात्‌ आचार्यकुल में ही अपने शरीर को अत्यन्त क्षीण कर देनेवाला तृतीय स्कन्ध है! - इसप्रकार 
गृहस्थ, वानप्रस्थ और ब्रह्मचारी का निरूपण करके “ये सब पुण्यलोक के भागी होते हैं! - इसप्रकार 
उनके अन्तःकरण की शुद्धि न होने पर उनके मोक्ष का.अभाव कहकर इन्हीं शुद्धान्तःकरणों का 
परिव्राजकभावपूर्वक ज्ञाननिष्ठा से मोक्ष कहा है -- ब्रह्म में सम्यक्‌ प्रकार से स्थित हुआ पुरुष अमृतत् 
को प्राप्त होता है” | इसप्रकार ऐसा निश्चय होने पर ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ अथवा मुपुक्षु 
फलाभिसन्धि - फलेच्छा का त्याग कर भगवदर्पण बुद्धि से - 

(अपने-अपने अधिकार के अनुसार कर्मो में अभिरत -- अच्छी प्रकार रत हुआ नर संसिद्धि को प्राप्त होता 
है, अपने कर्म में निरत -- रत. हुआ पुरुष जिसप्रकार सिद्धि को प्राप्त होता है वह तुम सुनो || 45 ॥॥] 
अपने-अपने अर्थात्‌ उस-उस वर्ण और आश्रम के लिए विहित, न कि स्वेच्छामात्रकृत, श्रुति -स्मृति 
द्वारा उदित - उक्त कर्म में अभिरत ८ सम्यक्‌-अनुषानपर अर्थात्‌ भलीभाँति उसके अनुष्ान में 
तत्पर हुआ नर संसिद्धि ८ देह और इन्द्रियों के संघात की अशुद्धि के क्षयद्वारा सम्यग्ज्ञानोपत्ति - 
तत्त्वज्ञानोपत्ति की योग्यता को प्राप्त होता है | “नर! वर्णाश्रम का अभिमानी मनुष्य है, क्योंकि 
कर्मकाण्ड का अधिकारी मनुष्य ही है | देवता आदि वर्णाश्रमाभिमानी नहीं होते हैं अतएव उनका 
उनके धर्मों में अनधिकार -- अधिकार न होना उचित ही है | वर्णाश्रमाभिमान की अपेक्षा से शून्य 
उपासनादि में तो उन देवताओं का भी अधिकार है - यह वेदान्तसूत्र के देवताधिकरण” में सिद्ध 
किया गया है । यदि आशंका हो कि बन्धन के हेतुभूत कर्मों की मोक्ष में हेतुता कैसे है ? तो 
उत्तर है कि उपायविशेष से वे कर्म मोक्ष में हैं - यह श्लोकार्ध से कहते हैं :-- स्वकर्म अर्थात्‌ 
अपने-अपने वर्णाश्रम के अनुसार कर्म में निरत - तत्पर हुआ नर जिसप्रकार उपर्युक्त अर्थात्‌ 
तत्त्वज्ञानोत्तत्ति की योग्यतास्वरूप सिद्धि को प्राप्त होता है वह तुम सुनो और सुनकर उस प्रकार 
- उपाय को हृदय में धारण करो - यह भावार्थ है | 45 ॥ 

53. वेदान्तसूत्र के देवताधिकरण में पूर्वपक्ष के निराकरणपूर्वक यह सिद्धान्त प्रतिपादित किया गया है कि प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों से अविरुद्ध अर्थवाद और मन्त्र-पुराण-डतिहासादि से देवताओं के देहवत्त्व सिद्ध होने से और देही होने पर 
अर्थितादि के भी सुलभ होने से देवताओं का भी ब्रह्मविद्या में अधिकार है, क्योंकि उन देवताओं को अपने 


अन्तःकरण में विद्यमान ब्रह्म की उपासना की लिप्सा होती है अतएव कल्पान्तर में भी वे स्वाधिकारपूर्वक ब्रह्म की 
उपासना करते हैं । 


]2 


 ] 
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यतः प्रवृत्तिर्भूतानां येन सर्वमिदं ततम्‌ । 
स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सिद्धि विन्दति मानवः ॥ 46 ॥ 


24 यतो मायोपाधिकचैतन्यानन्दधनात्सवज्ञास्सर्वशक्तेरीश्वरदुपादानात्रिमित्ताच्॒सर्वान्तर्यामिण: 


बे 


प्रवृत्तिरुत्पत्तिमायामयी स्वाप्ररथादीनामिव भूतानां भवनधर्मणामाकाशादीनां येन चैकेन सदूपेण: 
स्फुरणरूपेण च सर्वमिदं दृश्यजातं त्रिष्वषि कालेषु ततं व्याप्त स्वात्मन्येवान्तर्भावितं कल्पितस्या- 
धिष्ठानानतिरेकात्‌ । तथा च श्रुतिः - “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि 
जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व । तदृब्रह्रेति' [इति] । अत्र यत इंति प्रकृतौ 
पञ्चमी । यतो येनेति चैकत्व॑ विवक्षितम्‌ । “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानातू । आनन्दादुध्येव 
खल्विमानि भूतानि जायन्ते ।” इति च तस्य निर्णयवाक्यम्‌ । “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिन॑ 
तु महेश्वरम्‌” इत्यादिश्रुत्यन्तराच् मायोपाधिलाभः । “यः सर्वज्ञः सर्ववित्‌” इयादिश्रुत्यन्तरा- 
सर्वज्ञत्वादिलाभः । एवं च श्रौत एवायमर्थों भगवता प्रकाशितः- यतः प्रवृत्ति्भूतानां येन 
सर्वमिदं ततमिति । तमन्तर्यामिणं भगवस्त स्वकर्मणा प्रतिवर्णाश्रमं विहितेनाभ्यर्च्य तोषयित्वा 
तत्मसादादैकात्यज्ञाननिष्ठायोग्यतालक्षणां सिद्धिमन्तःकरणशुद्धि विन्दति मानवः । देवादिस्तू- 


घासनामात्रेणेति भावः ॥ 46 ॥ 


(ननटरनमभानन्‍न०रमीररररनभर मरी ट कप नन डरने लकी रए नर रत २* भभरटरमनरननिरलनल भ्रम मर मलिभलेटटाएर 'नरधलपपभनररीभनभट “मन नभररनलरलटमिलररभलप डर रन २ ५० 


जिससे आकाशादि भूतों की प्रवृत्ति - उत्त्ति हुई है और जिससे यह सब दृश्यसमूह व्याप्त है उस 
अन्तर्यामी भगवान्‌ की अपने-अपने वर्णाश्रमानुसार &्रुति-स्मृति विहित कर्मों से अर्चना करके मानव 
सिद्धि को प्राप्त होता है ॥ 46 ॥] 
जिस उपादानकारणरूप मायोपाधिक चैतन्य, आनन्दघन, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर और निमित्त- 
कारणरूप सर्वान्तिर्यामी से स्वप्र के रथादि के समान भूतों & उत्पत्तिधर्मा आकाशादि की प्रवृत्ति + 
मायामयी उत्त्ति हुई है तथा जिस एक से यह सब दृश्यसमूह सद्रूप और स्फुरणरूप से तीनों कालों 
में तत- व्याप्त है अपने आल्मा में ही अन्तर्भावित है, कारण कि कल्पित वस्तु अधिष्ठान से अतिरिक्त 
नहीं होता है । इसीप्रकार श्रुति भी कहती है -- 'जिससे ये भूत उत्पन्न होते हैं, जिससे उत्पन्न होकर 
ये जीवित रहते हैं और जिसमें जाकर लीन हो जाते हैं, उसको जानने की इच्छा करो, वह ब्रह्म है 
(तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 3.) | यहाँ “यतः”- इसमें प्रकृति - हेतु में पञज्चमी है/ | “यतः” और “येन' 
इन दोनों पदों से हेतु - कारण का एकत्व विवक्षित है। “आनन्द ब्रह्म है - ऐसा जाना, क्योंकि 
निश्चय ही आनन्द से ही ये सब भूत उतन्न होते हैं! - यह उसका निर्णय वाक्य है। “माया को तो 
प्रकृति जानो और मायी को महेश्वर जानो” (श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 4.0) - इत्यादि अन्य श्रुति से 
उसकी मायोपधि की प्राप्ति होती है। “जो सर्वज्ञ, सर्ववित्‌ है! - इत्यादि अन्य श्रुति से उसके सर्वज्ञत्वादि 
की प्राप्ति होती है | इसप्रकार भगवान्‌ ने “यतः प्रवृत्तिर्भूतानां येन सर्वमिदं ततम्‌” - यह श्रौत अर्थ 
ही प्रकाशित किया है | उस अन्तर्यामी भगवान्‌ की स्वकर्म अर्थात्‌ अपने-अपने वर्णाश्रमानुसार श्रुति- 
स्थृतिविहित कर्म से अर्चना करके अर्थात्‌ उसको संतुष्ट करके मानव उसके प्रसाद से ऐकात्मयज्ञाननिष्ठा 
की योग्यतास्वरूप सिद्धि को अर्थात्‌ अन्तःकरणशुद्धि को प्राप्त होता है, देवता आदि तो उपासनामात्र 
से इस सिद्धि को प्राप्त होते हैं -- यह भाव है || 46 ॥ 


१54. हेतु अर्थ में एज्वमी और तृतीया विभक्ति होती है (हेती, पाणिनिसूत्र, 2.3.23) | 
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25 यतः स्वधर्म एवं मनुष्याणां भगवत्रसादहेतुरतः - 


श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः परधर्मात्स्वनुष्ठितातू । 
स्वभावनियतं कर्म कुर्वन्नाउ5प्रोति किल्विषम्‌ ॥ 47 ॥ 

26 परधर्मात्सम्यगनुछ्ठितादपि श्रेयान्ग्रशस्यतरः स्वधर्मो विगुणो5सम्यगनुछ्ठितो5पि। तस्मात्क्षत्रियेण 
सता त्वया स्व्मो युद्धादिरिवानुष्ठेयो न परधर्मो भिक्षाटनादिरित्यभिप्रायः । ननु स्वधर्मोषपि 
युद्धादिर्वन्धुवधादिप्रत्यवायहेतुत्वान्नानुष्ठेय इति नेत्याह-स्वभावनियत पूर्वोक्तं शौर्य तेज इत्यादि 
स्वभावज युद्धादि कर्म कुर्वन्किल्बिषं पापं बन्धुवधादिनिमित्त न प्राप्रोति | तथा च प्राग्व्याख्यातं 

सुखदुःखे समे कृत्वा” इत्यत्र । विहितज्योतिष्टोमाडुपशुहिसाया इव विहितयुद्धाडूबन्धुहिसाया 
अप प्रत्यवायहेतुत्वाभावात्‌ । तथा चोक्तमधस्तात्‌ ॥ 47 ॥ 

27 यस्मादेवं विहितहिसादेल प्रंत्यवायहेतुत्व परधर्मश्व भयावहः सामान्यदोषेण च॒ सर्वकर्माणि दुष्टानि 
तस्मादज्ञो वर्णाश्रमाभिमानी - 


सहज कर्म कौन्तेय सदोषमपि न त्यजेतू । 
सर्वारम्भा हि दोषेण धूमेनाप्रिरिवा55बृताः ॥ 48 ॥ 
28 हे कौन्तेय सहज स्वभावज कर्म सदोषमपि विहितहिंसायुक्तमपि ज्योतिष्टोमयुद्धादि न त्यजेदन्तः-- 
करणशुद्धेः प्राग्भवानन्यों वा । नहमनात्मज्ञः कश्चित्क्षणमपि कर्माण्यकृत्वा स्थातुं शक्नोति । 
25 क्योंकि मनुष्यों का स्वधर्म ही भगवान्‌ के प्रसाद का हेतु है, इसलिए -. 
सम्यक्‌ प्रकार से अनुष्ित परधर्म की अपेक्षा विगुण + असम्यकू प्रकार से अनुछित भी स्वधर्म श्रेष्ठ है, 
क्योंकि स्वभाव से नियत कर्म को करते हुए मनुष्य को पाप का भागी नहीं होना होता है ॥ 47 ॥॥] 
-सम्यक्‌ प्रकार से अनुष्ठित भी परधर्म की अपेक्षा विगुण 5 असम्यक्‌ प्रकार से अनुछ्ठित भी स्वधर्म 
श्रेयान्‌ > प्रशस्यतर अर्थात्‌ अधिक अच्छा है, इसलिए क्षत्रिय होते हुए तुमको युद्धादि स्वधर्म ही 
अनुष्ठेय है, भिक्षाटनादि परधर्म अनुष्ठेय नहीं है - यह अभिप्राय है । यदि कहो कि बन्धुवधादिस्वरूप 
युद्धादि स्वधर्म भी प्रत्यवाय-पाप का हेतु होने से अनुष्ठेय नहीं है, तो ऐसा नहीं है - यह कहते 
हैं :-- स्वभावनियत - पूर्वोक्त शौर्य, तेज इत्यादि स्वभावज - स्वभाव से जनित युद्धादि कर्म को 
करते हुए मनुष्य बन्धुवधादि निमित्तक किल्विष - पाप को प्राप्त नहीं करता है, इसप्रकार 'सुखदुःखे 
समे कृत्वा' (गीता, 2.38) - इत्यादि स्थल पर पूर्व में ही व्याख्या कर चुके हैं, क्योंकि विहित 
ज्योतिथेम” याग की अड्डभभूता पशुहिंत्ना के समान विहित कर्म युद्ध ही अड्भभूता बन्धुहिंसा भी 
प्रत्यवाय - पाप की हेतु नहीं होती है -। इसीप्रकार अधस्तातू - नीचे कहा है ॥ 47॥ 
क्योंकि इसप्रकार विहित हिंसादि प्रत्यवाय - दुरित का हेतु नहीं है और परधर्म भयावह 5 भय की 
प्राप्ति करानेवाला है तथा सामान्यदोष से सब कर्म दुष्ट हैं, इसलिए अज्ञ-अज्ञानी वर्णाश्रमाभिमानी को- 
है कौन्तेय ! सहज कर्म का, सदोष होने पर भी, त्याग नहीं करना चाहिए, क्योंकि अग्नि जैसे धूम से 
आवृत- आच्छादित रहती है वैसे ही सब आरम्भ - कर्म दोष से आच्छादित ही रहते हैं || 48 ||] 
28 हे कौन्तेय'”” ! आपको अथवा किसी दूसरे को अपने सहज - स्वभावज - स्वाभाविक कर्म युद्धादि 
अथवा ज्योतिथ्ेमादि का, सदोष होने पर भी - विंहित हिंसायुक्त होने पर भी, अन्तःकरण की 
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न च परधर्माननुतिष्ठन्नपि दोषान्युच्यते । सर्वारम्भाः स्वधर्माः परधर्माश्च सर्वे हि यस्माद्ोषेण 
त्रिगुणात्मकत्वेन सामान्येना5 अबृता व्याप्ताः सदोषा एवं। तथा च प्राग्व्याख्यातं * परिणामता- 
पसंस्कॉरर्गुणवृत्तिविरोधाच्च दुःखमेव सर्व विवेकिन-” इति । तस्मादगत्याउनात्मज्ञः कर्माणि 
कुर्वन्विषजकृमिरिव विष सहज कर्म युद्धादि त्रिगुणात्मकत्वेन सामान्येन बन्धुवधादिनिमित्तत्वेन 
विशेषेण च सदोषमपि न त्यजेत्सर्वकर्मत्यागासमर्थत्वात्‌ । सर्वकर्मत्यागसमर्थस्तु शुद्धान्तः-- 
करणस्त्यजेदेवेत्यभिप्रायः ॥ 48 ॥ 


29 कः पुनः सर्वकर्मत्यागसमर्थः, यो नित्यानित्यवस्तुविवेकजेनेहामुन्नार्थ भोगवैराग्येण शमदमादि-- 
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संपन्नः कर्मजां सिद्धिमशुद्धिपरिक्षयदवारा मुमुशुः शुद्धब्ह्मात्मैक्यजिज्ञासां प्राप्तः स स्वेष्टमोक्ष- 
हेतुब्रह्मात्मैक्यज्ञानसाधनवेदान्तवाक्य श्रवणादि कतु सर्वविक्षेपनिवृत्त्या तच्छेषभूतं सर्वकर्मसंन्यासं 
श्रुतिस्मृतिविहितं कुयदिव । “तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः समाहितो भूत्वाउ5त्म- 
न्येवा55त्मानं पश्येत्‌” इति श्रुतेः । “सत्यानृते सुखदुःखे वेदानिम॑ लोकममुं च परित्यज्या- 
55त्मानमच्विच्छेत्‌ु” इति । स्मृतेश्व । उपरतस्त्यक्तसर्वकर्मा भूत्वा5 त्मानं पश्येदात्मदर्शनाय 


शुद्धि होने से पहले त्याग नहीं करना चाहिए, क्योंकि कोई भी अनात्मज्ञ पुरुष क्षणभर भी कर्म 
किये बिना नहीं रह सकता है और न परधर्म का अनुष्ठान न करते हुए भी दोष से मुक्त हो सकता 
है, कारण कि सर्वारम्भ ८ सब आरम्भ - कर्म अर्थात्‌ स्वधर्म और परधर्म सब त्रिगुणामकरूप 
सामान्य दोष से आवृत - व्याप्त हैं अर्थात्‌ दोषयुक्त ही हैं | इसीप्रकार पूर्व में भी व्याख्या की गई 
है - 'परिणामतापसंस्करैर्गुणवृत्तिविरोधाच्च दुःखमेव सर्व॑ विवेकिन:” (योगसूत्र, 2.5) > “क्योंकि 
परिणामदुःख, तापदु:ख और संस्कारुःख बना रहता है तथा गुणों से स्वभाव में भी विरोध है, 
इसलिए विवेकी पुरुष के लिए सब कुछ दु:ख ही है” | इसलिए कोई और गति न होने के कारण 
अनात्नज्ञ कर्मों को करता हुआ जिसप्रकार विष से उत्पन्न हुआ कीड़ा विष का त्याग नहीं करता 
है उसीप्रकार अपने सहज - स्वाभाविक कर्म युद्धादिका, त्रिगुणात्मकरूप सामान्य और बन्धुवधादि 
निमित्तक विशेष दोष के कारण सदोष होने पर भी, त्याग न करे, क्योंकि वह सब कर्मों का त्याग 
करने में असमर्थ होता है | जो सब कर्मों का त्याग करने में समर्थ है वह शुद्धान्त:करण पुरुष तो 
उनका भी त्याग कर ही दे - यह अभिप्राय है ॥ 48 ॥ 

पुनः प्रश्न है कि कौन सब कर्मों का त्याग करने में समर्थ है ? जो नित्य और अनित्य वस्तु के 
विवेक से उत्पन्न हुए इहलोक और परलोकसम्बन्धी भोगों के वैराग्य द्वारा शम - दमादि से सम्पन्न 
होकर कर्मजा सिद्धि को अर्थात्‌ अशुद्धि के परिक्षयद्वारा मुमुश्षु होकर शुद्धब्रद्म और आत्मा की 
एकता की जिज्ञासा को प्राप्त है वह अपने इष्ट मोक्ष के हेतुभूत ब्रह्मात्मैक्यज्ञान के साधनभूत 
वेदान्तवाक्य के श्रवणादि करने के लिए सम्पूर्ण विक्षेप की निवृत्तिपूर्वक उसका शेषभूत श्रुति - 
स्मृतिविहित सर्वकर्मसंन्यास करें ही, जैसा कि श्रुति भी कहती है -- “अतः एवंवित्‌ शान्त, दान्त, 
उपरत, तितिक्षु और समाहित होकर आत्मा में ही आत्मा को देखे'; इसीप्रकार स्मृति भी कहती है 
- 'सत्यानृत, सुख-दुःख, इस लोक और परलोक को त्यागकर आत्मा का अनुसन्धान करे” | “उपरत 
अर्थात्‌ सब कर्मों का त्याग करनेवाला होकर आत्मा को देखे अर्थात्‌ आत्मदर्शन के लिए वेदान्तवाक्यों 


55, कुन्तीपुत्र क्षत्रिययर तुमको युद्ध में अपलायनादि सहज - स्वाभाविक कर्म का त्याग नहीं करना चाहिए - 
यह उक्त सम्बोधन का आशय है | 
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देदान्तवाक्यानि, विचारयेदिति श्रुत्यर्थः । एतादृश एवं ब्रह्मसंस्थोडमृतत्वमेतीति श्रुत्या 
धर्मस्कन्धत्रयविलक्षणत्वेन प्रतिपादितः परमहंसपखिजकः परमहंसपखिजक कृतकृत्यं 
गुरुमुपसृत्यवेदान्तवाक्यविचारसमर्थों यमुद्दिश्याथातो ब्रह्मजिज्ञासेत्यादिचतुर्लक्षणमीमांसा 
भगवता बादरायणेन समारम्भि । कीदृशे5सावित्याह - 

असक्तबुद्धिः सर्वत्र जितात्मा विगतस्पृहद:। 

नैष्कर्म्यसिद्धि परमां संन्यासेनाधिगछछति ॥ 49 ॥ 

30 सर्वत्र पुत्रदारादिषु सक्तिनिमित्तेष्वपि असक्तबुद्धिरहमेषां ममैत इत्यभिष्वडरहिता बुद्धिर्यस्थ सः । 
यतो जितात्मा विषयेभ्यः प्रत्याहत्य वशीकृतान्तःकरणः । विषयरागे सति कं प्रत्याहरणं 
तत्रा55५ह-- विगतस्पृहः, देहजीवितभोगेष्वपि वाउछारहितः सर्वद्ृश्येषु दोषदर्शनेन नित्यबोधपरमा- 
नन्दरूपमोक्षगुणदर्शनेन च॒ सर्वतो विरक्त इत्यर्थः । य एवं शुद्धान्तःकरणः * स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य 
सिद्धि विन्दति मानवः” इतिवचनप्रतिपादितां कर्मजामपरमां सिद्धि ज्ञानसाधनवेदान्तवाक्यविचारा- 
का विचार करे” - यह श्रुति का अर्थ है | ऐसा ही पुरुष “ब्रह्म में स्थिर हुआ अमतृत्व को प्राप्त 
होता है! - इस श्रुति से तीन धर्मस्कन्धों”* से विलक्षणरूप से प्रतिपादित किया गया है, यह 
परमहंसपरिव्राजक अन्य परमहंसपरिव्राजक कृतकृत्य गुरु के समीप जाकर वेदान्तवाक्यों का विचार 
करने में समर्थ होता है, इसी के उद्देश्य से भगवान्‌ बादरायण ने “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा “”- 
इत्यादि चार लक्षणों* वाली मीमांसा'? का आरंम्भ किया है| वह कैसी है ? इसपर कहते हैं :-- 
[सर्वत्र अनासक्त बुद्धिवाला, जितात्मा  आत्मा- अन्तःकरण को वश में रखनेवाला और विगतस्पृष् 
+ सब प्रकार की स्पृह्ठओं- इच्छाओं से शून्य पुरुष संन्यास 5 शिखा, यज्ञोपवीतादिसहित सर्वकर्मत्याग 
के द्वारा नैष्कर्म्म 5 ब्रह्मज्ञानरूपा परम सिद्धि को प्राप्त करता है ॥ 49 ॥ ] 

(30 सर्वत्र अर्थात्‌ सक्ति-आसक्ति के निमित्तभूत पुत्र-ख्ली आदि में भी असक्तबुद्धि 5 “मैं इनका हूँ, ये 
मेरे हैं” -- इसप्रकार के अभिष्वड्भ - अभिषड़ अर्थात्‌ आग्रह से रहित बुद्धि है जिसकी वह 
अनासक्तबुद्धि है, क्योंकि जितात्मा 5 विषयों से खींचकर वशीकृत किया है अन्तःकरण जिसने वह 
जितात्मा हैः किन्तु विषयों में राग रहने पर उनसे अन्तःकरण को कैसे खींचता है, इसपर कहते 
हैं- वह विगतस्पृह्ठ है - देह, जीवन और भोगों में भी वाउ्छारहित है अर्थात्‌ समस्त दृश्य-पदार्थों 
में दोष देखने से और नित्यबोध परमानन्दस्वरूप मोक्ष में गुण देखने से सर्वतः विरक्त है। जो 
इसप्रकार का शुद्धान्तःकरण पुरुष है अर्थात्‌ अपने-अपने वर्णाश्रमानुसार श्रुति - स्मृतिविहित कर्मों 


]56. तीन धर्मस्कन्ध हैं :- यज्ञ, अध्ययन और दान - यह प्रथम धर्मस्कन्ध है, तप' ही द्वितीय धर्मस्कन्ध है 
तथा ब्रह्मचर्यपूर्वक्त आचार्य के कुल में वास करना - यह तृतीय धर्मस्कन्ध है | 

57. “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' (ब्रह्मसूत्र, ..) - 'अथ - नित्यानित्यवस्तुविवेक से उत्पन्न हुए ऐहिक और आमुष्मिक 
भोगों के वैराग्य द्वारा शमादि षटक सम्पत्ति से सम्पन्न होकर मुमुक्षुत्व अर्थात्‌ मोक्षेच्छा की उत्पत्ति के बाद, अतः 
+ क्योंकि वेद ही अम्निहोत्रादि स्वर्गसाधनों के फल की अनित्यता सूचित करते हैं इसलिए उक्त साधन - चतुध्य 
- नित्यानित्यवस्तुविवेक, इहामुत्रफलभोगविराग, शमादि षट्क सम्पत्ति और मुमुक्षुत्व की सिद्धि के बाद ब्रह्मजिज्ञासा 
करनी चाहिए! । 

58. यहाँ “लक्षण” का अर्थ अध्याय है अतएव ब्रह्मजिज्ञासा के द्वारा चार अध्यायों वाली वेदान्तवाक्यमीमांसा का 
आरम्भ किया है - यह भाव है । वेदान्तसूत्र - ब्रह्मसूत्र के चार अध्याय इसप्रकार हैं - समन्वयाध्याय, अविरोधाध्याय 
साधनाध्याय और फलाध्याय | 

59, “मीमांसा” शब्द का अर्थ विचार है । 


संन्यासयोगः ] गूढार्थदीपिका 873 


धिकारलक्षणां ज्ञाननिष्ठायोग्यतां प्राप्तः स संन्‍्यासेन शिखायज्ञोपवीतादिसहितसर्वकर्मत्यागेन 
हेतुना तत्पूर्वकेण विचारेणेत्यर्थः । नैष्कर्म्यसिद्धि निष्कर्म ब्रह्म तदिषयं विचारपरिनिष्पन्न ज्ञान 
नैष्कर्म्म तद्रूपां सिद्धि परमां कर्मजाया अपरमसिद्धेः फलभूतामधिगछछति साधनपरिपाकेण 
प्राप्रोति । 


3। अथवा संन्यासेनेतीत्यंभूतलक्षणे तृतीया । सर्वकर्मसंन्यासरूपां नैष्कर्म्यसिद्धि ब्रहा- 


साक्षात्कारयोग्यतां नैर्गुण्यलक्षणां सिद्धि परमां पूर्वस्याः सिद्धेः सात्तिक्याः 
फलभूतामधिगच्तीत्यर्थ: ॥ 49 ॥ 


32 प्रागुक्तताधनसंपन्नस्य सर्वकर्मसंन्यासिनो ब्रह्मज्ञानोत्पत्तो साधनक्रममाह- 


3 


3 


का 


प् 


सिद्धि प्राप्तो यथा ब्रह्म तथा$5प्रोति निबोध में । 
समासेनैव कौन्तेय निष्ठा ज्ञानस्यथ या परा ॥ 50 ॥ 


फसल तननलरललनर332 ७3२323७५०>>>० जम जिरलल जज लल कल जर 3१०3० कल जरा 


से उस अन्तर्यामी भगवान्‌ की अर्चना करके मानव सिद्धि को प्राप्त करता है” - इस भगवद्गचन 
के द्वारा प्रतिपादित कर्मजा अपरमा सिद्धि अर्थात्‌ ज्ञान के साधन वेदान्तवाक्यविचार के अधिकारस्वरूप 
ज्ञाननिष्ठा की योग्यता को प्राप्त पुरुष है वह संन्यास - शिखा, यज्ञोपवीतादि सहित सर्वकर्मत्यागरूप 
हेतु से अर्थात्‌ उस सर्वकर्मत्यागपूर्वक विचार से नैष्कर्म्यसिद्धि!” को - निष्कर्म ब्रह्म है!”, ब्रह्मविषयक 
विचार से परिनिष्पन्न-सिद्ध ज्ञान नैष्कर्म्य है, उस नैष्कर्म्यरूपा परमा सिद्धि को, जो कर्मजा अपरमा 
सिद्धि की फलभूता है, अधिगत करता है -- साधन के परिपाक से प्राप्त करता है । 

अथवा, 'संन्यासेन' - इस पद में “इत्थंभूतलक्षणे' (पाणिनिसूत्र, 2.3.2)) + 'किसी विशेष दशा 
की प्राप्ति का बोध कराने वाले चिह्न में तृतीया विभक्ति होती है” -- इस सूत्र से विशेष अवस्था 
को प्राप्त चिह्न में तृतीया विभक्ति है | सर्वकर्मसंन्यास - सर्वकर्मत्यागरूपा नैष्कर्म्यसिद्धि अर्थात्‌ 
ब्रह्मसाक्षात्कार की योग्यता - नैर्गुण्यस्वरूपा सिद्ध को, जो परमा अर्थात्‌ पूर्व सात्त्तिकी सिद्धि की 
फलभूता है, प्राप्त करता है-- यह अर्थ है ॥ 49 ॥ 

पूर्वोक्त साधनों से सम्पन्न सर्वकर्मसंन्यासी के ब्रह्मज्ञान की उत्पत्ति में साधनक्रम कहते हैं :- 

हि कौन्तेय ! सिद्धि को प्राप्त हुआ पुरुष जिसप्रकार ब्रह्म को प्राप्त करता है उसप्रकार को तुम 
मुझसे संक्षेप से ही सुनो, जो कि ज्ञान की परा निष्ठा है॥ 50 ॥] 

60. "नैष्कर्म्यसिद्धि' शब्द की व्याख्या विभिन्न टीकाकारों ने भिन्न-भिन्न प्रकार से की है यद्यपि उन सभी की 
व्याख्याओं का तात्पर्य एक ही है, जैसे - भाष्यकार के अनुसार - “निष्करियब्रह्मात्मबोध से जीव के सब कर्मों की 
निवृत्ति होने पर उसको “निष्कर्मा' कहा जाता है, निष्कर्मा का भाव “नैष्कर्म्य' है उस नैष्कर्म्य की सिद्धि “नैष्कर्म्यसिद्धि' 
है, अथवा - निष्क्रिय आत्मस्वरूप में अवस्थितरूप नैष्कर्म्म की सिद्धि - निष्पत्ति “नैष्कर्म्सिद्धि' है (निर्गतानि 
कर्माणि यस्मान्निष्करियब्रह्मात्मसंबोधात्स निष्कर्मा तस्य भावो नैष्कर्म्य नैष्कर्म्म च तलिद्विश्च सा नैष्कर्म्यसिद्धि: नैष्कर्म्यस्य 
वा सिद्धिर्निफ्रियात्मस्वरूपावस्थानलक्षणस्य सिद्धिर्निष्पत्ति: -- शाड्ररभाष्य ); श्रीधरस्वामी कहते हैं कि सर्वकर्मनिवृत्तिस्वरूप 
सत्त्वशुद्धि - अन्तःकरणशुद्धि “नैष्कर्म्यसिद्धि' है; नीलकण्ठ के अनुसार “सम्पूर्णतया स्वरूपत: कर्मत्यागस्वरूप 
पारिव्राज्यसिद्धि “नैष्कर्म्यसिद्धि' है”; शंकरानन्द कहते हैं कि जहाँ कर्म नहीं है वह निष्कर्मा अर्थात्‌ निष्क्रिय परब्रह्म 
है, निष्कर्मा के भाव को नैष्कर्म्य अर्थात्‌ ब्रह्ममाव कहते हैं, उस नैष्कर्म्य की प्राप्ति अर्थात्‌ निर्विशेष ब्रह्मस्वरूप में 
अवस्थिति “नैष्कर्म्यसिंद्धि' है, तथा मधुसूदनसरस्वती के अनुसार “निष्कर्म ब्रह्म को कहते हैं, ब्रह्मविषयक विचार 
से सिद्ध ज्ञान को जैष्कर्प्म कहा जाता है, उस नष्कर्म्यरूपा सिद्धि को 'नैष्कर्म्यसिद्धि' कहते हैं | 

6. जैस्ताकि शति भी कहती है - “निष्कलं निष्क्रियं शान्तम्‌' अर्थात्‌ ब्रह्म निष्कल, निष्क्रिय, शान्त है | 
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33 स्वकर्मणेश्वरमाराध्य तत्प्रसादजां सर्वकर्मत्यागपर्यन्तां ज्ञानोत्पत्तियोग्यतारूपां सिद्धिमन्तः- 


करणशुद्धि प्राप्तो यथा ब्रह्म प्राप्रोति येन प्रकारेण शुद्धमात्मानं साक्षात्करोति तथा त॑ प्रकार 
निबोध मे मदचनादवधारयानुष्ठातुम्‌ | किमतिविस्तरेण नेत्याह- समासेन संक्षेपेणेव न तु 
विस्तरेण हे कौन्तेय । तदवधारणे कि स्यादित्यत आह- निष्ठा ज्ञानस्य या परा, ज्ञानस्य 


. विचारपरिनिष्पन्नस्य निष्ठा परिसमाप्तिः । यदनन्तरं साधंनान्तरं नानुष्ठेयमस्ति । परा श्रेष्ठा 


सर्वान्त्या वा साक्षान्मोक्षहेतुत्वात्‌ । तां सिद्धि प्राप्तस्य ब्रह्मप्राप्तिरुपां ज्ञाननिष्ठां परां संक्षेपेण 
निबोधेत्यर्थः ॥ 50 ॥ 


34 सेयं ज्ञाननिष्ठा सप्रकारोच्यते- 
बुद्रध्या विशुद्धया युक्तो धृत्या55त्मानं नियम्य च | 
शब्दादीन्विषयांस्त्यक्त्वा रागदेषौ द्युदस्य च ॥ 5 ॥ 
विविक्तसेवी लघ्वाशी यतवाकायमानसः । 
ध्यानयोगपरो नित्य वैराग्यं समुपाश्रितः ॥ 52 ॥ 
अहंकारं बलं दर्प काम क्रोध॑ परिग्रहम्‌ । 


33 


34 


विमुच्य निर्ममः शान्तो ब्रह्मभूयाय कल्पते ॥ 53 ॥ 


वर्णाश्रमानुसार श्रुति-स्मृतिविहित अपने-अपने कर्मों से ईश्वर की आराधना कर उनके प्रसाद से 


उत्पन्न हुई सर्वकर्मत्यागपर्यन्त ज्ञानोत्तत्ति की योग्यतारूप सिद्धि 5 अन्तःकरणशुद्धि को प्राप्त हुआ 
पुरुष जिसप्रकार ब्रह्म को प्राप्त करता है 5 जिसप्रकार शुद्ध आत्मा का साक्षात्कार करता है उसप्रकार 
को तुम मुझसे सुनों - अनुष्ान करने के लिए उसका मेरे वचन से निश्चय करो । क्या अतिविस्तार 
से कहेंगे ? इसपर कहते हैं - नहीं, संक्षेप से ही सुनो, विस्तार से नहीं - हे कौन्तेय/” ! उसका 
निश्चय करने पर क्‍या होगा ? इसपर कहते हैं -- “निष्ठा ज्ञानस्य या परा' ८ "जो ज्ञान की परा 
निष्ठा है” अर्थात्‌ जो ज्ञान विचार से परिनिष्पन्न - सिद्ध ज्ञान की निष्ठा ८ परिसमाप्ति है, जिसके 
अनन्तर - बाद कोई अन्य साधन अनुष्ठेय नहीं है, अतएव परा > श्रेष्ठा अथवा सर्वान्ता/” है, 
कारण कि साक्षात्‌ मोक्ष की हेतु है। उस सिद्धि को प्राप्त हुए पुरुष की उस परा ब्रह्मप्राप्तिरूपा 
ज्ञाननिष्ठा को संक्षेप से समझो -- यह अर्थ है ॥ 50 ॥ 

वह यह ज्ञाननिष्ठा प्रकारसहित कही जाती है :- 

विशुद्ध बुद्धि- से युक्त ब्रह्मवित्‌ घैर्यपूर्वक्त आत्मा ८ शरीर और इन्द्रियों के संघात का संयम कर, 
शब्दादि विषयों का त्याग कर, राग और द्वेष का परित्याग कर; विविक्तसेवी - एकान्तसेवी, मिताहारी 
और वाणी, शरीर तथा मन का संयमवाला होकर; नित्य - सर्वदा ध्यानयोग में तत्पर हो ; वैराग्य 
का आश्रय ग्रहण कर; अहंकार, बल, दर्प, काम, क्रोध और परिग्रह का त्याग कर निर्मम - 
ममतारहित और शान्त हो ब्रह्मसाक्षात्तार के लिए समर्थ होता है ॥ 5-52-53 ॥] 


62. अन्तःकरणशुद्धि को प्राप्त हुआ पुरुष जिसप्रकार ब्रह्म को प्राप्त करता है उसप्रकार को सुनो- जिस प्रकार 


का आश्रय लेकर जीव का माता के गर्भ से सम्बद्ध नहीं रहता है उसको सुनो - उसको समझो - यह सूचित 
करने के लिए 'कौन्तेय” सम्बोधन है | 
]63. सर्वान्त्या > जो सबके अन्त में वर्तमान रहे उसको “सर्वान्या' कहते हैं अर्थात्‌ जो चरम व्यावर्तक के रूप 
में हो उसी को 'सर्वान्या' कहते हैं | 
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35 विशुद्धया सर्वसंशयविपर्ययशून्यया बुदृध्याउह्व ब्रह्मास्मीति वेदान्तवाक्यजन्यया बुद्धिवृत्त्या युक्त 


सदा तदनच्वितो धृत्या पैर्येणा5ञत्मानं शरीरेन्द्रिसंघातं नियम्योन्सार्गग्रवृत्तेर्निवार्या55त्मप्रवर्ण 
कृत्वा । चशब्देन योगशास्रोक्त साधानान्तरं समुचीयते । शब्दादीज्शब्दस्पर्शरूपरसगन्धा- 
न्विषयान्भोगेन बन्धहेतून्‌, सामर्थ्याज्जञाननिष्ठार्थशरीरस्थितिमात्रप्रयोजनानुपयुक्ताननिषिद्धानपि 
त्यक्त्वा शरीरस्थितिमात्रार्थेषु च तेषु रागद्वेषौ व्युदस्य परित्यज्य | चकारादन्यदपि ज्ञानविक्षेप्क 


 परित्यज्य, विविक्तसेवीत्यत्र स्पादित्यध्याइतेन ब्रह्मभूयाय कल्पत इत्यनेन वाउन्वयः ॥ 5 ॥ 
36 विविक्त जनसंमर्दरहितं पविन्नं च यदरण्यगिरिगुहादि तत्सेवितुं शीलं यस्य स चित्तैकाग्रयसंपत्त्यर् 


35 


36 


तदिक्षेपकारिरहित इत्यर्थः । लघ्वाशी लघु परिमितं हित मेध्यं चाशितुं शील॑ यस्य स निद्रालस्या- 
दिचित्तलयकारिरहित इत्यर्थः | यतानि संयतानि वाक्कायमानसानि येन स यम्नियमासनादि- 
साधनसंपन्‍न इत्यर्थः: । ध्यानयोगपरो नित्यं चित्तस्या55त्माकारप्रत्ययावृत्तिध्यनिम्‌ । 
आत्माकायप्रत्ययेन निर्वृत्तिकतापादन योगः । नित्यं सदैव तत्परस्तयोरनुष्ठानपरो न तु मन्त्रजप 
विशुद्ध सब प्रकार के संशय और विपर्यय से शून्य बुद्धि से  “अहं ब्रह्मास्मि' - "मैं ब्रह्म हूँ” 
- इसप्रकार की वेदान्तवाक्यों से जन्य बुद्धिवृत्ति - अन्तःकरणपवृत्ति' से युक्त ८ उससे सदा 
अन्वित ब्रह्मवित्‌ संन्‍्यासी धृति > धैर्यपूर्वक्त आत्मा > शरीर और इन्द्रियों के संघात को नियम में 
कर 5 उन्मार्ग - कुमार्ग से उसकी प्रवृत्ति को रोककर उसको आल्मप्रवण कर - आला में प्रवृत्त 
कर; - यहाँ 'च' शब्द से योगशाश्र में उक्त अन्य साधनों का समुच्चय किया जाता है; -- शब्दादि 
- शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्धरूप, भोग के द्वारा बन्धन के हेतुभूत विषयों को तथा प्रकरण 
के सामर्थ्य से जो ज्ञाननिष्ठा के लिए शरीर की स्थितिमात्र प्रयोजन में उपयुक्त नहीं हैं ऐसे अनिषिद्ध 
भी विषयों को त्यागकर; शरीर की स्थितिमात्र प्रयोजनवाले उन विषयों में राग और द्वेष का 
परित्याग कर; चकार से अन्य भी ज्ञानविक्षेपक विषयों” का भी परित्याग कर; “विविक्तसेवी” -- 
इत्यादि में 'स्यात्‌” -- इस क्रियापद के अध्याहार द्वारा, अथवा - “ब्रह्मभूयाय कल्पते” -- इसके 
द्वारा अन्वय करना चाहिए ॥ 5 ॥ 

विविक्तसेवी - विविक्त-- जनसमूह से रहित और पवित्र जो अरण्य-वन, गिरिगुहादि है उनका सेवन 
करने का जिसका स्वभाव है वह विविक्तसेवी अर्थात्‌ चित्त की एकाग्रता प्राप्त करने के लिए उसमें 
विक्षेपकारी कारणों से रहित; लघ्वाशी 5 लघु अर्थात्‌ परिमित, हितकारी और मेध्य - विशुद्ध-पवित्र 
भोजन करने का स्वभाव जिसका है वह लषघ्वाशी अर्थात्‌ निद्रा, आलस्यादि चित्तलयकारी पदार्थों 
64. वर्तन वृत्ति: 5 व्यापार को 'वृत्ति' कहते हैं, अन्तःकरण के व्यापार अथवा परिणामविशेष को 'अन्तःकरणवृत्ति' 
कहते हैं । जिसप्रकार तालाब का जल तालाब की एक नालिका द्वारा निकलकर नहर के समान प्रवाहित होकर 
क्षेत्र के केदारों में प्रविष् होकर उन केदारों के ही समान त्रिकोण - चतुष्कोण आदि आकारों को प्राप्त होता है 
उपीप्रकार तैजस होने से अतिशीघ्रगामी अन्तःकरण भी चश्नु आदि के द्वारा निकलकर घटादि विषयदेश को प्राप्त 
होकर घटादि विषयों के आकाररूप से परिणमित होता है यही अन्त:करण की परिणामवृत्ति है (वेदान्तपरिभाषा) | 
अन्तःकरण की इस वृत्ति के चार भेद हैं - संशय, निश्चय, गर्व और स्मरण |इस वृत्तिचतुध्य के आधार क्रमश: 
मन, बुद्धि, अहंकार और चित्त हैं | यह अन्तःकरणवृत्ति दो प्रकार की कही जा सकती है - लौकिक और 
अध्यात्मिक | लौकिक वृत्ति का कार्य लौकिक विषयगत अज्ञान को दूर करके उस विषय का बोध कराना है और 
आध्यात्मिक वृत्ति अध्यारोप-अपवाद-न्याय से “तत्त्वमसि” महावाक्य के 'तत्‌” और “त्वम्‌' - इन दोनों पदों के 
अर्थ का शोधन करती है, उसके फलस्वरूप अधिकारी को अखण्डार्थ का बोध होता है और उस अधिकारी में 
“अहं ब्रह्मास्मि' - 'मैं नित्य, शुद्ध, बुद्ध आदि अद्वैत ब्रह्म हूँ" - ऐसी अन्त:करणवृत्ति का उदय होता है | 
65. चकार से यहाँ मालर्यादि ज्ञानविक्षेपक अन्य विषयों का ग्रहण है । 


876 श्रीमद्धगवद्वीता [ अध्यायः 8 


तीर्थयात्रादिपरः कदाचिदित्यर्थः । वैराग्यं दृष्टाटृष्टविषयेषु स्पृह्वविरोधिचित्तपरिणामं समुपाश्रितः 
सम्यडूनिश्चलत्वेन नित्यमाश्रितः ॥ 52 ॥ 

37 अहंकार महाकुलप्रसूतो5हं महतां शिष्यो5तिविरक्तोडस्मि नास्ति द्वितीयो मत्सम इत्यभिमानं, 
बलमंसदाग्रह न तु शारीरं तस्य स्वाभाविकत्वेन त्यक्तुमशक्यत्वात्‌, दर्प हर्षजन्यं मर्द 
धर्मातिक्रमकारणं “हृष्टो दृष्यति दृष्तो धर्ममतिक्रामति” इति स्मृतेः, काम विषयाभिलाषं वैराग्यं 
समुपाश्रित' इत्यनेनोक्तस्पापि कामत्यागस्य पुनर्वचनं यत्नाथिक्यार्थम्‌, क्रोध, देषं, परिग्रहं 
शरीरधारणार्थमस्पृहत्वेडपि परोपनीतं बाह्योपकरणं विमुच्य त्यक्त्वा शिखायज्ञोपवीतादिकमपि 
दण्डमेक॑ कमण्डलुं कौपीनाच्छादनं च शास्तराभ्यनुज्ञातं स्वशरीरयात्रार्थमादाय परमहंसपखिजको 
भूत्वा निर्ममो देहजीवनमात्रेडपि ममकाररहितः । अत एवाहंकारममकाराभावादपगतहर्षविषाद- 
त्वाच्छान्तश्चित्तविक्षेपरहितो यतिज्ञनिसाधनपरिपाकक्रमेण ब्रह्मभूयाय ब्रह्मसाक्षात्काराय कल्पते 
समर्थो भवति ॥ 53 ॥ 

38 केन क्रमेण ब्रह्मभूयाय कल्पत इति तदाह- 


ब्रह्मभूतः प्रसन्नात्मा न शोचति न काइक्षति । 

समः सर्वेषु भूतेषु मद्धक्ति लभते पराम्‌ ॥ 54 ॥ 
से रहित; यतवाक्रायमानस 5 यत - संयत किये हैं वाणी, शरीर और मन जिसने वह यतवाक्कायमानस 
अर्थात्‌ यम, नियम, आसनादि साधनों से सम्पन्न; नित्य ध्यानयोगपर 5 “ध्यान! चित्त के आत्माकार 
प्रत्यय की आवृत्ति है और आत्माकार प्रत्यय के द्वारा चित्त को निर्वत्तिक - वृत्तिशूत्य करना योग” 
है -- इस ध्यान और योग में ही जो नित्य - सर्वदा ही तत्पर है - अनुष्ठानपर है अर्थात्‌ मन्त्र, 
जप, तीर्थयात्रादि में कदाचित्‌ तत्पर नहीं है वह ध्यानयोगपर होकर; वैराग्य अर्थात्‌ दृष्ट और अदृष्ट 
विषयों में स्पृष्ठ के विरोधी चित्त के परिणाम के समुपाश्रित < सम्यकू - निश्चलतापूर्वक नित्य-सर्वदा 
आश्रित हो ॥ 52 ॥ 

37 अहंकार ८ "मैं महाकुलप्रसूत हूँ, महापुरुषों का शिष्य हूँ, अतिविरक्त हूँ, मेरे समान कोई दूधरा 
नहीं है” -- इसप्रकार के अभिमान; बल 5 मिथ्या आग्रह, न कि शारीरिक बल, क्योंकि स्वाभाविक 
होने से शारीरिक बल का तो त्याग नहीं किया जा सकता है; दर्प 5 हर्षजन्य मद, जो कि धर्म 
के अतिक्रमण का कारण है, जैसा कि 'हृष पुरुष को दर्प होता है और दर्पवाला पुरुष धर्म का 
अतिक्रमण करता है' -- इस स्मृति से सिद्ध होता है; काम 5 विषय की अभिलाषा, “ैराग्यं 
समुपाश्रित:ः - इस वचन से ही कामत्याग यद्यपि उक्त है तथापि प्रयल की अधिकता के लिए 
पुनः उक्तवचन है; क्रोध -- द्वेष; परिग्रह ८ स्पृष्ा - इच्छा न होने पर भी दूसरे के द्वारा लाये हुए 
शरीरधारण में उपयोगी बाह्य उपकरण - पदार्थ का त्यागकर; शिखायज्ञोपवीतादि को भी छोड़कर; 
अपने शरीर की याजा के लिए शाख्नाज्ञानुसार दण्ड, एक कमण्डलु, कौपीन और ओढ़ने का वख्र 
लेकर; परमहंस परिव्राजक होकर निर्मम अर्थात्‌ देह के जीवनमात्र में भी ममकाररहित हो, अतएव 
अहंकार और ममकार का अभाव हो जाने से हर्ष और विषाद से शून्य हो जाने के कारण शान्तचित्त 
और विक्षेपरहित हुआ ज्ञानसाधनों के परिपाक के क्रम से ब्रह्मभूय > ब्रह्म साक्षात्कार के लिए 
कल्पित - समर्थ होता है ॥ 53 ॥ 

38 किस क्रम से ब्रह्मसाक्षाक्तारा के लिए कल्पित -- समर्थ होता है, उसको कहते हैं .- 
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39 ब्रह्मभूतोडह ब्रह्मास्मीतिटृढनिश्चयवाउश्रवणमननाभ्यासातू,  प्रसन्नात्मा. शुद्धवित्तः 
शमदमायभ्यासात्‌ । अत एव न शोचति नष्ट न काइक्षत्यप्राप्तम्‌। अत एव निग्रहानुग्रहयोर- 
नारम्भात्समः सर्वेषु भूतेषु आत्मौपम्येन सर्वत्र सुखं दुःखं च पश्यतीत्यर्थः । एवंभूतो ज्ञाननिष्ठो 
यतिर्मद्धक्ति मयि भगवति शुद्धे परमात्मनि भक्तमुपासनां मदाकारचित्तवृत्त्यावृत्तिरुपां 
परिपक्वनिदिध्यासनाख्यां श्रवणमननाभ्यासफलभूतां लभते परां श्रेष्ठामव्यवधानेन साक्षात्कार 
फलां च॒तुर्विधा भजन्ते मामित्यत्रोक्तस्य भक्तिचतुष्टयस्यान्त्यां ज्ञानलक्षणामिति वा ॥ 54 ॥ 

40 ततश्च-- 


भक्त्या मामभिजानाति यावान्यश्चास्मि तत्त्वतः । 


ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥ 55 ॥ 

4 भकत्या निदिध्यासनात्मिकया ज्ञाननिष्ठया मामद्वितीयमात्मानमभिजानाति साक्षात्करोति । 
यावानििभुर्नित्यश्च यश्च परिपूर्णसत्यज्ञानानन्दघनः सदा विध्वस्तसर्वोपाधिरखण्डैकरस एकस्ता- 
वन्तं चाभिजानाति । ततो मामेवं तत्त्वतो ज्ञात्वाउहमस्म्यखण्डानन्दादितीयं ब्रह्मेति साक्षात्कृत्य 
विशते5ज्ञानतत्कार्यनिवृत्ती सर्वोपाधिशून्यतया मद्रूप एव भवति । तदनन्तरं बलवत््रारब्ध--- 


त्द्मभूत प्रसन्नाम्मा - शुद्धचित्तवाला संन्‍्यासी न शोक करता है और न इच्छा ही करता है, वह 
समस्त प्राणियों में समवर्त्ती होकर मेरी पराभक्ति को प्राप्त करता है ॥ 54 ॥] 

39 ब्रह्मभूत > श्रवण और मनन के अभ्यास से “अहं ब्रह्मास्मि! -- 'मैं ब्रह्म हूँ” -- ऐसे दृढ़ निश्चयवाला, 
प्रसन्नात्मा - शम-दमादि के अभ्यास से शुद्धचित्तवाला होता है, अतएव वह नष्ट हुई वस्तु के लिए 
शोक नहीं करता है और अप्राप्त वस्तु के लिए इच्छा नहीं करता है, अतएव निग्रह और अनुग्रह 
न करने से वह समस्त प्राणियों के प्रति समान होता है अर्थात्‌ अपने ही समान सर्वत्र सुख और 
दुःख को देखता है । ऐसा ज्ञाननिष्ठ यति मेरी भक्ति अर्थात्‌ मुझ शुद्ध परमात्मा भगवान्‌ में भक्ति 
- उपासना को; जो मेरे आकार की चित्तवृत्तियों की आवृत्तिरूपा है, श्रवण-मनन के अभ्यास की 
फलभूता है और परिपक्र निदिध्यासन संज्ञावाली है; प्राप्त करता है | वह भक्ति परा - श्रेष्ठा अर्थात्‌ 
अव्यवधान से आत्मसाक्षात्काररूप फलवाली है | अथवा - चतुर्विधा भजन्ते माम्‌! (गीता, 7.6)- 
इत्यादि श्लोक में उक्त जो चार प्रकार की भक्ति है उनमें से अन्तिम ज्ञानलक्षणां भक्ति ही पराभक्ति 
है ॥ 54 ॥ 

40 इसके अतिरिक्त :- 

भक्ति के द्वारा वह मुझको, जितना और जो हूँ, तत्त्व से जान लेता है, इसके पश्चात्‌ मुझको तत्त्व 

से जानकर देहपात के अनन्तर मुझमें ही प्रवेश कर जाता है ॥ 55 ॥] 

भक्ति!< अर्थात्‌ निदिध्यासनरूपा ज्ञानानेष्ठा के द्वारा वह यति मुझ अद्वितीय आत्मा को जानता है 

अर्थात्‌ मेरा साक्षात्कार करता है | मैं जितना अर्थात्‌ विभु और नित्य हूँ और जो अर्थात्‌ परिपूर्ण, 

सत्य, ज्ञान, आनन्दघन, सदा सब उपाधियों से रहित, अखण्डैकरस, एक हूँ वह मुझको उतना और 


66. श्रीधर स्वामी ने 'भक्ति' का अर्थ 'पराभक्ति' किया है, जो कि उचित प्रतीत नहीं होता है, कारण ढि; 
पराभक्ति अथवा ज्ञाननिष्ठा तो चरम मोक्ष की अवस्था है, उस अवस्था में द्वैत।भाव का लेश भी संभव नहीं है. 
अतएव पराभक्ति के द्वारा भगवान्‌ कितना है, कैसा है - इन सबको जानकर भगवान्‌ में प्रवेश करने का प्रसंग 
उपस्थित नहीं हो सकता है । 


]4 


जप 
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कर्मभोगेन देहपातानन्तरं नतु ज्ञानानन्तरमेव । क्त्वाप्रत्ययेनेव तललाभे तदनन्तरमित्यस्य 
वैयर्थ्यापातात्‌ । तस्मात्‌ 'तस्य तावदेव चिरं यावज्न विमोक्ष्येडथ संपत्स्ये” इतिश्रुत्यर्थ एवात्र 
दर्शितो भगवता । यथपि ज्ञानेनाज्ञानं निवर्तितमेव दीपेनेव तमस्तस्य तदिरोधिस्वभावत्वात्तवा5पि 
त्दुपादेयमहंकारदेहादि निरुपादानमेव यावत्मरारब्थकर्मभोगमनुवर्तते दृष्टत्वादेव । नहि 
दृष्टेडनुपंपन्ने नाम । तार्किकेरपि हि समवायिकारणनाशादू द्रव्यनाशमड़़ीकुर्वद्धेर्निरुपादान द्रव्य 
क्षणमात्र॑ तिष्ठतीत्यड्रीकृतम्‌॒ । नित्यपरमाणुसमवेतद्यणुकनाशे त्वसमवायिकारणनाशादेव 


द्रव्यनाशः । समवायिनिरूपितकारणनाशत्वमुभयोरनुगतमिति नाननुगमः । ये त्वसमवायिकारण- 


वैसे ही जानता है । तदनन्तर मुझको इसप्रकार तत्त्वतः जानकर अर्थात्‌ “मैं अखण्ड, आनन्द, 
अद्वितीय ब्रह्म हूँ” - इसप्रकार मेरा साक्षात्कार कर मुझमें ही प्रवेश करता है/” अर्थात्‌ अज्ञान 
और उसके कार्य की निवृत्ति होने पर सब उपाधियों से शून्य होने के कारण मद्रूप ८ मेरा रूप ही 
होता है | तदनन्तर ८ बलवान प्रारब्धकर्म के भोग द्वारा देहपात के अनन्तर मुझमें ही प्रवेश करता 
है, ज्ञान के अनन्तर ही नहीं, क्‍योंकि ज्ञात्वा” पद के *क्त्वा' प्रत्यय से ही "ज्ञानानन्तर्य्य! अर्थ 
का लाभ होने पर “तदनन्तर” - यह पद व्यर्थ हो जायेगा”, इसलिए भगवान्‌ ने यहाँ उक्त अर्थ 
के द्वारा “तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येडथ संपत्स्ये” - “उसकी विदेहमुक्ति में तभी तक विलम्ब 
है जबतक उसका देहपात नहीं होता है, देहपात होने पर तो तुरन्त ही मोक्ष प्राप्त होता है” - इस 
श्रुति के अर्थ को ही दिखलाया है । यद्यपि ज्ञान से अज्ञान दीपक से अन्धकार के समान निवृत्त 
होता ही है, क्‍योंकि ज्ञान-प्रकाश और अज्ञान - अन्धकार - दोनों का विरोधी स्वभाव है; तथापि 
अज्ञान के उपादेय अहंकार, देहादि निरुपादान ही जबतक प्रारब्ध-कर्म रहता है तबतक बने ही 
रहते हैं, क्योंकि वे दिखाई देते ही हैं और जो वस्तु दिखाई देती है उसमें कोई अनुपपत्ति नहीं 
होती है । समवायिकारण”” के नाश से द्रव्य? का नाश स्वीकार करनेवाले तार्किकों ने भी यह 
स्वीकार किया है कि निरुपादान द्रव्य क्षणमात्र निराधार रहता है!” । नित्य परमाणुओं से समवेत 
67. आनन्दगिरि के अनुसार “मां विशते'-- “मुझमें प्रवेश करता है” - इसका अर्थ है - 'तत्त्वज्ञान का फल 
जो विदेहकैवल्य है उसको प्राप्त करता है! | 

68. इसके अतिरिक्त, ज्ञान होते समय ही देहपात का प्रसंग होगा तथा “विमुक्तश्च विमुच्यते', “भूयश्चान्ते 
विश्वमायानिवृत्ति:' - इत्यादि से मुक्त पुरुष की मुक्ति और माया की निवृत्ति होने पर पुनः उसकी निवृत्ति को 
बतलानेवाला जीवन्मुक्तिशास्र बाधित होगा । 

69. “यत्समवेतं कार्यमुत्मद्यते तत्समवायिकारणम्‌' (तर्कसंग्रह) - जिस द्रव्य में समवेत - समवाय सम्बन्ध से 
वर्तमान कार्य की उत्पत्ति होती है, वह 'समवायिकारण” कहलाता है, जैसे - तन्तु पट का समवायिकारण है और 
पट स्वगत रूपादि का समवायिकारण है | 

]70. “समवायिकारणं द्रव्यम्‌” (तर्कभाषा) - समवायिकारण “द्रव्य' होता है । 

]7]. न्याय-वैशेषिकशास्र के अनुसार एक क्षण ऐसा भी होता है, जबकि निरुपादान द्रव्य क्षणमात्र निराश्रित रहता है 
। न्याय-वैशेषिक का सिद्धान्त है - () समवायिकारण के नाश से कार्य-द्रव्य का नाश होता है, () असमवायिकारण 
के नाश से भी कार्य-द्रव्य का नाश होता है,(॥]) समवायिकारण और असमवायिकारण - इन दोनों कारणों के नाश 
से भी कार्य-द्रव्य का नाश होता है | पट का समवायिकारण तन्तु है और असमवायिकारण 'तन्तुसंयोग' है । अतएव 
कदाचित्‌ समवायिकारणभूत “तन्तु” के नाश से कार्यभूत 'पट” का नाश होगा, कदाचित्‌ असमवायिकारणभूत “तन्तुसंयोग' 
के नाश से भी कार्यभूत 'पट” का नाश होगा, और कदाचित्‌ “तन्तु” और “तन्तुसंयोग' -- इन दोनों के नाश से भी 
पट का नाश होगा । न्याय-वैशेषिक का एक अन्य सिद्धान्त यह भी है कि 'कारण' कार्य का नियत॒पूर्ववर्ती होता है 
(कार्यनियतपूर्ववर्ति कारणम्‌ - तर्कसंग्रह) | अतएव पटनाश में कारणभूत जो तन्तुनाश है वह अँवश्य ही पटनाश के 
पूर्वक्षण में रहेगा | तन्तुनाश से पटनाश के होने में क्रम इसप्रकार रहेगा - 
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नाशमेव सर्वत्र कार्यद्रव्यनाशकमि्न्ति तेषामाश्रयनाशस्थले क्षणदयमनुपादानं कार्य तिरति । 
एवं च तत्रैव प्रतिबन्धकसंनिपाते बहुकालावस्थितिः केन वार्यते । प्रारब्धकर्मणश्च प्रतिबन्धक्व॑ 
श्रुतिसिद्धमन्तःकरणदेहायवस्थित्यन्य थानुपपत्तिसिद्धं च। एवं शिष्यसेवकायदृष्टमपि तत्पतिबन्धक 
तदभावमपेक्ष्य च पूर्वसिद्ध एवाज्ञाननाशस्तत्कार्यमन्तःकरणादिक नाशयतीति न पुनर्ज्ञनापेक्षा । 


तदुक्त - 

“तीर्थे श्वपचगृहे वा नष्टस्मृतिरपि परित्यजन्देहम्‌ । 

ज्ञानसमकालमुक्तः कैवल्यं याति हतशोकः ॥” इति। 
द्वयणुक का नाश होने पर तो असमवायिकारण” के नाश से ही द्रव्य का नाश होता है । 
समवायिनिरूपित कारणनाशत्व उक्त दोनों पक्षों में अनुगत है '* -- इसप्रकार उनमें अननुगम-दोष 
नहीं है । जो तो असमवायिकारण के नाश को ही सर्वत्र कार्य-द्रव्य का नाशक मानते हैं, उनके 
मत में आश्रयनाश के स्थल पर दो क्षण तक अनुपादान कार्य रहता है!“ | इसप्रकार वहीं यदि 
अनेक प्रतिबन्धक आ गिरें तो उस कार्य-द्रव्य की बहुकालावस्थिति को कौन रोक सकता है ? 
प्रारब्ध-कर्म का प्रतिबन्धकत्व तो श्रुतिसिद्ध है और अन्तःकरण, देहादि की अवस्थिति अन्यथा 
अनुपपत्ति-सिद्ध है । इसीप्रकार शिष्य-सेवकादि का अदृष्ट भी कार्य-शरीर के नाश का प्रतिबन्धक 
है, उस प्रतिबन्धक के अभाव की अपेक्षा कर पूर्वसिद्ध ही अज्ञाननाश उस अज्ञान के कार्य - 
अन्तःकरणादि- का नाश करता है, एतदर्थ उसको पुन: ज्ञान की अपेक्षा नहीं होती है | ऐसा कहा 
भी है :- 
“जो ज्ञान प्राप्त कके शोकरहित हो गया है वह ज्ञान प्राप्त होने के समय ही मुक्त हो जाता है 
और वह तीर्थ में अथवा श्वपच - चाण्डाल के घर में ज्ञान के विस्मृत हो जाने पर भी देह का 
परित्याग करते हुए कैवल्य प्राप्त करता है” | 
पटनाश का कारण -> तन्तुनाश -> पूर्वक्षण में होगा । 
तन्तुनाश का कार्य -> पटनाश -> उत्तरक्षण में होगा | 
इस परिस्थिति में जब पूर्वक्षण में तन्तुनाश हो जायेगा, तब एक क्षण के लिए पट को बिना किसी उपादान - 
आश्रय के निराश्रित ही रहना होगा । 
72. “कार्येण कारणेन वा सहैकस्मिन्नर्थे समवेतं सत्‌ यत्‌ कारणं तदसमवायिकारणम्‌' (तर्कसंग्रह) - जो कार्य 
अथवा कारण के साथ एक वस्तु में समवेत - समवाय सम्बन्ध से युक्त होता हुआ कारण होता है वह 
“असमवायिकारण' कहलाता है, जैसे- तन्तुसंयोग पट का असमवायिकारण है और तन्तुरूप पटरूप का असमवायिकारण 
है। 
73. अभिप्राय यह है कि समवायिकारण के नाश से द्रव्य का नाश होता है और असमवायिकारण के नाश से 
भी द्रव्य का नाश होता है - ये दो पक्ष हैं, इन दोनों ही पक्षों में कोई अननुगम-दोष नहीं है, क्योंकि दोनों ही 
पक्षों में समवायिनिरूपितकारणनाशत्व अनुगत है | 
74. उदाहरण के लिए असमवायिकारणभूत “तन्तुसंयोग' का नाश ही कार्यभूत 'पट” का नाशक होगा, “तन्तुसंयोग' 
के नाश से “पट” का नाश होने में क्रम इसप्रकार रहेगा - 
पटनाश का कारण -> तन्तुसंयोगनाश -&> पूर्वक्षण में होगा | 
तन्तुसंयोगगाश का कारण -> तन्तुनाश -> द्वितीयक्षण में होगा । 
तन्तुनाश का कार्य -> पटनाश -> तृतीयक्षण में होगा | 
इस परिस्थिति में जब पूर्वक्षण में तन्तुसंयोगनाश और द्वितीयक्षण में तन्तुनाश हो जायेगा, तब दो क्षण के लिए 
पट को बिना किसी उपादान - आश्रय के आश्रयनाश स्थल पर निराश्रित ही रहना होगा | 
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42 न जानामीत्यादिप्रत्ययंस्तु तस्य निववृत्ताज्ञानस्याप्यज्ञाननाशजनितादनुपादानात्साक्षादात्मा- 
श्रयादेवाज्ञानसंस्का रात्तत्त्ज्ञानसंस्कारनिवर्त्यादन्तःकरणस्थित्यवधैरिति विवरणकृतः । अहूं 
ब्रह्मास्मीतिचरमसाक्षात्कारानन्तरमहं ब्रह्म न भवामि न जानामीत्यादिप्रत्ययो नास्त्येव । यदि पर 
घटं न जानामीत्यादिप्रत्ययः स्थात्तदुपपादनाय चेयं संस्कारकल्पनेति नानुपपन्नम्‌ । अज्ञान- 
लेशपदेनाप्ययंमेव॑ संस्कारों विवक्षितः । नहि सावयवमज्ञानं, येन कियन्नश्यति कियत्तिष्ठतीति 
वाच्यमनिर्वचनीयत्वात्‌ । एकदेशाभ्युपगमे तु तनिवृत्त्यर्थ पुनश्चरमं ज्ञानमपेक्षितमेव । तच 
मृतिकाले दुर्घटमिति तत्त्वज्ञानसंस्कारनाश्यता तस्याभ्युपेया । ततश्च संस्कारपक्षात्र को5पि 
विशेष इति पूर्वोक्तैव कल्पना श्रेयसी । ईद्ृशजीवन्मुक्त्यपेक्षया च प्राग्भगवतोक्तम्‌ “उपदेक्ष्यन्ति 
ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्त्दर्शिनः” इति, स्थितप्रज्ञलक्षणानि च व्याख्यातानि । तस्मात्साधूक्त विशते 
तदनन्तरमिति ॥ 55 ॥ 

43 ननु योजनात्मज्ञो5शुद्धान्तःकरणः सोउन्तःकरणशुद्धिपर्यन्त सहज कर्म न त्यजेत्‌ । यस्तु 
शुद्धान्तःकरणः स नैष्कर्म्यसिद्धि संन्यासेनाधिगछतीत्युक्तम्‌ । संन्यासश्च ब्राह्मणेनैव कर्तव्यों 
न क्षत्रियवैश्याभ्यामिति प्रागुक्त भगवता “कर्मणैव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः” इत्यत्र । 
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]42 “मैं नहीं जानता हूँ” - इत्यादि ज्ञान तो जिसका अज्ञान निवृत्त हो गया है ऐसे उस ज्ञानी पुरुष 
को भी; अज्ञान के नाश से जनित, अनुपादान, साक्षात्‌ आत्माश्रय ही अज्ञान के संस्कार से, जो 
कि तत्त्वज्ञान के संस्कार से निवर्त्य है; अन्तःकरण की स्थितिपर्यन्त रहता है -- यह विवरणकार 
का मत है | “अहं ब्रह्मास्मि' - 'मैं ब्रह्म हूँ” - इसप्रकार के चरम साक्षात्कार के अनन्तर मैं ब्रह्म 
नहीं होता हूँ”, “मैं ब्रह्म को नहीं जानता हूँ” - इसप्रकार का ज्ञान होता ही नहीं है | यदि “मैं 
परम घट को नहीं जानता हूँ- इत्यादि ज्ञान होता तो उसके उपपादन-- ग्रहण के लिए यह 
संस्कारकल्पना होती, अत: अनुपपत्ति नहीं है | “अज्ञानलेश” पद से भी यही संस्कार विवक्षित है 
। अज्ञान सावयव नहीं है जिससे कि यह कहा जाय कि वह कुछ तो नष्ट हो जाता है और कुछ 
रह जाता है, क्योंकि वह तो अनिर्वचनीय है!” | यदि “अज्ञानलेश” को अज्ञान का एकदेश मानते 
हैं तो उसकी निवृत्ति के लिए पुनः चरम ज्ञान अपेक्षित होगा ही और वह मरणकाल में होना दुर्घट 
- अत्यन्त कठिन है, अतः उसमें तत्त्वज्ञानसंस्कारनाश्यता स्वीकार की गई है । तब संस्कारपक्ष से 
कोई विशेष-भेद नहीं है, अतः पूर्वोक्त ही कल्पना श्रेयस्ती है | ऐसी जीवन्मुक्ति की अपेक्षा से पूर्व 
में भगवान्‌ ने कहा है - “तत्त्वदर्शी ज्ञानीजन तुमको ज्ञान का उपदेश करेंगे” और स्थितप्रज्ञ के 
लक्षणों की व्याख्या भी की है, अतः 'विशते तदनन्तरम्‌” ८ 'देहपात के अनन्तर मुझमें ही प्रवेश 
करता है अर्थात्‌ मद्रूप ही होता है' -- यह ठीक ही कहा है ॥ 55 ॥ 

43 “जो अनालज्ञ अशुद्धान्त:करण है वह अन्तःकरणशुद्धिपर्यनतत सहज - स्वाभाविक कर्म का त्याग न 
करे, जो तो शुद्धान्तःकरण है वह नैष्कर्म्यसिद्धि को संन्यास से प्राप्त करता है -- यह कहा है; और 
संन्यास ब्राह्मण को ही करना चाहिए, क्षत्रिय और वैश्य को नहीं करना चाहिए - यह भगवान्‌ ने 
“कर्मणैव ही संसिद्धिमास्थिता जनकादय:” (गीता, 3.20) < “जनकादि ने कर्म से ही संसिद्धि प्राप्त 
की थी! - इत्यादि से पूर्व में कहा है | उसमें, शुद्धान्तःकरण क्षत्रियादि के द्वारा क्या कर्म अनुष्ठेय 


है; न अड्डसहित है, न अड्डभरहित है और न उभयरूप है, यह तो अत्यन्त अदभुत और अनिर्वचनीयरूप है 
(विवेकचूडामणि, []) । 
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तत्र शुद्धान्तःकरणेन क्षत्रियादिना कि कर्माण्यनु्ठेयानि कि वा सर्वकर्मसंन्यासः कर्तव्यः । 
नाउडथः- 


इत्यादिना योगमन्तःकरणशुद्धिमारूटस्य कर्मानुठ्ठाननिषेधात्‌ । न द्वितीय :- 


स्वधर्म निधन श्रेयः परधर्मो भयावहः ।' 
इत्यादिना ब्राह्मणधर्मस्य सर्वकर्मसंन्यासस्य क्षत्तनियादिक॑ प्रति निषेधात्‌ू । नच 


कर्मानुष्ठानकर्मत्यागयोरन्यतरमन्तरेण तृतीयः प्रकारोइस्ति । तस्मद्ुभयोरपि प्रतिषिद्धत्वेन 
गत्यन्तराभावेन चावश्यकर्तव्ये प्रतिषेधातिक्रमे कर्मत्याग एवं श्रैयान्बन्धहेतुपरित्यागेन 
मोक्षसाधनपौष्कल्यात्‌, नत्‌ कर्माण्यनुष्ेयानि चित्तविक्षेपहेतुत्वेन मोक्षसाधनज्ञानप्रतिबन्धकत्वा- 
दित्यभिप्रायमर्जुनस्या55 लक्ष्याई5ह भगवान्‌ - 


सर्वकर्माण्यपि सदा कुर्वाणो मदृव्यपाश्रयः । 
मत्मसादादवाप्रोति शाश्वतं पदमव्ययम्‌ ॥ 56 ॥ 


44 यः पूर्वोक्तिः कर्मभिः शुद्धान्तःकरणः सो5वश्यं भगवदेकशरणो भगवदेकशरणतापर्यन्तत्वा- 


]4 


ते 


दन्तःकरणशुद्धेः । एतादृशश्चेदृब्राह्मणः संन्यासप्रतिबन्धरहितः सर्वकर्माणि संन्यस्यतु नाम । 


संसारविमोक्षस्तु तस्य भगवदेकशरणस्य भगवत्मसादादेव । एताद्टशश्वेत्लत्रियादि: संन्‍्यासा 
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हैं अथवा सर्वकर्मसंन्यास कर्तव्य है ? इस संशय में प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि “जो मुनि 


अन्तःकरणशुद्धिरूप योग पर आरूढ़ होना चाहता है उसके लिए उसका साधन “कर्म” कहा गया 
है और योगारूढ़ उसी के लिए सर्वकर्मसंन्यास ही साधन कहा गया है” (गीता, 6.3) -- इत्यादि 
से अन्तःकरणशुद्धिरप योग पर आरूढ़ पुरुष के लिए कर्मानुष्नन का निषेध किया गया है । द्वितीय 
पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि, 'स्वधर्मे निधनं श्रेय: परधर्मो भयावह: (गीता, 3.35) -- 'स्वधर्म 
में मर जाना अच्छा है, किन्तु परधर्म भयदायक होता है! - इत्यादि से ब्राह्मणधर्म सर्वकर्मसंन्यास 
का क्षत्रियादि के लिए निषेध किया गया है | कर्मानुष्ठान और कर्मत्याग - इन दोनों में से किसी 
एक के बिना तृतीय प्रकार नहीं है, इसलिए दोनों ही के प्रतिषिद्ध होने से और अन्य गति न रहने 
से जब शाम्रप्रतिषेध का अतिक्रमण - उल्लंघन काना आवश्यक ही है तो कर्मत्याग करना ही 
अच्छा है, क्‍योंकि बन्धन के हेतु कर्म का परित्याग कर देने से मोक्षसाधन पुष्ट होता है | कर्मों का 
अनुष्ठान करना उचित नहीं है, क्योंकि चित्तविक्षेप के कारण होने से वे मोक्ष के साधन ज्ञान के 
प्रतिबन्धक होते हैं! - ऐसे अर्जुन के अभिप्राय को लक्ष्य कर भगवान्‌ कहते हैं :-- 

मिरा आश्रय ग्रहण कर सदा श्रौत-स्मार्त -- सब प्रकार के कर्मों को करता हुआ भी यति मुझ 
ईश्वर के अनुग्रह से शाश्वत -- नित्य और अव्यय-अपरिणामी पद को प्राप्त करता है | 56 ॥] 

जो पूर्वोक्त कर्मो से शुद्धान्तः:करण है वह अवश्य भगवदेकशरण - भगवान्‌ की ही एकमात्र शरण 
है, क्योंकि अन्तःकरणशुद्धि भगवदेकशरणतापर्यन्त होती है | ऐसा पुरुष यदि ब्राह्मण हो तो संन्यास 
के प्रतिबन्ध से रहित होने से वह सब कर्मों का संन्यास कर दे, क्योंकि उस भगवदेकशरण ब्राह्मण 
का संसार से मोक्ष तो भगवान्‌ के प्रसाद - अनुग्रह से ही हो जायेगा | ऐसा पुरुष यदि संन्यास 
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नधिकारी स करोतु नाम कर्माणि किंतु मद्रव्यपाश्रयः, अहं भगवान्वासुदेव एवं व्यपाश्रयः शरणं 
यस्य स॒ मदेकशरणो मय्यर्पितसर्वात्मभावः संन्यासानधिकारात्सर्वकर्माणि सर्वाणि कर्माणि 
वर्णाश्रमधर्मरूपाणि लौकिकानि प्रतिषिद्धानि वा सदा कुर्वाणों मत्ग्रसादान्ममेश्वरस्यानुग्र- 
हादवाप्नोति हिरण्यगर्भवन्मद्धिज्ञानोत्पत्त्या शाश्वतं नित्य॑ पद वैष्णवमव्ययमपरिणामि । एतादृशो 
भगवदेकशरणः करोत्येव न प्रतिषिद्धानि कर्माणि, यदि कुर्यत्तिथाइईपि मग्रेसादात्रत्यवाया- 
नुत्पत्या मद्विज्ञानेन मोक्षभाग्भवतीति भगवदेकशरणतास्तुत्यर्थ॑सर्वकर्माणि सर्वदा 
कुर्वाणोउपीत्यनूयते ॥ 56 ॥ 


45 यस्मान्मदेकशरणतामात्र मोक्षसाधन न कर्मानुष्ठानं कर्मसंन्यासो वा तस्मात्क्षत्नियस्त्वम्‌ - 


चेतसा सर्वकर्माणि मयि संन्यस्य मंत्परः । 
बुद्धियोगमुपाश्रित्य मचित्तः सततं भव ॥ 57 ॥ 


46 चेतसा विवेकबुद्॒ध्या सर्वकर्माणि दृष्टाटृष्टार्थानि मयीश्वरे संन्यस्य यत्करोषि यदश्नासीत्युक्त- 


]45 


]46 


न्यायेन समर्प्य मत्परो5हं भगवान्वासुदेव एव परः प्रियतमो यस्य स मत्परः सन्बुद्धियीगं पूर्वोक्त- 


का अनधिकारी क्षत्रिय आदि हो तो वह कर्मों को करता रहे, किन्तु मद्व्यपाश्रय 5 में भगवान्‌ 


वासुदेव ही व्यपाश्रय - शरण हूँ जिसका वह मदेकशरण - अपने सब भावों को मुझमें ही अर्पित 
करनेवाला होकर कर्मों को करे, क्योंकि उसको संन्यास का अधिकार नहीं होता है | इसप्रकार सब 
कर्मों को 5 वर्णाश्रमधर्मरूप लौकिक अथवा प्रतिषिद्ध -- सब कर्मों को सदा करता हुआ वह मेरे 
प्रसाद से 5 मुझ ईश्वर के अनुग्रह से हिरण्यगर्भ के समान मद्विज्ञानोतपपत्ति होने से शाश्वत - 
नित्य और अव्यय - अपरिणामी वैष्णव पर्दा को प्राप्त करता है | एतादृश भगवदेकशरण पुरुष 
प्रतिषिद्ध कर्म तो करता ही, नहीं है, यदि करे तो भी मेरे प्रसाद-अनुग्रह से प्रत्यवाय - दुरित - 
पाप उत्न्न न होने के कारण वह मेरे विज्ञान से ही मोक्ष का भागी होता है -- इसप्रकार 
भगवदेकशरणता की स्तुति के लिए 'सर्वकर्माणि सर्वदा कुर्वाणो5पि! + सब प्रकार के कर्मों को 
सर्वदा करता हुआ भी” - यह अनुवाद है ॥ 56 ॥ 

क्योंकि मदेकशरणतामात्र मोक्ष का साधन है, कर्मानुष्ठान अथवा,कर्मसंन्यास नहीं है, इसलिए क्षत्रिय 
तुम - 

चित्त-विवेकबुद्धि से सब कर्मों का मुझमें संन्यास -- अर्पण कर, मुझ ही को अपना पर- प्रियतम मानकर, 
समत्वंबुद्धिस्वरूप योग का आश्रय ग्रहण कर निरन्तर मुझमें ही चित्त लगानेवाले होओ | 57 ॥।] 

चित्त  विवेकबुद्धि! ” से दृष्ट और अदृष्ट प्रयोजनवाले सब कर्मों का मुझ ईश्वर में संन्यास कर" 
“यत्करोषि यदश्नासि! ? (गीता, 9.27) - इत्यादि श्लोक द्वारा उत्तन्याय से समर्पण कर, मत्यर ८ 


]76. 'पद' शब्द का अर्थ 'पदनीय' है अर्थात्‌ समस्त उपनिषदों के तात्पर्य का जो गन्तव्य-लक्ष्य स्थान है वही 


“पद” - मोक्ष है | 
]77. भगवान्‌ के प्रसाद से सम्यक्‌ ज्ञान को प्राप्त होकर मुक्ति होती है - इसप्रकार के निश्चय ज्ञान को “विवेकबुद्धि' 
कहा जाता है (आनन्दगिरिटीका) | 
78. 'यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ | 

यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌ ॥ (गीता, 9.27) 
'हे कौन्तेय ! तुम जो करते हो, जो खाते हो, जो हवन करते हो, जो देते हो और जो तप करते हो - वह 
सब मुझको अर्पण कर दो! । | 


संन्यासयोगः ] गूढ्ार्थदीपिका 883 


समत्वबुद्विलक्षणं योग बन्धहेतोरपि कर्मणो मोक्षहेतुत्वसंपादकमुपाश्रित्यानन्यशरणतया स्वीकृत्य 
मचितो मयि भगवति वासुदेव एवं चित्त यस्य न राजनि कामिन्यादौ वा स मचित्तः सततं 
भव ॥ 57 ॥ 

47 ततः कि स्यादिति तदाह - 


मचित्तः सर्वदुर्गाणि मत्ग्रसादात्तरिष्यसि । 2 
अथ चेत्त्वमहंकारान्न श्रोष्यसि विनडृक्ष्यसि ॥ 58 ॥ 

48 मचित्तस्त्वं सर्वदुर्गाणि दुस्तराणि कामक्रोधादीनि संसारुःखसाधनानि मत्प्रसादात्स्वव्यापार- 
मन्तरेणैव तरिष्यसि अनायासेनैवातिक्रमिष्यसि । अथ चेयदि तु त्वं मदुक्ते विश्वासमकृत्वा- 
इहंकारात्पण्डितो5हमिति गर्वात्र श्रोष्यसि मदचनार्थ न करिष्यसि ततो विनदक्ष्यसि पुरुषा- 
थदिभ्रष्टो भविष्यसि कामकारेण संन्यासायाचरन्‌ ॥ 58 ॥ 

49 तव॑ च - 


यदहंकारमाश्रित्य य योत्स्य इति मन्यसे । 
मिथ्यैष व्यवसायस्ते प्रकृतिस्त्वां नियोक्ष्यति ॥ 59 ॥ 
50 अहंकार धार्मिकोइहं क्रूरं कर्म न करिष्यामीति मिध्याभिमानमाश्रित्य न योस्से युद्ध न 
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मैं भगवान्‌ वासुदेव ही पर - प्रियतम हूँ जिसका वह मत्यर होकर, बुद्धियोग - पूर्वोक्त समत्वबुद्धिस्वरूप 
योग का, जो कि बन्धन के हेतुभूत कर्म को भी मोक्ष का हेतु बना द्रेनेवाला है, आश्रय ग्रहण कर 
- अनन्यशरणतया उसको स्वीकार कर निरन्तर मच्ित्त ८ मुझ भगवान्‌ वासुदेव में ही जिसका 
चित्त है, राजा अथवा कामिनी आदि में नहीं है, वह तुम मच्चित्त - मुझमें ही चित्त लगानेवाले 
होओ ॥ 57 ॥ 
47 उससे क्‍या होगा ? उसको कहते हैं :- 
[मच्चित्त > मुझमें चित्त लगानेवाले होकर तुम मेरे प्रसाद - अनुग्रह से समस्त दुस्तर दुःखसाधनों को 
पार कर जाओगे; और यदि अहंकारवश तुम मेरे वचन को नहीं सुनोगे तो नष्ट हो जाओगे ॥| 58 ॥] 
48 मच्चित 5 मुझमें चित्त लगानेवाले होकर तुम समस्त दुर्गों 5 दुस्तरों अर्थात्‌ काम - क्रोधादि 
संसारदुःखसाधनों को मेरे प्रसाद - अनुग्रह से अपने व्यापार के बिना ही तर जाओगे अर्थात्‌ अनायास 
ही पार कर जाओगे । और यदि तुम मेरे वचन में विश्वास न कर अहंकारवश - 'मैं पण्डित हूँ” - 
इसप्रकार के गर्ववश मेरे वचन को नहीं सुनोगे > मेरे वचन के अनुसार नहीं करोगे तो विनष्ट हो 
जाओगे अर्थात्‌ स्वेच्छापूर्वक संन्यासादि करते हुए पुरुषार्थ से भ्रष्ट हो जाओगे ॥ 58 ॥ 
49 और तुम - 
[यदि अहंकार का आश्रय लेकर ऐसा मानते हो कि “मैं युद्ध नहीं करूँगा' तो तुम्हारा यह व्यवसाय 
-निश्चय मिथ्या--निष्फल ही है, क्योंकि तुम्हारा स्वभाव तुमको युद्ध में नियुक्त कर ही देगा ॥ 59 ॥] 
50 यदि अहंकार - "मैं धार्मिक हूँ अतएव क्रूर कर्म नहीं करूँगा' - ऐसे मिथ्या अभिमान का आश्रय 
लेकर ऐसा मानते हो कि "मैं युद्ध नहीं करूँगा” तो तुम्हारा यह व्यवसाय - निश्चय मिथ्या - 
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करिष्यामीति मन्यसे यन्मिथ्या निष्फल एष व्यवसायो निश्चयस्ते तव यस्मात्मकृतिः क्षत्वजात्या- 
रम्भको रजोगुणस्वभावस्त्वां नियोक्ष्यति प्रेरयिष्यति युद्धे ॥ 59 ॥ 

5 प्रकृति विवृणोति - 

स्वभावजेन कौन्तेय निबद्धः स्वेन कर्मणा । | 
कर्तु नेछ्छसि यन्मीहात्करिष्यस्यवशो5पि ततू ॥ 60 ॥ 

52 स्वभावजेन पूर्वोक्तक्षत्नियस्वभावजेन शौर्यादिना स्वेनानागन्तुकेन कर्मणा निबद्धो वशीकृतस्त्वं हे 
कौन्तेय यदूबन्धुवधादिनिमित्त युद्ध मोहात्स्वतन्त्रो5हं यथेच्छामि तथा संपादयिष्यामीति भ्रमात्कर्तु 
नेच्छसि तदवशो5पि अनिच्छन्नपि स्वाभाविककर्मपरतन्त्र: परमेश्वरपरतन्त्रश्च॒ करिष्यस्पेव ॥60॥ 

53 स्वभावाधीनतामुक्त्वेश्वराधीनतां विवृणोति- 

ईश्वरः सर्वभूतानां हद्देशेडर्जुन तिष्ठति । 
भ्रामयन्सर्वभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 6 ॥ 

54 ईश्वर ईशनशीलो नारायणः सर्वान्तर्यामी “यः पृथिव्यां तिष्ठन्यूविव्या अन्तरो यं पृथिवी न वेद यस्य 
पृथिवी शरीरं यः पृथिवीमन्तरो यमयति।” 

यच किचिज़गत्सर्व दृश्यते श्रूयतेषपि वा । 
अन्तर्बहिश्च तत्सव॑ व्याप्य नारायणः स्थितः ॥! 
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निष्फल ही है, क्योंकि प्रकृति ८ क्षत्रियजाति का आरम्भक रजोगुणस्वभाव तुमको युद्ध में नियुक्त 
कर ही देगा - प्रेरित कर ही देगा? || 59 ॥ 

प्रकृति का विवरण करते हैं :- . 

हि कौन्तेय ! मोह के कारण जिस कर्म को तुम करना नहीं चाहते हो उसको तुम अपने स्वाभाविक 
कर्म से बँधे होने के कारण विवश होकर भी करोगे ॥ 60 ॥] 

52 स्वभावज - पूर्वेक्ति क्षत्रिय-स्वभाव से जनित शौर्यादि अपने अनागन्तुक कर्मों से निबद्ध - वशीकृत 
हो तुम, अतएव हे कौन्तेय/” ! मोह के कारण - 'मैं स्वतंत्र हूँ, जैसा चाहता हूँ वैसा ही करूँगा! 
- ऐसे भ्रम के कारण जिस बन्धुवधादिनिमित्तक युद्ध को तुम करना नहीं चाहते हो उसको तुम 
अवश होकर भी 5 इच्छा न होने पर भी स्वाभाविक कर्म के अधीन और परमेश्वर के अधीन 
होकर करोगे ही ॥ 60 ॥ 

स्वभाव की अधीनता कहकर ईश्वर की अधीनता का विवरण करते हैं :-- 

हि अर्जुन ! ईश्वर यन्त्रार्ढ्ध के समान समस्त प्राणियों को अपनी माया से भ्रमित करता हुआ - 
घुमाता हुआ सब फ्रणियों के हृदय-देश में रहता है || 6] ॥] 

ईश्वर 5८ ईशनशील नारायण, -- “जो पृथिवी में स्थित हुआ पृथिवी के अन्दर है, जिसको प्ृथिवी 
नहीं जानती है, जिसका पृथिवी शरीर है और जो पृथिवी को उसके अन्दर रहकर नियमित करता 
]79, जैसा कि कहा भी है - प्रकृति यान्ति भूतानि निग्रह: कि करिष्यति' (गीता, 3.33) “समस्त भूत अपनी 
प्रकृति का ही अनुसरण करते हैं, इसमें निग्रह क्या करेगा ?! । 


]80. क्योंकि ऐसा है इसलिए है कौन्तेय ! है कुन्तीपुत्र ! क्षत्रियशिरोमणि तुम मुझसे सम्बन्धित हो अतएव तुम्हारी 
युद्ध से विमुखता उचित नहीं है - यह उक्त सम्बोधन से सूचित करते हैं । 


5 


को 


5 


5. 


>> 
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इत्यादिश्रुतिसिद्धः सर्वभूतानां सर्वेषां प्राणिनां इद्देशेउन्तःकरणे तिछति सर्वव्यापकोडपि 
तत्राभिव्यज्यते सप्तद्ीपाधिष/तिरिव राम उत्तरकोसलायां, हेऊर्जुन हे शुक्ल शुद्धान्तःकरण, 
एतादूृशमीश्वरं त्वं ज्ञातुं योग्योइसीति योत्यतें । कि कु्वस्तिछति आमयत्रितस्तत 
श्चालयन्सर्वभूतानि परतन्त्राणि मायया छद्यना यन्त्रारूठनीव सूत्रसंचारादियन्त्रमारूढानि 
दारनिर्मितपुरुषादीन्यत्यन्तपरतन्त्राणि यथा मायावी भ्रामयति तददित्यर्थशेषः ॥ 6] ॥ 


55 ईश्वरः सर्वभूतानि परतन्न्राणि प्रेरयति चेव्राप्तं विधिप्रतिषेधशात्रस्य सर्वस्य पुरुषकारस्य 


चा5 5नर्थक्यमित्यत्रा5 5ह - 


तमेव शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत । 
तत्रसादात्परां शात्तिं स्थान प्राप्यसि शाश्वतम्‌ ॥ 62 ॥ 


56 तमेवेश्वरं शरणमाश्रयं संसारसमुद्रोत्तरणार्थ गच्छा55श्रय सर्वभावेन सर्वात्मना मनसा वाचा 


कर्मणा च हे भारत तत््रसादात्तस्पैवेश्वरस्थानुग्रहात्तत्त्ज्ञानोत्पत्तिपर्यन्तात्परां शान्तिं सकार्या- 
विद्यानिवृत्ति स्थानमद्वितीयस्वप्रकाशपरमानन्दरूपेणावस्थानं शाश्वतं नित्य॑ प्रापस्यसि ॥ 62 ॥ 


57 सर्वगीतार्थमुपसंहरन्नाह - 


]5 


5 


5 


5 
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च्च 


है”, “जो कुछ भी जगत्‌ दिखाई या सुनाई भी देता है उस सबको अन्दर-बाहर से व्याप्त करके नारायण 


स्थित है'- इत्यादि श्रुतियों से सिद्ध सर्वान्तर्यामी समस्त भूतों- प्राणियों के हृद्देश > अन्तःकरण में 
स्थित है 5 सप्तद्वीपाधिपति राम जैसे उत्तर-कोसल देश में रहे उसीप्रकार सर्वव्यापक होने पर भी वह 
उस हद्देश में अभिव्यक्त होता है । हे अर्जुन !- हे शुक्ल अर्थात्‌ शुद्धान्तःकरण ! एतादृश ईश्वर को 
तुम जानने के योग्य हो - यह उक्त सम्बोधन से सूचित करते हैं | यह ईश्वर क्या करता हुआ 
अन्तःकरण में स्थित रहता है ? वह अपनी माया या छट्मय से यन्त्रार्ढ के समान परतन्त्र सब भूतों - 
प्राणियों को भ्रमित करता हुआ ८ इधर-उधर चलाता हुआ रहता है । जिसंप्रकार मायावी सूत्रसंचारादि 
यन्त्र पर आरूढ़ अत्यन्त परतन्त्र दारु-काष्ठनिर्मित पुरुषादि को घुमाता - चलाता है उसी प्रकार ईश्वर 
अपनी माया से सब प्राणियों को घुमाता - चलाता हुआ रहता है - इस अर्थ का अध्याहार करना 
चाहिए ॥ 6 ॥ 

यदि ईश्वर समस्त परतन्त्र प्राणियों को प्रेरित करता है तब तो विधि-प्रतिषेधशात्र और सब पुरुषकार' 
की व्यर्थता प्राप्त होती है - इसका उत्तर कहते हैं :- 

हि भारत ! तुम सम्पूर्ण भाव से उस शरणरूप ईश्वर का ही आश्रय ग्रहण करो | उसके प्रसाद 
- अनुग्रह से तुम परम शान्ति और शाश्वत - नित्य स्थान - पद को प्राप्त होओगे ॥ 62 ॥] 
है भारत!” ! तुम सर्वभाव से - सर्वात्मना - मन, वाणी और कर्म से उस शरण 5 आश्रयरूप ईश्वर 
का ही संसारसमुद्र से पार होने के लिए आश्रय ग्रहण करो, उस ईश्वर के ही प्रसाद - तत्त्वज्ञानोपत्तिपर्यन्त 
अनुग्रह से तुम परा शान्ति > कार्यसहित अविद्या की निवृत्ति और शाश्वत < नित्य स्थान 5 अद्वितीय, 
स्वप्रकाश, परमानन्दरूप से अवस्थान- अवस्थिति को प्राप्त होओगे ॥ 62 ॥ 

सम्पूर्ण गीता के अर्थ का उपसंहार करते हुए भगवान्‌ कहते हैं :- 

१8. है भारत ! - यह सम्बोधन करते हुए भगवान्‌ सूचित करते हैं कि तुम उत्तम वश- भरतवश में उत्नन्न हुए 
हा 228 तुम ईश्वर की शरण ग्रहण करने पर उनके अनुग्रह से परम शान्ति और शाश्वत पद को प्राप्त करने 
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इति ते ज्ञानमाख्यातं गुद्मादगुह्मतरं मया । 
विमृश्यैतदशेषेण यथेच्छसि तथा कुरु ॥ 63 ॥ 


58 इति अनेन प्रकारेण ते तुभ्यमत्यन्तप्रियाय ज्ञानमात्ममात्रविषयं मोक्षसाधनं गुद्यादुगुद्यतरं 


परमरहस्यादपि संन्‍्यासान्तात्कर्मयोगाद्रहस्यतरं॑ तत्फलभूतत्वादाख्यातं समन्तात्कथित मया 
सर्वज्ञेन परमाप्तेन | अतो विमृश्य पर्यालोच्यैतन्मयोपदिष्ट गीताशाश्लमशेषेण सामस्त्येन 
सर्वेकवाक्यतया ज्ञात्वा स्वाधिकारानुरूप्पेण यथेच्छसि तथा कुरु न त्वेतदविमृश्यैव कामकारेण 
यत्किंचिदित्यर्थः । 


59 अन्न चैतावदुक्तम्‌-अशुद्धान्तःकरणस्य मुमुक्षोमोक्षसाधनज्ञानोत्पत्तियोग्यताप्रतिबन्धकपापक्षयार्थ 


]58 


59 


फलामिसंधिपरित्यागेन भगवदर्पणबुदृध्या वर्णाश्रमधर्मानुष्ठानं, ततः शुद्धान्तःकरणस्य विवि- 
दिषोत्पत्तौ गुरुमुपसृत्य ज्ञानसाधनवेदान्तवाक्यविचाराय ब्राह्मणस्य सर्वकर्मसंन्यासः, ततो 
भगवदेकशरणतया विविक्तदेशसेवादिज्ञानसाधना भ्यासाऋवणमनननिदिध्यासनै रात्मसाक्षात्कारो- 
त्पत्या मोक्ष इति । क्षत्त्रियादेस्तु संन्यासानधिकारिणो मुमुक्षोरन्तःकरणशुद्रध्यनन्तरमपि 
भगवदाज्ञापालनाय लोकसंग्रहाय च यथाकर्थ॑चित्कर्माणि कुर्वतोषपि भगवदेकशरणतया 
पूर्वजन्मकृतसंन्यासादिपरिपाकादा हिरण्यगर्भन्यायेन तदनपेक्षणादा भगवलनुग्रहमात्रेणेहैव 
तत्त्वज्ञानोत्पत्त्याउग्रिमजन्मनि ब्राह्मणजन्मलाभेन संन्यासादिपूर्वकन्नानोत्पत्त्या वा मोक्ष इति । 
एवं विचारिते च नास्ति मोहाबकाश इति भावः ॥ 63 ॥ 


[इसप्रकार मैंने तुमको गुह्य से भी गुह्मतर ज्ञान का उपदेश किया है, इस पर पूर्णतया विचार करके 


तुम्हारी जैसी इच्छा हो वैसा करो ॥ 63 ॥] 

इति ८ इसप्रकार सर्वज्ञ, परम आप्तं मैंने अत्यन्त प्रियु तुमको गुह्य से भी गुह्मतर ८ संन्यास में समाप्त 
होनेवाले परम रहस्य कर्मयोग से भी, उसका फलभूत होने के कारण, रहस्यतर ज्ञान - आत्ममात्रविषयक 
मोक्ष का साधन “आ - समन्तात्‌ ख्यातं ८ कथितम्‌” ८ पूर्णरूप से कहा है | अतः इस मेरे द्वारा 
उपदिष्ट गीताशात्र का अशेषतया 5 सम्पूर्णतया विमर्श - पर्यालोचन कर 5 सम्पूर्ण को एकवाक्यता 
से जानकर अपने अधिकार के अनुरूप तुम जैसा चाहो वैसा करो, किन्तु इसका विमर्श - विचार किये 
बिना ही स्वेच्छा से जो कुछ चाहो वह नहीं करना - यह अर्थ है । 

यहाँ इतना कहा है- अशुद्धान्तःकरण मुमुक्षु को मोक्ष के साधन ज्ञानोतत्तियोग्यता के प्रतिबन्धक 
पाप का क्षय करने के लिए फलाभिसंधि - फलाकांक्षापरित्यागपूर्वक भगवदर्पणबुद्धि से वर्णाश्रमानुसार 
धर्मों का अनुष्ठान करना चाहिए, तदुपरान्त शुद्धान्तःकरण ब्राह्मण को विविदिषा की उत्पत्ति होने 
पर गुरु के समीप जाकर ज्ञान के साधन वेदान्तवाक्यों के विचार के लिए सर्वकर्मसंन्यास ८ समस्त 
कर्मों का त्याग करना चाहिए, तदनन्तर भगवदेकशरणतापूर्वक विविक्तदेशसेवा - एकान्तसेवनादि 
ज्ञान के साधनों का अभ्यास करने से श्रवण-मनन-निदिध्यासन के द्वारा आत्मसाक्षात्तार की उत्पत्ति 
होने से मोक्ष होता हैं; किन्तु संन्यास के अनधिकारी, मुमुक्षु क्षत्रियादि को अन्तःकरणशुद्धि के पंश्चात्‌ 
भी भगवान्‌ की आज्ञा का पालन करने के लिए और लोकसंग्रह के लिए किसी न किसी प्रकार 
कर्मों को करते हुए भी भगवदेकशरणता से अथवा पूर्वजन्म में किये हुए संन्यासादि के परिपाक से 
अथवा हिरण्यगर्भ के समान संन्यांस की अनपेक्षा से भगवान्‌ के अनुग्रहमात्र से ही यहाँ तत्त्वज्ञानोलत्ति 
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]60 अतिगम्भीरस्य गीताशाख्नस्याशेषत: पर्यालोचनक्लेशनिवृत्तये कृपया स्वयमेव तस्य सार संक्षिप्य 
कथयति - 


सर्वगुद्मयतमं भूयः शृणु मे परम वचः । 
इष्टोडसि मे दृढ्मिति  ततो वक्ष्यामि ते हितम्‌ ॥ 64 ॥ 

6 पूर्व हि गुद्यात्कर्मयोगादुगुद्यतरं ज्ञानमाख्यांतमधुना तु कर्मयोगात्तत्फलभूतज्ञानाच सर्वस्मादति- 
शयेन गुह्मं रहस्य॑ गुह्मतमं परम सर्वतः प्रकृष्टं मे मम वचो वाक्य भूयस्तत्र तत्रोक्तमपि त्वद- 
नुग्रहार्थ पुनर्वक्ष्ममाणं शृणु । न लाभयूजाख्यात्यायर्थ त्वां ब्रवीमि कि तु इष्टः प्रियोइसि मे मम 
टृढ्मतिशयेनेति यतस्ततस्तेनैवेष्टत्वेन वक्ष्यामि कथयिष्याम्यपृष्टोडपि सन्नहं ते तब हितं परम 
श्रेयः ॥ 64 ॥ 

]62 तदेवा55ह - 


मन्मना भव मद्धक्तो मद्याजी मां नमस्कुरु । 
मामेवैष्यसि सत्य॑ ते प्रतिजाने प्रियोएसि मे ॥ 65 ॥ 
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हों जाने से अथवा आगामी जन्म में ब्राह्मणजन्म के लाभ से संन्यासादिपूर्वक ज्ञानोत्पत्ति होने से 
मोक्ष प्राप्त होता है | इसप्रकार विचार करने पर मोह के लिए अवकाश नहीं रहता है - यह भाव 
है ॥ 63 ॥ 
60 अतिगम्भीर गीताशाख्र के अशेषतया -- सम्पूर्णतया पर्यालोचनरूप क्लेश से निवृत्ति के लिए कृपापूर्वक 
भगवान्‌ स्वयं ही उसके सार को संक्षिप्त करके कहते हैं :-- 
[अब तुम पुनः मेरा सबसे गुह्मतम परम वचन सुनो | तुम मेरे अतिशय प्रिय हो, इसलिए मैं तुम्हारे 
हित के लिए वचन कहूँगा || 64 ||] 
पूर्व में गुह्य कर्मयोग से गुह्मतर ज्ञान को कहा, अब तो कर्मयोग और उसके फलभूत ज्ञान -- सबसे 
अतिशय गुह्य - रहस्य अर्थात्‌ गुह्मतम अतएव परम 5 सर्वतः प्रकृष्ट - सबसे श्रेष्ठ मेरे वचन - 
वाक्य को भूयः > वहाँ-वहाँ उक्त भी तुम्हारे अनुग्रह के लिए पुनः कहा जाता हुआ सुनो । मैं 
तुमको यह वचन लाभ, पूजा, ख्याति आदि के लिए नहीं कह रहा हूँ, किन्तु क्योंकि तुम मेरे दृढ़ 
< अतिशय दइष्ट 5 प्रिय हो, इसलिए उस इथ्ता के कारण ही, तुम्हारे न पूछने पर भी, मैं यह 
तुम्हारे हित अर्थात्‌ परम श्रेय-कल्याण के लिए कहूँगा ॥ 64 ॥ 
62 वही कहते हैं :-- 
[तुम मुझमें ही मन लगानेवाले होओ, मेरे ही भक्त और मेरा ही पूजन करनेवाले होओ तथा मुझको 
ही नमस्कार करो | इससे तुम मुझको ही प्राप्त होओगे -- यह मैं तुमको सत्य प्रतिज्ञा करके कहता 
हूँ, क्योंकि तुम मेरे प्रिय हो | 65 ॥] 
82., कोई विद्वान्‌ 'दृढ़मिति' के स्थान पर 'दृढ़मति: - यह पाठ भी स्वीकार करते हैं | 
83. मधुसूदन सरस्वती ने इति का अर्थ 'यतः” करके श्लोकस्थ “ततः” से सड्रति की है, जबकि शाइूरभाष्य में 


“इति कृत्वा ततः और श्रीधरीटीका में 'इति मत्वा ततः'- इसप्रकार अन्वय किया गया है, उक्त अन्वंय पूर्व की 
अपेक्षा प्रसिद्धार्थ में अन्वित होने के कारण सहज सा प्रतीत होता है | 
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63 मयि भगवति वासुदेवे मनो यस्य स मन्‍्मना भव सदा मां चिन्तय । देषेण 
तथाउत आह-मद्धक्तः प्रेम्णा मय्यनुरक्तः, मद्विषयेणानुरागेण सदा मद्विषयं मनः कुर्विति 
विधीयते । त्वद्िषयो5नुराग एवं केन स्यादित्यत आह: यष्ुं पूजयितुं शील यस्य 


स॒ सदा मत्यूजापरो भव हि 33202 दे मां नमस्कुर कायेन वाचा मनसा च 
६2 । इदं चार्चन वन्दनं चान्येषामपि भागवतधर्माणामुपलक्षणम्‌ । तथा चोक्त॑._ 

*श्रवर्ण कीर्तन विष्णोः स्मरणं पादसेवनम्‌ । 

अर्चन वन्दन दास्यं सख्यमात्मनिवेदनम्‌ ॥ 

इति पुंसाउर्पिता विष्णौ भक्तिश्चेन्रवलक्षणा । 

क्रियते भगवत्यद्वा तन्मन्ये5धीतमुत्तमम्‌ ॥” 
एतच्च भक्तिरसायने व्याख्यातं विस्तरेण | एवं सदा भागवतधर्मानुछानेन मय्यनुरागोत्पत्त्या 
मन्मनाः सन्‍्मां भगवन्तं वासुदेवमेवैष्यसि प्राप्स्यसि वेदान्तवाक्यजनितेन मदबोधेन । त्वं चात्र 
संशय मा कार्षीः, सत्य यथार्थ ते तुभ्य॑ प्रतिजाने सत्यामेव प्रतिज्ञां करोम्यस्मिन्नर्थ । यतः 
प्रियोषसि मे, प्रियस्य प्रतारणा नोचितैवेति भावः । सत्यन्ते प्रारब्धकर्मणो5न्ते सति मामेष्यसीति 
वा । अनुवादापेक्षया विश्वासदार््यप्रयोजनं प्रथम व्याख्यानमेव श्रेयः | अनेन यत्यूबमुक्त - 


तुम मुझ भगवान्‌ वासुदेव में ही मन है जिसका वह मन्मना होओ अर्थात्‌ सदा मेरा ही चिन्तन करो | 
देष से तो कंस, शिशुपाल आदि भी सदा आपका चिन्तन करते थे, अतः कहते हैं - मद्भक्त - प्रेम 
से मुझमें ही अनुरक्त होओ अर्थात्‌ मद्विषयक - मुझको ही विषय करनेवाले अनुराग से सदा मद्विषयक 
- मुझको ही विषय करनेवाला मन करो - यह विधान करते हैं। आएको विषय करनेवाला अनुराग 
ही कैसे होगा ? इसपर कहते हैं - मद्याजी ८ मेरा यजन - पूजन करने का स्वभाव है जिसका वह 
मद्याजी - सदा मेरी ही पूजा करनेवाले होओ । यदि पूजा की सामग्री न हो तो मुझको नमस्कार करो 
- शरीर, वाणी और मन से विनग्रतापूर्वक मेरी आराधना करो | ये अर्चन और वन्दन अन्य भागवत 
धर्मों के भी उपलक्षण हैं | इसीप्रकार श्रीमद्भागवत में कहा है :- 
“विष्णु भगवान्‌ का श्रवण, कीर्तन, स्मरण, पादसेवन, अर्चन, वन्दन, दास्य, सख्य और आत्मनिवेदन 
- ये भक्ति के नौ भेद हैं | यदि किसी पुरुष के द्वारा भगवान्‌ विष्णु के प्रति समर्पण-माव से यह 
नौ प्रकार की भक्ति की जाती है तो उसी को मैं उत्तम अध्ययन मानता हूँ” (श्रीमद्भागवतपुराण, 
7.5.23-24) । 
इसकी “भक्तिरसायन!/ ग्रन्थ में विस्तार से व्याख्या की है | इसप्रकार सदा भागवत धर्मों के 
अनुष्ठान से मुझमें अनुराग उत्पन्न होगा उससे मनन्‍्मना ८ मुझमें ही मन लगानेवाले होकर तुम 
वेदान्तवाक्यजनित मेरे बोध के द्वारा मुझ -भगवान्‌ वासुदेव को ही प्राप्त होओगे - तुम इसमें संशय 
मत करो, मैं तुमसे यह संत्य - यथार्थ प्रतिज्ञा करके कहता हूँ अर्थात्‌ इस विषय में सत्य ही 
प्रतिज्ञा करता हूँ, क्‍योंकि तुम मेरे प्रिय हो, प्रिय को प्रतारणा - धोखा देना उचित ही नहीं है- 
यह भाव है!” | अथवा, श्लोकस्थ 'सत्यं ते! -- इन दो पदों में “सत्यन्ते! - इसप्रकार सन्धि 
_84. द्रध्व्य - मघुसूदन-सरस्वती-विरचित “श्रीभगवद्धक्तिससायन', स्वोपज्ञदीकासहित, प्रथम उल्लास, हरिगुणश्रुति 
- चतुर्थी भूमिका । 
]85. वाक्यार्थ यह है कि इसप्रकार भगवान्‌ को सत्यप्रतिज्ञ जानकर तथा “भगवान्‌ की भक्ति का फल अवश्यंभावी 
ऐकान्तिक मोक्ष है” - यह निश्चय कर मनुष्य को एकमात्र भगवान्‌ की शरण में ही तत्पर होना चाहिए । 


6 


कक] 
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यतः प्रवृत्ति्भूतानां येन सर्वमिदं ततम्‌ । 
स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सिद्धि विन्दति मानवः ॥? 
इति तदृव्याख्यातं मच्ब्देनेश्वरत्वप्रकटनातु ॥ 65 ॥ 


64 अधुना तु “ईश्वरः सर्वभूतानां हृदेशेडर्जुन तिः्ति,” “तमेव सर्वभावेन शरणं गच्छ” इति युक्त 
तब्विणोति - 


.. सर्वधर्मान्परित्यज्य मामेक॑ शरणं ब्रज । 
अहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः ॥ 66 ॥ 


65 केचिदर्णधर्माः केचिदाश्रमधर्माः केचित्सामान्यधर्मा इत्येदं सर्वानिषि धर्मान्परित्यज्य विद्यमाना- 


364 


6 


ऐक] 


नवियमानान्वा शरणत्वेनानादृत्य मामीश्वरमेकमद्वितीयं सर्वधर्माणामधिष्ठातारं फलदातारं च 
शरण ब्रज, धर्माः सन्तु न सन्तु वा कि तैरन्यसापेक्षैर्भगवदनुग्रहादेव त्वन्यनिरपेक्षादहं कृतार्थो 
भविष्यामीति निश्चयेन परमानन्दघनमूर्तिमनन्तं श्रीवासुदेवमेव भगवन्तमनुक्षणभावनया भजस्व, 
इदमेव परम तत्त्वं नातो5धिकमस्तीति विचारपूर्वकेण प्रेमप्रकर्षण सर्वानात्मचिन्ताशून्यया 
मनोवृत्त्या तैलधारावदविक्तिन्नया सतत चिन्तयेत्यर्थः । 


करके यह अर्थ होगा - 'सति अन्ते' > प्रारब्धकर्मणोउन्ते सति' - प्रारब्य कर्मो का अन्त होने 

पर तुम मुझको ही प्राप्त होओगे - यह मैं प्रतिज्ञा करता हूँ, क्योंकि तुम मेरे प्रिय हो” । इस 

अनुवाद की अपेक्षा विश्वास की दृढ़ता के लिए प्रथम व्याख्यान ही श्रेयस्कर है, इससे जो पूर्व में 
है 


कहा को: 

“जिससे आकाशादि भूतों की उत्पत्ति हुई है और जिससे यह सब दृश्यसमूह व्याप्त है उस अन्तर्यामी 
भगवान्‌ की अपने-अपने वर्णाश्रमानुसार श्रुतिस्मृतिविहित कर्मों से अर्चना करके मानव सिद्धि को 
प्राप्त होता है” (गीता, 8.46) -- उसकी व्याख्या की गई है, क्योंकि यहाँ “मत्‌” शब्द से भगवान्‌ 
ने अपनी ईश्वरता प्रकट की है ॥ 65 ॥ 

“ईश्वर: सर्वभूतानां हृद्देशेडर्जुन तिष्ठति'; “'तमेव शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत” 5 'हे अर्जुन ! ईश्वर 
सब प्राणियों के हृदय-देश में रहता है; हे भारत ! तुम सम्पूर्ण भाव से उस ईश्वर की ही शरण 
में जाओ! (गीता, 8.6-62) - यह जो कहा है उसका अब विवरण करते हैं :-- 

है अर्जुन ! तुम सब धर्मों का परित्याग कर एक मेरी ही शरण में आ जाओ, मैं तुमको सब पापों 
से मुक्त कर दूँगा, तुम शोक मत करो ॥ 56 ॥] 

हे अर्जुन ! कोई वर्णधर्म है, कोई आश्रमधर्म हैं, कोई सामान्यधर्म हैं - इसप्रकार विद्यमान अथवा 
अविद्यमान सब धर्मों का परित्याग कर 5 उनका शरणत्वेन अनादर कर सब धर्मों - कर्मों के 
अधिष्ठाता और फलदाता एक, अद्वितीय मुझ ईश्वर की ही शरण“ में आ जाओ; धर्म हों अथवा 
न हों - उन अन्यसापेक्ष धर्मों से क्या प्रयोजन है ? अन्यनिरपेक्ष भगवान्‌ के अनुग्रह से ही मैं 
कृतार्थ होऊँगा - इस निश्चय से परमानन्दघनमूर्ति अनन्त श्री वासुदेव भगवान्‌ का ही प्रतिक्षण 
भावनापूर्वक भजन करो, - यही परम तत्त्व है, इससे अधिक नहीं है - इसप्रकार विचार॒पूर्वक प्रेम 
के प्रकर्ष से सब अनात्म पदार्थों की चिन्ता से शून्य और तैलधारा के समान अविच्तिन्न मनोवृत्ति 
से सतत-निरन्तर चिंन्तन करो - यह अर्थ है | 

86. “शृणाति हिनस्त्यविद्यादीन्‍्कलेशादीन्‌ शरणमाश्रय: परायणमिति' (नीलकण्ठीटीका) 5 अविद्या आदि पाँच क्लेशों 
को जो नष्ट करता है उसको “शरण” कहते हैं अतएव शरण का अर्थ भगवदाश्रय अथवा भगवत्परायण होना है । 
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66 अन्न मामेक॑ शरणं ब्रजेत्यनेनैव सर्वधर्मशरणतापरित्यागे लब्बे सर्वधर्मान्परित्यज्येति निषेधानुवाद- 
स्तत्कार्यकारितालाभाय यज्ञायज्ञीये साम्नि ऐरं कृत्वोद्गेयमित्यत्र न गिरा गिरेति ब्रूयादितिवत्‌ 
| तथा च ममैव सर्वधर्मकार्यकारित्वान्मदेकशरणस्यथ नास्ति धमपिक्षेत्यर्थ: । एतेनेदमपास्त॑ 
सर्वधर्मान्परित्यज्येत्युक्ते नाधर्माणां परित्यागो लम्यतेउतो धर्मपर्द कर्ममात्रपरमिति । नह्यत्र 
कर्मत्यागो विधियतेषपि तु विद्यमानेईपि कर्मणि . तत्रानादेण भगवदेकशरणतामात्र 
ब्रह्मचारिगृहस्थवानप्रस्थमिक्षूणां साधारण्येनब विधीयते । तत्र सर्वधर्मान्परित्यज्येति तेषां 
स्वधर्मादसंभवेन तन्रिवारणार्थमू _ । अधर्मे चानर्थफले कस्याप्यादराभावात्त- 
त्परित्यागवचनमनर्थकमेव, शाल्ल्ान्तप्राप्तत्वाच् । तस्मादर्णाश्रमरर्माणामभ्युदयहेतुत्वप्रसिद्धे- 
मेक्षहेतुत्वमपि स्थादितिशट्वानिराकरणार्थमेवैतद्च इति न्याय्यम्‌ । नच सर्वधर्माधर्मपरित्यागो5त्र 
विधीयते संन्यासशाल्नेण प्रतिषेधशात्रेण च लब्धत्वादेव । न चेदमपि संनन्‍्यासशास्र 
भगवदेकशरणताया विधित्सितत्वात्‌ । तस्मात्सर्वधर्मान्परित्यज्येत्यनुवाद एवं । 

67 सर्वेषां तु शास्राणां परम रहस्यमीश्वरशरणतैवेति तत्रैव शास्रपरिसमाप्तिर्भगवता कृता । तामन्तरेण 
संन्यासस्यापि स्वफलापर्यवसायित्वात्‌ । अर्जुन च॒ क्षत्रियं संन्यासानधिकारिणं प्रति 
संन्यासोपदेशायोगात्‌ । अर्जुनव्याजेनान्यस्योपदेशे तु वक्ष्यामि ते हितं त्वा मोक्षयिष्यामि सर्वपापे- 


66 यहाँ “मामेक शरणं ब्रज” ८ “तुम एक मेरी ही शरण में आजाओ” - इससे ही यद्यपि सब धर्मों की 
शरणता का परित्याग प्राप्त हो जाता है, तथापि 'सर्वधर्मान्परित्यज्य' 5 “सब धर्मों का परित्याग कर! 
- यह निषेधानुवाद कार्यकारिता के लाभ के लिए है, जैसे “यज्ञायज्ञीये साम्नि ऐरं कृत्वोदगेयमित्यत्र 
न गिरा गिरेति ब्रूयात्‌' -- यह उक्ति है | इसप्रकार मैं ही सब धर्मों का कार्यकारी हूँ अतएव मदेकशरण 
पुरुष को धर्म की अपेक्षा नहीं है - यह अर्थ है । इससे यह भी अपास्त - निरस्त होता है कि 
“सर्वाधर्मान्परित्यज्य” -- यह कहने पर अधर्मों का परित्याग प्राप्त नहीं होता है, अत: “धर्म” पद कर्ममात्र 
परक है | यहाँ कर्मत्याग का विधान नहीं किया गया है, अपितु विद्यमान कर्म में भी ब्रह्मचारी, गृहस्थ, 
वानप्रस्थ और भिक्षुओं-संन्यासियों के लिए साधारणरूप से अनादरपूर्वक भगवदेकशरणतामात्र का 
विधान किया गया है | उसमें, उन ब्रह्मचारी आदि का अपने-अपने धर्म में आदर होना संभव हो 
सकता है अतएव '“सर्वधर्मान्परित्यज्य - यह उसके निवारण के लिए है | अनर्थफल अधर्म में तो 
किसी का भी आदर नहीं होता है अतएव उसके परित्याग को बतलानेवाला वचन तो व्यर्थ ही होगा, 
क्योंकि अधर्म - प्रतिषेध तो अन्य शात्रों से भी प्राप्त है। अतः, वर्णाश्रम धर्मों में अभ्युदय की हेतुता 
प्रसिद्ध है अतएव उनमें मोक्ष की भी हेतुता होगी - ऐसी शंका का निराकरण करने के लिए ही यह 
वचन है - यह न्याययुक्त है | यहाँ सब धर्माधर्म के परित्याग का भी विधान नहीं किया गया है, 
क्योंकि संन्‍्यासशाश्र और प्रतिषेधशास््र से ही वह प्राप्त है । यह भी नहीं है कि यह वचन भी संन्यासशात्र 
ही है, क्योंकि इससे तो भगवदेकशरणता का ही विधान करना अभीष्ट है। अतः 'सर्वधर्मान्परित्यज्य! 
- यह अनुवादमात्र ही है | 

67 सब शाख्रों का परम रहस्य तो ईश्वर की शरणता ही है-- इसप्रकार उसी में भगवान्‌ ने गीता-शाख्र 
की परिसमाप्ति की है, क्योंकि उसके बिना संन्यास का भी अपने फल में पर्यवसान नहीं होता है 
और संन्यास के अनधिकारी क्षत्रिय अर्जुन के प्रति संन्यासोपदेश अयुक्त है । अर्जुन के व्याज से 
दूसरों के लिए उपदेश स्वीकार करने पर तो “वक्ष्यामि ते हितम्‌” (गीता, 8.64) - "मैं तुम्हारे 
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भ्यस्त्वं मा शुच्च इति चोपक्रमोपसंहारा न स्याताम्‌ । तस्मात्संन्यासधर्मेष्वप्पनादरेण 
भगवदेकशरणतामात्रे तात्पय भगवतः । यस्‍स्मात््व॑ मदेकशरणः सर्वधर्मानादरेणातोऊहं 
सर्वधर्मकार्यकारी त्वा त्वां सर्वपापेभ्यो बन्धुवधादिनिमित्तेभ्यः संसारहेतुभ्यो मोक्षयिष्यामि 
प्रायश्चित्तं विनेव “धर्मेण पापमपनुदति” इति श्रुतेर्धर्मस्थानीयत्वाचय मम । अतो मा शुचो युद्ध 
प्रवृत्तस्य मम बन्धुवधादिनिमित्तप्रत्यवायात्कथं निस्तारः स्थादिति शोक मा कार्षीः । 

भाष्यकॉरर्निरस्तानि दुर्मतानीह विस्तरातू । 

ग्रन्थव्याख्यानमात्रार्थी न तदर्थमहं यते ॥ 

तस्यैवाहं ममैवासो स एवाहमिति त्रिधा । 

भगवच्छरणल्व स्यात्साधनाभ्यासपाकतः ॥ 

विशेषो वर्णितो5स्माभिः संर्वो भक्तिरसायने । 

है ग्रन्थविस्तरभीरुत्वादिडूमात्रमिह कथ्यते ॥ 

तत्राउथं मुदु यथा - 

“सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मामकीनस्त्वम्‌ । 

सामुद्रो हि तरड्ृः कचन समुद्रो न तारडूः ॥! 
द्वितीय मध्यं यथा - 5429 ५ जे 

“हस्तमुत्क्षिप्प यातोउसि बलात्कृष्ण किमद्भधुतम्‌ । 

हृदयायदि निर्यासि पौरुषं गणयामि ते ॥” 
हित के लिए वचन कहूँगा'; “अहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि त्वं मा शुचः” + “मैं तुमको सब 
पापों से मुक्त कर दूँगा, तुम शोक मत करो” - इसप्रकार उपक्रम और उपसंहार नहीं होंगे । अतः 
संन्यासधर्मों में भी अनादरपूर्वक भगवदेकशरणतामात्र में ही भगवान्‌ का तात्पर्य है | क्योंकि तुम 
सब धर्मों का अनादर कर एक मेरी ही शरण हो, इसलिए मैं सब धर्मों के कार्यों को करनेवाला 
होने से प्रायश्चित्त के बिना ही तुमको बन्धुवधादिनिमित्तक, संसार के हेतुभूत सब पापों से मुक्त 
कर दूँगा, क्योंकि “धर्म से पाप को दूर करता है! - ऐसी श्रुति है और मैं धर्मस्थानीय हूँ | अतः 
शोक मत करो > युद्ध में प्रवृत्त हुए मेरा बन्धुवधादिनिमित्तक प्रत्यवाय-पाप से कैसे निस्तार होगा 
- ऐसा शोक मत करो | 
भाष्यकार ने यहाँ विस्तारपूर्वक समस्त दूषित मतों का निराकरण किया है । मैं तो ग्रन्थमात्र की 
व्याख्या ही करना चाहता हूँ, इसलिए मैं उसके लिए प्रयल नहीं करता हूँ | साधन के अभ्यास का 
परिपाक होने से “तस्यैवाहम्‌' 5 “मैं उसका ही हूँ”, “ममैवासौ' 5 “वह मेरा ही है” और “स 
एवाहम्‌! 5 “मैं वही हूँ- इसप्रकार तीन प्रकार की भगवद्धारणता होती है | इन सबका विशेष 
वर्णन हमने अपने “भक्तिरसायन”” ग्रन्थ में किया है यहाँ तो ग्रन्थविस्तार के भय से केवल 
दिग्दर्शनमात्र कहते हैं :- 
उनमें प्रथम शरणागति “मृदु” है; जैसे - 
“हे नाथ ! भेद नहीं रहने पर भी मैं आपका हूँ, आप मेरे नहीं है, क्योंकि तरड्र ही समुद्र का 
होता है, समुद्र कहीं तरड्र का नहीं होता है” (शंकराचार्यप्रणीत षट्पदीस्तोत्र, पद 3) । 


87. द्रध्व्य - श्रीभगवद्धक्तिरसायन, द्वितीय उल्लास, कारिका - 60-72 | 
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तृतीयमधिमात्रं यथा - 

“सकलमिदमहं च वासुदेवः परमपुमान्परमेश्वरः स एकः । 

इति मतिरचला भवत्यनन्ते हृदयगते ब्रज तान्विहाय दूरात्‌ ॥” 
इति दूतं प्रति यमवचनम्‌ । अम्बरीषप्रह्वादगोपीप्रभृतयश्चास्यां भूमिकायामुदाहर्तव्याः । 


69 अस्मिन्हि गीताशास्रे निष्ठात्रयं साध्यसाधनभावापत्नं विवक्षितमुक्तं च बहुधा । तत्र कर्मनिष्ठा 


सर्वकर्मसंन्यासपर्यन्तोपसंहता “स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सिद्धि विन्दति मानव” इत्यत्र । संन्यास- 
पूर्वक श्रवणादिपरिपाकसहिता ज्ञाननिष्ठोपसंहता “ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌! 
इत्यत्र । भगवद्धक्तिनिष्ठा तूभयसाधनभूतोभयफलभूता च भवतीत्यन्त उपसंहता सर्वधर्मा- 
न्यरिज्यज्य मामेक शरण ब्रजेत्यत्र । भाष्यकृतस्तु सर्वधर्मान्परित्यज्येति सर्वकर्मसंन्यासानुवादेन 
मामेक॑ शरण व्रजेति ज्ञाननिष्ठोपसंहतेत्याहुः । भगवदभिप्रायवर्णने के वयं वराकाः । 

“वो यद्गीताझ्यं परमपुरुषस्ा55गमगिरारह स्य॑ तदृव्याख्यामनतिनिपुणः को वितनुताम्‌ । अहं 
त्वेतदृबाल्यं यदिह कृतवानस्मि कथमप्यहेतुस्लेहानां तदपि कुतुकायैव महताम्‌” ॥ 66 ॥ 


70 समाप्तः शस्रार्थ: । शास्तरसंप्रदायविधिमधुना कथयति - 


6 


हि] 


इद ते नातपस्काय नाभक्ताय कदाचन । 
न चाशुश्रूषवे वाच्यं न च मां योध5भ्यसूयति ॥ 67 ॥ 


द्वितीय शरणागति “मध्यम” है; जैसे - 

“हे कृष्ण ! तुम बलात्‌ू हाथ को झटक कर जा रहे हो, इसमें क्या अद्भुत - आश्चर्य है ? यदि 
तुम मेरे हृदय से निकल जाओ तो मैं तुम्हारा पौरुष समझूँगा ।” 

तृतीय शरणागति “अधिमात्र” है; जैसे :- 

“यह सब और मैं वह एकमात्र परमपुरुष परमेश्वर भगवान्‌ वासुदेव ही हैं - ऐसी जिनकी हृदयगत 
अनन्त में अचल बुद्धि होती है उनको दूर से ही छोड़कर चले जाना |” - यह दूत के प्रति यमराज 
का वचन है । अम्बरीष, प्रहलाद, गोपी आदि इस भूमिका में उदाहरण के योग्य है । 

इस गीताशाख्र में साध्य-साधन-भावापन्न - तीन नि्ठाएँ विवक्षित रही हैं और बहुत प्रकार से उनको 
कहा गया है । उनमें, कर्मनिष्ठा सर्वकर्मसंन्यासपर्यन्त “'स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सिद्धि विन्दति मानव: ' 
(गीता, 8.46) - इत्यादि में उपसंहत हुई है । संन्यासपूर्वक श्रवणादि के परिपाकसहित ज्ञाननिष्ठा 'ततो 
मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌” (गीता, 8.55) -इल्यादि में उपसंहत हुई है । तथा भगवद्भक्तिनिष्य 
तो उक्त दोनों की साधनभूता और दोनों ही की फलभूता होती है-- इसकारण अन्त में “सर्वधर्मान्परित्यज्य 
मामेक॑ शरणं व्रज'- इत्यादि में उपसंहत हुई है | भाष्यकार तो कहते हैं कि 'सर्वधर्मानपरित्यज्य- 
इसके द्वारा सर्वकर्मसंन्यास का अनुवाद करके “मामेक शरणं व्रज- इससे ज्ञाननिष्ठा उपसंहत हुई है । 
भगवान्‌ के अभिप्राय का वर्णन करने में हम क्या हैं, कुछ नहीं हैं । 

“परम पुरुष भगवान्‌ का यह “गीता' नामक वचन वेदवाणी का रहस्य है, इसकी व्याख्या कौन 
अलन्त अनिपुण व्यक्ति कर सकता है ? मैंने तो जो इसमें किसी प्रकार भी यह बचपन किया है 
वह भी अहेतुक स्नेह करनेवाले महापुरुषों के कौतुक के लिए ही है” ॥ 66 ॥ 


70 शात््र का अर्थ समाप्त हुआ, अब शात्र के सम्प्रदाय की विधि को कहते हैं :- 


संन्यासयोगः ] गूढार्थदीपिका 893 
]7 इदं गीताख्यं सर्वशास्तरार्थरहस्यं ते तव संसारविछित्तये मयोक्त नातपस्कायासंयतेन्द्रियाय न 


वाच्यं कदाचन कस्यामप्यवस्थायामिति पर्यायत्रयेषपि संबध्यते । तपस्विने5प्यभक्ताय गुरौ देवे 
च भक्तिरहिताय न वाच्यं कदाचन । तपस्विने भक्तायापि अशुश्रूषवे शुश्रूषां परिचर्यामकुर्वते च 
न वाच्यं कदाचन । चशब्दो वाच्यं कदाचनेतिपदद्ययाकर्षणार्थ: । न च मां यो5भ्यसूयति मां 
भगवन्तं वासुदेवं मनुष्यमसर्वज्ञत्वादिगुणक मत्वा5भ्यसूयति आत्मप्रशंसादिदोषाध्यारोपणेने- 
श्वरत्वमसहमानो देष्टि यस्तस्मै श्रीकृष्णोत्कर्षसहिष्णवे तपस्विने भक्ताय शुश्रूषवेपि न वाच्य॑ 
कदाचनेत्यनुकर्षणार्थ श्वकारः । तपस्विने भक्ताय शुश्रूषवे श्रीकृष्णानुरक्ताय च वाच्यमित्यर्थः । 
एकैकविशेषणाभावे5 प्ययोग्यताप्रतिपादनार्थ श्चत्वारो नकाराः । मेधाविने तपस्विने वेत्यन्यत्र 
विकल्पदर्शनाच्छुश्रूषागुरुभक्तिभगवदनुरक्तियुक्ताय तपस्विने तथुक्ताय मेधाविने वा वाच्यम्‌ । 
मेधातपसोः पाक्षिकत्वेषपि भगवदनुरक्तिगुरुभक्तिशुश्रूषाणां नियम एवेति भाष्यकृतः ॥ 67 ॥ 


]72 एवं संप्रदायस्य विधिमुक्त्वा तस्य कर्तुः फलमाह - 


]7 


7 


क्> 


प्ज 


य इदं” परम॑ गुद्ं मद्धक्तेष्यमिधास्यति । 
भक्ति मयि परां कृत्वा मामवैष्यत्यसंशयः ॥ 68 ॥ 


हि अर्जुन ! तुम इस गीताशास्र का उपदेश ऐसे पुरुष को कभी नहीं करना जो तपस्वी न हो, 
भक्त न हो, सेवापरायण न हो और मुझसे द्वेष करता हो ॥ 67 ॥] 

तुम्हारे संसार-बन्धन का छेदन करने के लिए मेरे द्वारा उक्त यह “गीता” नामक सब शाश्रों के अर्थ 
का रहस्य अतपस्क - असंयतेन्द्रिय पुरुष को कभी - किसी भी अवस्था में तुम्हारे द्वारा बतलाये जाने 
के योग्य नहीं है अर्थात्‌ तुमको इस गीताशाख्र का उपदेश ऐसे पुरुष को कभी नहीं करना चाहिए जो 
तपस्वी न हो | वाच्यं कदाचन' इन पदों का तीनों पर्यायों से सम्बन्ध है | तपस्वी होने पर भी जो 
अभक्त हो अर्थात्‌ जो गुरु और देवता में भक्ति न रखता हो उसको भी कभी नहीं कहना चाहिए | 
तपस्वी हो और भक्त भी हो किन्तु जो अशुश्रूषु - शुश्रूषा - परिचर्या-सेवा करने वाला न हो तो 
उसको भी कभी नहीं कहना चाहिए | यहाँ प्रथम चकार 'वाच्यम्‌' और “कदाचन” -- इन दो पदों के 
आकर्षण के लिए है | तथा जो मुझसे अभ्यसूया करता हो - मुझ भगवान्‌ वासुदेव को असर्वज्ञत्वादि 
गुणोंवाला मनुष्य मानकर जो अभ्यसूया करता हो अर्थात्‌ आत्प्रशंसादि दोषों के अध्यारोपण से मुझमें 
ईश्वरत्व को सहन न करता हुआ जो द्वेष करता हो उस श्रीकृष्ण के उत्कर्ष को सहन न कर सकनेवाले 
तपस्वी, भक्त, सेवापरायण को भी कभी नहीं कहना चाहिए | यहाँ द्वितीय चकार भी “वाच्यम्‌! और 
“कदाचेन' -- इन दोनों पदों के आकर्षण के लिए है| तात्पर्य यह है कि इस गीताशाख्र को तपस्वी, 
भक्त, सेवापरायण और श्रीकृष्णप्रेमी पुरुष से ही कहना चाहिए | एक-एक विशेषण न होने पर भी 
अयोग्यता बतलाने के लिए चार "न शब्द प्रयुक्त हुए हैं, क्योंकि अन्यत्र 'मेधावी अथवा तपस्वी को 
उपदेश करना चाहिए! - इसप्रकार का विकल्प देखा गया है । सेवापरायण, गुरुभक्ति और 
भगवदनुरागयुक्त तपस्वी को अथवा उन विशेषणों से युक्त मेधावी को यह शासत्र कहना चाहिए | यहाँ 
मेधा और तप का विकल्प होने पर भी भगवदनुरक्ति, गुरुभक्ति और शुश्रूषा का तो नियम ही है - 
यह भाष्यकार कहते हैं || 67 ॥ 

इसप्रकार संप्रदाय की विधि को कहकर उसके कर्ता के फल को कहते हैं :-- 

]88. यहाँ 'इदम्‌” के स्थान पर 'इमम्‌” पाठ उपयुक्त है, क्योंकि नीलकण्ठ के अतिरिक्त भाष्यकारादि अन्य आचार्यों 
ने “इमम्‌” पाठ ही स्वीकार करके व्याख्या की है | 
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73 यः संप्रदायस्य प्रवर्तक इममावयोः संवादरूपं ग्रन्थं परम॑ निरतिशयपुरुषार्थसाधनं गुह्ं 
रहस्पार्थत्वात्सर्वत्र प्रकाशयितुमनर्ह मद्धक्तेषु मां भगवन्त वासुदेवं प्रत्यनुरक्तेतरु अभिधास्यति 
अभितो ग्रन्थतोड5र्थतश्च धास्यति स्थापयिष्यति । भक्तेः पुनर्ग्रहणात्यूवोक्तविशेषणत्रयरहित- 
स्यापि भगवद्धक्तिमात्रेण पात्रता सूचिता भवति । कथमभिधास्यति तत्राह-भरक्ति मयि परां 
कृत्वा भगवतः परमगुरोः शुश्रूषैवेयं मया क्रियत इत्येवं कृत्वा निश्चित्य यो5ईभिथास्यति स 
मामेवैष्यति मां भगवन्तं वासुदेवमेष्यत्येवाचिरान्मोक्ष्यत एवं संसारादत्र संशयो न कर्तव्यः । 
अथवा मयि परां भक्ति कृत्वाइसंशयो निःसंशयः सन्मामेष्यत्येवेति वा मामेवैष्यति नान्यमिति 
यथाश्रुतमेव वा योज्यम्‌ ॥ 68 ॥ 

74 कि च- 


न च तस्मान्मनुष्येषु कश्चिन्मे प्रियकृत्तमः । 
भविता न च मे तस्मादन्यः प्रियतरों भुवि ॥ 69 ॥ 
75 तस्मान्मद्धक्तेषु शास्त्रसंप्रदायकृतः सकाशादन्यो मनुष्येषु मध्ये कश्चिदषि मे मम प्रियकृत्तमो- 


अजजरटलससटलनटरर सम 


[जो पुरुष इस परम गुह्य शाश्र का मेरे भक्तों में उपदेश करेगा, वह मेरे प्रति परा भक्ति करके 
मुझको ही प्राप्त होगा - इसमें संशय नहीं करना चाहिए || 68 ॥] 
जो सम्प्रदाय का प्रवर्त्तक इस हमारे ८ कृष्ण और अर्जुन के संवादरूप ग्रन्थ को, जो कि परम ८ 
निरतिशय पुरुषार्थ का साधन और गुहा ८ अति-रहस्यार्थ होने से सर्वत्र प्रकाशित करने के लिए 
अयोग्य है, मेरे भक्तों में - मुझ भगवान्‌ वासुदेव के प्रति अनुरक्त भक्तों में अभिधास्यति - कहेगा 
- अभितः ग्रन्थतो35र्थतश्च धास्यति स्थापयिष्यति - ग्रन्थतः और अर्थत: स्थापित करेगा | यहाँ 
श्लोक के उत्तरार्ध के आरम्भ में पुनः भक्ति” शब्द का ग्रहण करने से पूर्वोक्त तप, शुश्रूषा और 
अनसूया - इन तीन विशेषणों से रहित में भी भगवद्भक्तिमात्र से शाख्रसम्प्रदानहेतु पात्रता सूचित 
की गई है | किस प्रकार कहेगा - स्थापित करेगा ? इसपर कहते हैं - मेरे प्रति परा भक्ति करके 
अर्थात्‌ यह मेरे द्वारा परम गुरु भगवान्‌ की शुश्रूषा - सेवा ही की जा रही है” - इसप्रकार 
निश्चय करके जो कहेगा -- स्थापित करेगा वह मुझको ही प्राप्त होगा मुझ भगवान्‌ वासुदेव को 
प्राप्त होगा ही ८ शीघ्र संसार से मुक्त ही होगा, इसमें संशय नहीं करना चाहिए | अथवा, मेरे प्रति 
परा भक्ति करके असंशय ८ निःसंशय होकर मुझको प्राप्त होगा ही, अथवा मुझको ही प्राप्त होगा 
अन्य को नहीं - इसप्रकार यथाश्रुत ही योजना करनी चाहिए”? || 68 ॥ 

74 इसके अतिरिक्त, - 
मिनुष्यों में मेरे भक्तों को गीताशाख्न का उपदेश करनेवाले उस पुरुष की अपेक्षा दूसरा कोई भी 
पुरुष मेरा प्रिय करनेवाला नहीं है, न हुआ है और न होगा । संसार में उस पुरुष की अपेक्षा 
दूसरा कोई भी पुरुष मुझको प्रिय नहीं है, न हुआ है और न होगा ही ॥ 69 ॥] 

75 मजुष्यों में उस मेरे भक्तों को गीताशाख्र का सम्प्रदान करनेवाले पुरुष की अपेक्षा दूसरा कोई भी 
89. प्रकृत में 'मामेवैष्यति' - यह जो पद है, इसमें तीन पद हैं - 'माम्‌', 'एव' और “एष्यति', इनमें 'एव' 
पद “माम्‌! और “एष्यति' - इन दोनों पदों के मध्य में है, अतः एवकार का देहलीदीपन्याय से उक्त दोनों पदों 
के साथ सम्बन्ध हो सकता है - 'मामेष्यत्येव” अथवा “मामेवैष्यति', दोनों के अर्थों की विवक्षा में भी कोई आपत्ति 


नहीं है क्‍योंकि संसार से मुक्ति दोनों ही पक्षों में फलितार्थ है- यह विचार कर यतिवर मधुसूदन सरस्वती ने यहाँ 
उक्त पदों की विकल्प से व्याख्या की है | 





7 


। 
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5तिशयेन प्रियकृन्मद्विषयप्रीत्यतिशयवान्नास्ति वर्तमाने काले । नापि प्रागासीत्तादकश्चित्‌ । न 
च कालान्तरे भविता भविष्यति । ममापि तस्मादन्यः प्रियतरः प्रीत्यतिशयविषयः कश्चिदष्या- 
सीन । अधुना च भुवि लोके5स्मिन्नास्ति । न च कालान्तरे भवितेत्यवृत्त्या योज्यम्‌ ॥ 69 ॥ 


76 अध्यापकस्य फलमुक्त्वाउध्येतुः फलमाह - 


अध्येष्यते च य इम॑ धर्म्य संवादमावयोः । 
ज्ञानयज्ञेन तेनाहमिष्टः स्यामिति मे मतिः ॥ 70 ॥ 


]77 आवयोः संवादमिमं ग्रन्थ॑ धर्म्म धर्मादनपेत यो ध्येष्यते जपरूपेण पठिष्यति ज्ञानयज्ञेन ज्ञानात्मकेन 


]76 


[77 


यज्ञेन चतुर्थाध्यायोक्तेन द्रव्ययज्ञादिश्रेष्ठेनाहं सर्वेश्वरस्तेनाध्येत्रेष्टः पूजितः स्यामिति मे मतिर्मम 
निश्चयः । ययप्यसौ गीतार्थमबुध्यमान एवं जपति तथाऊपि तच्छृण्वतो मम मामेवासौ प्रकाशय- 
तीति बुद्धिर्भवति । अतो जपमात्रादपि ज्ञानयज्ञफलं मोक्ष लभते सत्तशुद्धिज्ञानोत्पत्तिदारा । 
अर्थानुसंधानपूर्वक॑ पठतस्तु साक्षादेव मोक्ष इति कि वक्तव्यमिति फलविधिरेवायं नार्थवादः । 
“श्रेयान्द्रव्यमयायज्ञाज्ज्ञानयज्ञः परन्तप” इति हि प्रागुक्तम्‌॥ 70॥ 
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मेरा प्रियकृत्तम- अधिक प्रिय करनेवाला अर्थात्‌ मद्विषयक प्रीति का अतिशयवाला वर्तमान काल में 
नहीं है, न पूर्व में ही बैला कोई था और न कालान्तर में ही होगा | मुझको भी उस पुरुष की अपेक्षा 
दूसरा कोई भी पुरुष प्रियतर > अतिशय प्रीति का विषय इस लोक में नहीं था, न इस समय है और 
न कालान्तर में ही होगा-- इसप्रकार पदों की आवृत्ति से योजना करनी चाहिए || 69 ॥ 

अध्यापक के फल को कहकर अध्येता के फल को कहते हैं :-- 

जो पुरुष हमारे 5 मेरे और तुम्हारे अर्थात्‌ कृष्ण और अर्जुन के मध्य में हुए इस धर्मयुक्त संवाद का 
अध्ययन करेगा उसके द्वारा मैं ज्ञानरूप यज्ञ से इष-पूजित होऊँगा - यह मेरा मत है ॥ 70 ॥] 
हमारे ८ कृष्ण और अर्जुन के मध्य हुए संवादरूप इस धर्म्य? - धर्मयुक्त ग्रन्थ का जो अध्ययन 
करेगा अर्थात्‌ जपरूप से पाठ करेगा उस अध्येता - अध्ययन करनेवाले के द्वारा मैं सर्वेश्वर 
ज्ञानयज्ञ ८ चतुर्थ अध्याय में उक्त द्रव्ययज्ञादि की अपेक्षा श्रेष्ठ ज्ञानात्मक -- ज्ञानमय - ज्ञानरूप 
यज्ञ से इष्ट - पूजित होऊँगा -- यह मेरी मति है - मेरा निश्चय है | यद्यपि वह अध्येता गीता 
के अर्थ को न समझते हुए ही उसको पढ़कर जप करता है अर्थात्‌ उसका मानसिक पाठ करता 
है, तथापि उसको सुनते हुए मेरी तो ऐसी बुद्धि ही होती है कि वह मुझको ही प्रकाशित कर रहा 
है । अतः इसके जपमात्र से ही वह ज्ञानयज्ञ के फल मोक्ष को प्राप्त करता है । जो सत्त्वशुद्धि - 
अन्तःकरणशुद्धि और ज्ञानोलत्ति के द्वारा अर्थानुसंधानपूर्वक इसका पाठ करता है वह तो साक्षात्‌ 
ही मोक्ष को प्राप्त होता है - इसमें कहना ही क्या है ? यह फलविधि है, अर्थवाद नहीं है,क्योंकि 
पूर्व में कहा है :- 

हे परन्तप ! द्रव्यमय यज्ञों की अपेक्षा ज्ञानयज्ञ श्रेष्ठ है” (गीता, 4.33) ॥ 70 ॥ 


90. धर्म्य ८ धर्मादनपेतम्‌ 5 जो धर्म से अनपेत अर्थात्‌ व्याप्त है उसको “धर्म्य! कहा जाता है, अतः “धर्म्य! 
शब्द का अर्थ धर्मसम्मत 5 पुण्यजन्य है | 
9. श्रेयान्द्रव्यमयाधज्ञाज्ज्ञानयज्ञ: परंतप | 

सर्व कम॑खिल॑ पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते || (गीता, 4.33) 
“हे परंतप ! द्रव्यमय यज्ञों की अपेक्षा ज्ञानयज्ञ श्रेष्ठ है, क्योंकि हे पार्थ ! सब श्रौत और स्मार्त कर्म ज्ञान में ही 
समाप्त होते हैं ।' 
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78 प्रवक्तुरध्येतुश्व फलमुक्त्वा श्रोतुरिदानीं फल कथयति - 
श्रद्धावाननसूयश्च शृणुयादपि यो नरः । 


सो5पि मुक्तः शुभॉल्लोकान्प्राप्नुयात्ुण्यकर्मणाम्‌ ॥ 7] ॥ 

79 यो नरः कश्चिदपि अन्यस्पोच्चैर्जपतः कारुणिकस्य सकाशाहद्धावाउश्रद्वायुक्तः । तथा किमर्थ- 
मयमुच्चैर्जपत्यवद्धं वा जपतीति दोषदृष्टयाउसूयया रहितो5नसूयश्च केवल शृणुयादिमं ग्रन्थम्‌, 
अपिशब्दात्किमुतार्थज्ञानवानू, सोडपि केवलाक्षरमात्रश्रोताउपि मुक्तः पापैः शुभान्यशस्ता- 
ल्लोकान्पुण्यकर्मणाम श्वमेधादिकृतां प्राप्रुयात्‌ । ज्ञानवतस्तु कि वाच्यमिति भावः ॥ 7] ॥ 

80 शिष्यस्य ज्ञानोत्पत्तिपर्यन्तं गुरणा कारुणिकेन प्रयासः कार्य इति गुरोर्थम शिक्षयितु सर्वज्ञो5पि 
पुनरुपदेशापेक्षा नास्तीति ज्ञापनाय पृचति - 


कचिदेतच्छुतं पार्थ त्ववैकाग्रेण चेतसा । 
कच्चिदज्ञानसंमोहः प्रनष्स्ते धनंजय ॥ 72 ॥ 
8 कच्चिदिति प्रश्ने । एतन्मयोक्त गीताशाम्नमेकाग्रेण व्यासडूरहितेन चेतसा हे पार्थ त्वया कि 
श्रुतमर्थतो5 वधारितम्‌ । कच्चित्किमज्नानसंमोहो5ज्ञाननिमित्तः संमोहो विपर्ययो5 ज्ञाननाशात्र- 


78 प्रवक्ता और अध्येता का फल कहकर अब श्रोता का फल कहते हैं :- 

जो श्रद्धावान्‌ और असूयाशून्य पुरुष इस गीताशाश्र को सुनता भी है, वह भी पापों से मुक्त होकर 
पुण्य कर्म करनेवाले पुरुषों के शुभ लोकों को प्राप्त होता है ॥ 7 ॥] 

जो नर” - मनुष्य किसी भी अन्य उच्च-स्वर से जप करनेवाले - पाठ करनेवाले अतएव कारुणिक 
पुरुष के सकाश से श्रद्धावान्‌ - श्रद्धायुक्त होकर तथा “यह उच्च-स्वर से क्‍यों पढ़ता है अथवा 
असम्बद्धरूप से क्‍यों पढ़ता है” - इसप्रकार की दोषदृध्रिपा असूया से रहित अर्थात्‌ अनसूय होकर 
इस ग्रन्थ को केवल सुनता ही है, अर्थज्ञानवान्‌ के विषय में तो कहना ही क्या है ? - यह “अपि! 
शब्द से सूचित है, वह केवल अक्षरमात्र का श्रोता भी पापों से मुक्त होकर अश्वमेधादि पुण्यकर्म 
करनेवालों के शुभ - प्रशस्त लोकों को प्राप्त होता है । ज्ञानवान्‌ के विषय में तो कहना ही क्या है ? 
यह भाव है 7] ॥ 

कारुणिक गुरु को शिष्य की ज्ञानोत्रत्तिपर्यन्त प्रयास करना चाहिए -- इसप्रकार के गुरुधर्म की 
शिक्षा देने के लिए सर्वज्ञ भी भगवान्‌ पुनः उपदेश की अपेक्षा नहीं है” -- यह ज्ञापित करने के 
लिए पूछते हैं :- 

हे पार्थ ! क्‍या तुमने मेरे द्वारा उपदिष्ट इस गीताशाखत्र को एकाग्रचित्त से सुना ? हे धनज्जय ! 
क्या तुम्हारा अज्ञानजनित सम्मोह इस गीताशाश्न के सुनने से नष्ट हुआ ? ॥ 72 ॥] 

“कच्चित्‌!”” -- यह पद प्रश्नार्थक है | हे पार्थी” ! क्या तुमने मेरे द्वारा उक्त इस गीताशाख्र को 


]92. यहाँ 'नर' शब्द से यह सूचित किया गया है कि जो इस गीताशाख््र के श्रवण से भी वज्चित -- हीन होता 
है वह नर नहीं है किन्तु पशु ही है | 

93. “कच्चित्‌' - यह पद प्रश्न के लिए है । खेहपूर्वक जब कोई प्रशस्त प्रश्न किया जाता है तब 'कच्चित्‌” पद 
का प्रयोग होता है | 

]94. है पार्थ ! - यह सम्बोधन करते हुए भगवान्‌ यह सूचित करते हैं कि ख्रीस्वभाव-शोक और मोह के निवर्तक 
इस गीताशाखञ््र को तुमने एकाग्रचित्त से सुना | यदि तुमने नहीं सुना होगा तो मैं पुनः तुमको वह कहूँगा, पृथा के 


7 


हि 


8 


५ 


8 


जज 
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नष्ट: प्रकर्षण पुनरुत्पत्तिविरोधित्वेत नष्टस्ते तव हे धनंजय । यदि स्यात्युनरुपदेशं 
करिष्यामीत्यमिप्रायः ॥ 72 ॥ 


82 एवं पृष्टः कृतार्थत्वेन पुनरुपदेशानपेक्षतामात्मनः-- 


अर्जुन उवाच 
नष्टो मोहः स्मृतिर्लब्या त्वग्नसादान्मयाञच्युत । 
स्थितो5स्मि गतसंदेहः करिष्ये वचन तव ॥ 73 ॥ 


83 नष्ट उचि्नो मोहोउज्ञानकृतो विपंर्ययः । तन्नाशकमाह-स्मृतिर्लव्या त्वत्प्रसादान्‍्मया । 


82 


83 


यस्मात्त्ददुपदेशादात्मज्ञानं लब्धं॑ सर्वसंशयानाक्रान्ततया प्राप्तमतः सर्वप्रतिबन्धशून्येना55- 
त्मज्ञानेन मोहो नष्ट इत्यर्थः । हेडच्युता55त्मत्वेन निश्चितत्वात्‌ । वियोगायोग्यस्मृतिलम्भे सर्व- 


एकाग्र अर्थात्‌ व्यासड्रहित -- विषयान्तर से व्यावृत चित्त से सुना -- अर्थतः इसको समझा ? हे 
धनज्जय” ! क्या तुम्हारा अज्ञानसंमोह ८ अज्ञाननिमित्तक - अज्ञान के कारण उत्नन्न हुआ सम्मोह 
- विपर्यय - विपरीतज्ञान प्रनष्ट  प्रकर्ष से अर्थात्‌ पुनरुपत्ति के विरोधीरूप से नष्ट हुआ ? यदि 
सम्मोह होगा तो पुन उपदेश करूँगा - यह अभिप्राय है ॥ 72 ॥ 

इसप्रकार भगवान्‌ के पूछने पर “मैं कृतार्थ हो गया हूँ अतएव मुझको पुनः उपदेश की अपेक्षा नहीं 
है? - यह अर्जुन ने कहा :- 

(अर्जुन ने कहा - हे अच्युत ! आपके प्रसाद - अनुग्रह से मेरा मोह नष्ट हो गया है और 
आत्मतत्त्वस्मृति भी प्राप्त हो गई है, अतएव सब सब्देहों से मैं मुक्त हो गया हूँ, इसीलिए मैं स्थित 
हूँ और यावज्जीवन आपके वचनों का पालन करूँगा | 73 ॥॥] 

मेरा मोह ८ अज्ञानकृत विपर्यय नष्ट 5 उच्तिन्न हो गया हैं | उसके नाशक को कहते हैं :-- आपके 
प्रसाद - अनुग्रह से मुझको स्मृति का लाभ हुआ है | क्योंकि आपके उपदेश से मुझको आत्मज्ञान का 
लाभ हुआ है अर्थात्‌ सब संशयों की अनाक्रान्तता से आलज्ञान प्राप्त हुआ है, इसलिए सब प्रकार के 
प्रतिबन्धों से शून्य आलज्ञान द्वारा मोह नष्ट हो गया है - यह अर्थ है। भगवान्‌ आत्मरूप से निश्चित 
हैं अतएव उनके लिए हे अच्युत!”* ! -- यह सम्बोधन है । “वियोगायोग्यस्मृतिलम्भे सर्वग्रन्थीनां विप्र- 


पुत्र होने से तुम मेरे प्रेमास्पद हो अतएव डा जबतक इस शास्त्र को नहीं समझोगे तबतक मैं तुमको यह शाख्र 


सुनाऊँगा - यह उक्त सम्बोधन का आशय हैं| मेरी आज्ञा से लोकोद्धार के लिए तुमने ख्रीस्वभाव-शोक और मोह 
को अड्जीकार किया और मेरे द्वारा उक्त लोकोद्धार के उपायरूप इस गीताशाख्र को भी तुमने एकाग्रमन से सुना 
अतएव इस समय तुम शोक और मोह - दोनों को त्यागकर अपने स्वभाव का आविर्भाव करो - यह उक्त 
सम्बोधन की गूढाभिसन्धि है | 

95. हे धनज्जय ! - यह सम्बोधन करते हुए भगवान्‌ यह सूचित करते हैं कि यदि तुम्हारा मोह सर्वथा नष्ट हो 
गया हो तो धनब्जय होओ, यदि मोह नष्ट नहीं हुआ हो तो पुनः उसके नाश के लिए जो तुमको पूछना है वह 
पूछो । गृढाभिसन्धि पक्ष में “वीरोइनन्तो धनंजय:' - इस स्थल पर उक्त 'धनंजय' अपने नाम से सम्बोधित करते 
हुए भगवान्‌ यह ध्वनित करते हैं कि मेरे अवतार तुम्हारा अज्ञाननिमित्तक मोह का अभाव होने से मेरी आज्ञा से 
लोकोपकार के लिए स्वीकार किया हुआ अज्ञानजनित सम्मोह क्‍या नष्ट हुआ ? मेरे द्वारा उपदिष्ट गीताशाश्र द्वारा 
क्या सम्मोह नध् करने के लिए तुम्हारे में सामर्थ्य है ? 

96. अच्युत अर्थात्‌ अभिन्न होने से, स्वस्वरूप होने से वह कदापि प्रच्युत नहीं है, वह जरा - मरणादि से वर्जित 
है अतएव कर्तृत्व-भोक्तृत्वादि से सर्वथा विमुक्त है - इसप्रकार आत्मतत्त्वविषया, सब ग्रन्थियों से मोक्ष करानेवाली 
स्मृति को प्राप्त करके अर्जुन भगवान्‌ को हे अच्युत ! कहकर सम्बोधित करते हैं । 


898 श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्यायः 8 


ग्रन्थीनां विप्रमोक्ष इति श्रुत्यर्थमनुभवन्नाह-स्थितो5स्मि गतसंदेहो निवृत्तसर्वसंदेहः स्थितो$स्मि 
युद्धकर्तव्यतारूपे त्वच्छासने । यावज्जीव॑ च करिष्ये वचन॑ तव भगवतः परमगुरोराज्ञां 
पालयिष्यामीति प्रयाससाफल्यकथनेन भगवन्तमर्जुनः परितोषयामास । अनेन गीताशाख्रा- 
ध्यायिनो भगवत्म्रसादादवश्यं मोक्षफलपर्यन्तं ज्ञानं भवतीति शास्रफलमुपसंहतं तद्धास्य 


विजज्ञावितिवत्‌ ॥ 73 ॥ 


84 समाप्तः शाल्तार्थ:, कथासंबन्धमिदानीमनुसंदधानः- 
संजय उवाच 
इत्यहं वासुदेवस्य पार्थस्य च महात्मनः । 
संवादमिममश्रीषमद्भुतं रोमहर्षणम्‌ ॥ 74 ॥ 
85 अद्भुतं चेतसो विस्मयाख्यविकारकरं लोकेष्वसंभाव्यमानत्वात्‌ । रोमहर्षणं शरीरस्य रोमाउ्चा- 


ख्यविकारकरम्‌ । तेनातिपरिपुष्टत्वं विस्मयस्थ दर्शितम्‌ । स्पष्टमन्यत्‌ ॥ 74 ॥ 
86 व्यवहितस्यापि भगवदर्जुनसंवादस्य श्रवणयोग्यतामात्मन आह- 


,७23+33222००: मटर -लनलरलनिनिनलर घर ल९१२ १७२: मन पल पटक न लिन लन तिल न धर लि लिन टन दलित लि पल, 


मोक्ष: - “वियोग के अयोग्य स्मृतिलाभ होने पर समस्त ग्रन्थियों का सर्वथा मोक्ष हो जाता है 
इस श्रुति के अर्थ का अनुभव करते हुए कहते है :-- 'स्थितो5स्मि गतसन्देह:” - मैं सब सन्देहों से 
'मुक्त होकर युद्धकर्त्तव्यतारूप आपके शासन में स्थित हूँ और यावज्जीवन -- जीवनपर्यन्त आपके वचनों 
का ८ परमगुरु भगवान्‌ की आज्ञा का पालन करूँगा - इसप्रकार भगवान्‌ के प्रयास की सफलता 
कहकर अर्जुन ने भगवान्‌ को पूर्णतया सन्तुष्ट किया | इस श्लोक से “तद्धास्य विजज्ञौ' - इस श्रुति 
के समान “गीताशाखत्र का अध्ययन करनेवाले को भगवान्‌ के प्रसाद - अनुग्रह से अवश्य ही 
मोक्षफलपर्यन्त ज्ञान होता हैं -- यह इस शाख्र का फल उपसंहत हुआ है ॥ 73 ॥ 

84 शास्त्र का अर्थ समाप्त हुआ, अब कथा के सम्बन्ध का अनुसन्धान करते हुए संजय ने कहा :-- 
संजय ने कहा :-- इसप्रकार मैंने भगवान्‌ वासुदेव और महात्मा अर्जुन के मध्य हुए इस अद्भुत और 
रोमाञ्वकारी संवाद को सुना ॥ 74 ॥] 

85 अदभुत अर्थात्‌ चित्त के विस्मयसंज्ञक'” विकार को उत्तन्न करनेवालह है, क्योंकि लोकों में यह सम्भव 
नहीं है जो भगवान्‌ और अर्जुन के मध्य सम्वाद हुआ है । रोमहर्षण अर्थात्‌ शरीर के रोमाज्चसंज्ञक 
विकार को उत्मन्न करनेवाला है, इससे विस्मय की अतिपरिपुष्ता दिखलाई गई है। शेष स्पष्ट है || 74 || 

86 भगवान्‌ कृष्ण. और अर्जुन का सम्वाद व्यवहित - व्यवधानयुक्त होने पर भी उसको सुनने में अपनी 
योग्यता कहते हैं :-- 

97. “लोकोत्तरचमत्कारिवस्तुदर्शजज: पर: । 
तजजन्यायां द्रुतौ चेतोविकासो विस्मयो मत:' ॥ (श्रीभगवद्धक्तिरसायन, 2.5) 
“अलौकिक चमत्कारी वस्तुओं को देखने से उत्पन्न होनेवाले हर्ष से होनेवाली द्रुति में जो चित्त का विकास होता 
है उसको “विस्मय” कहा जाता है! |: 
98. 'रोमाज्व: क्रोधरुग्भीतिहर्षशीतादिभिर्भवेतू | ._ 
त॑ चोत्सुकासकृद्गात्रसंस्पर्शः पुलकैव्वदेत्‌ |” (भावप्रकाशन, प्रथमो5धिकार) 


“रोमाज्व' क्रोध, रोग, भय, हर्ष, शीतादि से होता है | बार-बार शरीर के स्पर्श से और पुलकित होने से 'रोमाज्व' 
जाना जाता है ।' 
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व्यासप्रसादाच्छुतवानिमं गुह्ममहं परम्‌ । 
योग योगेश्वरात्कृष्णात्साक्षात्कथयतः स्वयम्‌ ॥ 75 ॥ 

]87 व्यासदत्तदिव्यचक्षुःश्रोत्रादिलाभरूपादुव्यासप्रसादादिमं पर गुह्मं योग योगाव्यभिचारिहेतुं संवाद 
योगेश्वरात्कृष्णात्वयं स्वेन पारमेश्वरेण रपेण कथयतः साक्षादेवाहं श्रुववानस्मि न परम्परयेति 
स्वभाग्यमभिनन्दति । अत्रेममिति पुल्लिड्रपाठो भाष्यकरैव्यख्यातः एतदिति नपुंसकलिडृू- 
पाठस्थैव योगशब्दसामानाधिकरण्येन व्याख्यानमिदमिति तदृव्याख्यातारः ॥ 75 ॥ 


राजन्संस्मृत्य संस्मृत्य संवादमिममद्भुतम्‌ । 
केशवार्जुनयोः पुण्य हृष्यामि च मुहुर्मुहुः ॥ 76 ॥ 
88 पुण्य॑ श्रवणेनापि सर्वपापहरं केशवार्जुनयोरिमं संवादमद्भुतं न केवलं श्रुतवानस्मि किंतु संस्मृत्य 


अशलीलजलरक ०७१ ७०-५९०५६५६५९९५९६५९५३:२००५५४५६० 02.५७०२५५६५००३७०७०:५:५५ 


[मैंने भगवान्‌ वेदव्यास के प्रसाद - अनुग्रह से ही अर्जुन को स्वयं अपने पारमेश्वर रूप से कह 
रहे साक्षात्‌ योगेश्वर भगवान्‌ कृष्ण से इस परम गुह्य योग को सुना है ॥ 75 ॥|] 
भगवान्‌ वेदव्यास के प्रसाद से अर्थात्‌ वेदव्यास के दिये हुए दिव्य चक्षु, श्रोत्रादि के लाभरूप प्रसाद 
से ही मैंने इस परम!” गुह्म/“” योग” - योग के अव्यभिचारी हेतुरूप सम्वाद को स्वयं अपने 
पारमेश्वररूप से कह रहे योगेश्वर” कृष्ण” से साक्षात्‌ ही सुना है, परम्परा से नहीं -- इसप्रकार 
सञ्जय अपने भाग्य का अभिनन्दन करते हैं | यहाँ 'इमम्‌'- इस पुँल्लिड्र पाठ की ही भाष्यकार 
ने व्याख्या की है | उनके भाष्य की व्याख्या करनेवालों ने कहा हैं कि 'एतत्‌”- इस नपुंसकलिज्ठ 
पाठ का ही योग” शब्द के सामानाधिकरण्य के कारण यह व्याख्यान है ॥ 75 ॥ 
हि राजन्‌” ! केशव और अर्जुन के इस अद्भुत और पुण्य -- पवित्र सम्वाद का स्मरण कर - 
करके मैं बार-बार हर्षित - रोमाज्चित होता हूँ || 76 ॥] 
88 केशव और अर्जुन के इस अद्भुत और पुण्य 5 सुनने से भी सब पापों को हरनेवाले सम्वाद को 
99. कृष्णार्जुनसंवाद परम पुरुषार्थरूप मोक्ष की प्राप्ति का उपाय होने के कारण परम्‌ - श्रेष्ठ है | 
200. योग्य शिष्य के बिना उक्त सम्वाद को सुनने का अधिकार नहीं है अतएव यह गुद्या अर्थात्‌ गोपनीय है । 
20]. “योगार्थत्वादयं संवादो$पि योग:” ८ योग अर्थात्‌ परमात्मा के साथ योग 5 एकत्व के अनुभव के अव्यभिचारी 
उपायरूप ज्ञान और कर्म अथवा भक्ति - ये संवाद के अर्थ- विषय हैं अतएव यह संवाद “योग” कहा जाता है; 
अथवा - यह संवाद ही “योग” है, क्योंकि चित्तवृत्तिनिरोधरूप योग का यह अड्डू है, कारण कि इस संवाद के 
श्रवण से ही भगवान्‌ में चित्त स्वतः ही युक्त हो जाता है | 
202. योगानामीश्वरों योगेश्वर: 5 योगों का जो ईश्वर है वह “योगेश्वर” है, “योगेश्वर” शब्द से यह सूचित किया 
गया है कि व्यवहित मैंने जिस योगसामर्थ्य से इस गीताशात्र को सुना है वह उसी योगेश्वर का सामर्थ्य है, मेरा 
सामर्थ्य नहीं है । 
203. “कृष्ण” शब्द से यह ध्वनित होता है कि कृष्णप्रसादरूप कृष्णद्वैपायन का प्रसाद ही इस गीताशाख््र को सुनने 
में मेरा सामर्थ्य है | 
204. यहाँ “इमम्‌” - यह पुँल्लिज्न पाठ ही उपयुक्त है, क्योंकि भाष्यकार ने इस पाठ की ही व्याख्या की है, कारण 
कि यह “योग' शब्द का विशेषण है । किन्तु प्राचीन पाठ में 'एतत्‌”- इस नपुंसकतिडू पाठ का प्रचलन है | 
205. कृष्ण और अर्जुन के मध्य हुए संवाद को सुननेवाले धृतराष्ट्र आप भी वैर को त्यागकर कृष्णभक्तिमति को 
आदरपूर्वक अड्जीकार करते हुए अत्यन्त दीप्तिमानू, अत्यन्त हृष् वास्तविक राजा होओ - इसप्रकार बोध कराते हुए 
सज्जय धृतराष्ट्र को हे राजनू ! कहकर सम्बोधित करते हैं | 
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संस्मृत्य, संभ्रमे द्िरुक्तिः । मुहुर्मुहर्वारं वार हृष्यामि च हर्ष प्राप्ोमि च, प्रतिक्षणं रोमाज्वितो 
भवामीति वा ॥ 76 ॥ 
89 यद्धिश्वरुपाख्य सगुणण रूपमर्जुनाय ध्यानार्थ भगवान्दर्शयामास तदिदानीमनुसंदधान आह - 


तच्च संस्मृत्य संस्मृत्य रूपमत्यदुभुतं हरेः । 

विस्मयो मे महान्‌ राजन्द्रष्यामि च पुनः पुनः ॥ 77.॥ - - 
90 तदिति विश्वरूपं हे राजन्मम महान्विस्मयोडत एवं हृष्यामि चाहमू। स्पष्टमन्यतू ॥ 77 ॥ 
9 एवं च सति स्वपुत्रे विजयादिसंभावनां परित्यजेत्याह - 


यत्र योगेश्वर: कृष्णों यत्र पार्थों धनुर्धरः । 
तत्र श्रीर्विजयो भूतिर्धुवा नीतिर्मतिर्मम ॥ 78 ॥ 


इति श्रीमहाभारते शतसाहस्र्यां संहितायां वैयासिक्यां भीष्णपर्वणि श्रीमद्धणवद्वीतासूपनिषत्सु 
ब्रह्मविद्यायां योगशाल्ने श्रीकृष्णार्जुनसंवादे संन्यासयोगो नामाष्टादशो5घ्यायः ॥ 8 ॥ 


92 यत्र यस्मिन्युधिष्टिरपक्षे योगेश्वरः सर्वयोगसिद्धीनामीश्वरः सर्वक्ञः सर्वशक्ति्भगवान्कृष्णो भक्त- 

मैंने केवल सुना ही नहीं है किन्तु उसका स्मरण कर -- करके -- यहाँ 'संस्मृत्य - संस्मृत्य! - 
यह द्विरुक्ति सम्भ्रम ८ श्रद्धा अर्थ में है - मैं मुहुर्मुहु - बार-बार हर्षित होता हूँ - हर्ष“ को 
प्राप्त होता हूँ अथवा प्रतिक्षण रोमाज्वित होता हूँ ॥ 76 ॥ 

भगवान्‌ ने अर्जुन के ध्यान के लिए जो अपना विश्वरूपाख्य सगुण रूप दिखाया था उसका अब 

अनुसन्धान करते हुए कहते हैं :-- 

हि राजन्‌ ! हरि - भगवान्‌ के उस अत्यन्त अद्भुत रूप का स्मरण कर - करके मुझको महान्‌ 

विस्मय होता है और मैं बार-बार हर्षित होता हूँ || 77 ॥] 

90 “तत्‌” अर्थात्‌ विश्वरूप का स्मरण कर - करके हे राजन्‌”” ! मुझको महान्‌ विस्मय होता है 

अतएव मैं हर्षित होता हूँ | शेष स्पष्ट है ॥ 77 ॥ 

ऐसा होने पर राजन्‌ ! आप अपने पुत्र के लिए विजयादि की सम्भावना का परित्याग कीजिए - 

यह कहते हैं :-- 

[जहाँ योगेश्वर कृष्ण हैं और जहाँ धनुर्धर पार्थ - अर्जुन हैं वहाँ अवश्य ही श्री, विजय, भूति - 

वृद्धि और नीति प्राप्त होती है - यह मेरा निश्चय है | 78 ॥] 

92 जहाँ > जिस युधिष्ठिरपक्ष मे योगेश्वर > समस्त योगसिद्धियों के ईश्वर, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ 
206. चित्त का समुल्लास ही “हर्ष' होता है ।-शुद्ध-हर्ष परम आनन्दमय श्रीश ८ भगवान्‌ की महिमा से उत्पन्न 
होता है (हर्षश्चित्तसमुल्लास:, परानन्दमय: श्रीशमाहात््यकारणम्‌ - श्रीभगवद्धक्तिससायन, 2.2) | 
207. “यद्वा जयेम यदि वा नो जयेयु:” (गीता, 2.6) 5 'हम यह भी नहीं जानते कि शत्रुओं को हम जीतेंगे 
या हमको वे जीतेंगे” - इसप्रकार के अर्जुन के संशय को विश्वरूपप्रदर्शनद्वारा हरने में प्रवृत्त हरि - भगवान्‌ के 
सर्वोपसंहार को दिखानेवाले विश्वरूप को सुनकर भी आप तो द्रोह का परित्याग कर सन्धि के लिए तैयार होते 


हुए भी तैयार नहीं हुए -- यह आश्चर्य है - इसप्रकार ध्वनित करते हुए सजञ्जय धृतराष्ट्र को हे राजन्‌ ! कहकर 
सम्बोधित करते हैं । 
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दुःखकर्षणस्तिष्ठति नारायणः, यत्र पार्थो धनुर्धरो यत्र गाण्डीवधन्वा तिष्त्यर्जुनो नरः, तत्र 
नरनारायणाधिछिते तत्मिन्युधिष्टिरपक्षे श्री राज्यलक्ष्मीर्विजयः शत्रुपराजयनिमित्त उत्कर्षो 
भूतिरुत्तरोत्तरं राज्यलक्ष्म्या विवृद्धिर््ुवाउवश्यंभाविनीति सर्वश्नान्वयः । नीतिर्नयः । एवं मम 
मतिर्निश्चयः । तस्मादूवृथा पुत्रविजयाशां त्यक्त्वा भगवदनुगृहीतैर्लक्ष्मीविजयादिभाग्भिः पाण्डवै 


“सह संधिरेव विधीयतामित्यमिप्रायः ॥ 78 ॥ 


वंशीविभूषितकरान्नवनीरदाभात्‌ पीताम्बरादरुणबिम्बफलाधरोष्ठातू । 


पूर्णन्दुसुन्दरमुखादरविन्दनेत्रात्‌ दाल किमपि तत्त्वमहं न जाने ॥ । ॥ 
काण्डत्रयात्मकं शाद्र॑ गीताख्य॑ 


४25 8 भगवते नमः ॥ 2 ॥ 
मिष्टं महाभारते 
गीताख्यं परम रहस्यमृषिणा व्यासेन विख्यापितम्‌ ॥ 
व्याख्यातं भगवत्पादैः प्रतिपद श्रीशंकराख्यैः पुन - 


विस्पष्टं मधुसूदनेन मुनिना स्वज्ञानशुद्रध्यै कृतम्‌ ॥ 3 ॥ 


भगवान्‌ कृष्ण” - भक्तों के दुखों को खींचनेवाले नारायण हैं और जहाँ धनुर्धर पार्थ 5 गाण्डीवधन्वा 
अर्जुन अर्थात्‌ नर हैं वहाँ उस नर - नारायण से अधिष्ठित युधिष्ठिरपक्ष में श्री 5 राज्यलक्ष्मी, विजय 
> शत्रु के पराजय से होनेवाला उत्कर्ष, भूति 5 उत्तरोत्तर राज्यलक्ष्मी की वृद्धि और नीति > नय - 
न्याय -- ये ध्रुव - अवश्यंभावी हैं | श्लोकस्थ 'धुवा”” विशेषण श्री, विजय, भूति और नीति - 
इन सबके साथ अन्वित है | ऐसी मेरी मति है - यह मेरा निश्चय है | अत: राजन्‌ ! आप अपने 
पुत्र के लिए विजय की बृथा आशा को त्यागकर भगवान्‌ से अनुगृहीत और लक्ष्मी, विजय आदि के 
भागी पाण्डवों के साथ सन्धि ही कर लीजिए - यह अभिप्राय है ॥ 78 ॥ 

जिनके हाथ वंशी - मुरली से विभूषित हैं, जिनके शरीर की आभा - कान्ति नव”'- नवीन नीरद 
- जलपूर्णमेघ के समान है, जो पीताम्बरधारी हैं, जिनके अधरोष्ठ अरुण बिम्बाफल के समान हैं, 
जिनका मुख पुर्णेन्दु > पूर्णिमा के चन्द्र के समान सुन्दर है और जिनके नेत्र अरविन्द -- कमल के 
समान हैं उन श्रीकृष्ण से पर ८ उत्कृष्ट अन्य किसी भी तत्त्व को मैं नहीं जानता हूँ || ] ॥ 

आदि - प्रथम घटक ८ छः अध्यायों से कर्मकाण्ड, मध्य के छः अध्यायों से उपासना काण्ड- भक्ति 
काण्ड और अन्तिम छः अध्यायों से ज्ञान काण्ड-- इसप्रकार तीन काण्डों वाले गीता” नामक शाख्र 
की जिसने रचना की है उस भगवान्‌ को नमस्कार है ॥/2 ॥ 


208. ज्ञान और कर्म अथवा भक्ति -- ये सब योग और इस योगसमूह के बीज -- मूल शास्त्रीय ज्ञान - वैराग्यादि 


भगवान्‌ के अधीन हैं, क्योंकि जो भगवदनुग्रह से वंचित रहता है उसके लिए योग और उसका फल संभव नहीं होता 
है, अतः सभी योग और उनके फल भगवान्‌ के अधीन रहने के कारण भगवान्‌ कृष्ण को “योगेश्वर” कहते हैं । 
209. 'कृषि्भूवाचकः शब्दों णश्च निर्वृतिवाचकः | 

तयोरैक्यं परं ब्रह्म कृष्ण इत्यभिधीयते ॥ 
इत्यादि के द्वारा निर्दिष्ट सच्चिदानन्दधन, अघ - पापों का कर्षण करनेवाले “कृष्ण” हैं । 
20. भाष्यकार ने केवल 'नीति' शब्द के विशेषणरूप से 'ध्रुवा' शब्द को ग्रहण करके व्याख्या की है | 
2]. यहाँ “नव' पद का प्रयोग साभिप्राय है | 'नवनीरद” का अभिप्राय श्रावण-भाद्रमास के मेघ से है, क्योंकि 
श्रावण-मास में मेघ प्रथम तो स्वयं होते हैं, सहज होते हैं अतएव नव - नवीन होते हैं और द्वितीय वे 2४५ ्ण 
होते हैं, जलद होते हैं अतएव श्याम होते हैं, 58 2205 - ऋतु के मेघ स्वल्पजल होते हैं अतएव श्वेत होते हैं, 
अतः 'नव' पद शरत्कालीन मेघ की व्यावृत्ति के लिए प्रयुक्त हुआ है । 
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इह योऊस्ति विमोहयन्मनः प्ररमानन्दघनः सनातनः । 
६०.४ एवं नस्तृणतुल्यो यदयं स्वयं जनः ॥ 4 ॥ 
श्वेश्वरमाधवानां प्रसादमासाथ मया गुरूणाम्‌ । 
व्याख्यानमेतद्िहितं सुबोध समर्पितं तचरणाम्बुजेषु ॥ 5 ॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपखिजकाचार्य श्रीविश्वेश्वरसरस्वतीपादशिष्यश्री मधुसूदन सरस्वतीविरचितायां 
श्रीमद्भगवद्गीतागूढार्थदीपिकायां संन्यासयोगप्रतिपादन नामाष्टादशो5ध्यायः ॥ 8 ॥ 
(समाप्तेयं श्रीमधुसूदनसरस्वतीविरचिता श्रीमद्धगवद्गीतागूढार्थवीपिका टीका ।) 


महर्षि व्यास ने श्रीगोविन्द भगवान्‌ के मुखारविन्दमधु से मधुर “गीता” नामक परम रहस्य को महाभारत? 
में प्रसिद्ध किया है, भगवत्माद श्रीशंकराचार्य ने “गीता” के प्रत्येक पद की व्याख्या की है, पुनः उसी 
का मधुसूदन मुनि ने अपने ज्ञान की शुद्धि के लिए विशेषरूप से स्पष्ट किया है || 3 ॥ 
जो मन को विमुग्ध करता हुआ परमानन्दघन सनातन प्रभु है वह हमारे ग्रन्य के गुण अथवा दोषों 
का निर्वाहक है, क्योंकि यह जन स्वयं तृणतुल्य है” || 4 ॥ 
मैंने अपने गुरुदेव श्रीरामानन्द सरस्वती *, श्रीविश्वेश्वर सरस्वती” और श्रीमाधव सरस्वती" के 
प्रसाद - अनुग्रह को प्राप्त कर यह सुबोध व्याख्यान किया है और इसको उनके ही चरणकमलों 
में समर्पित किया है ॥ 5 ॥ 
इसप्रकार श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्य-विश्वेश्वरसरस्वती के पादशिष्य श्रीमधुसूदनसरस्वती 

विरचित श्रीमद्‌भगवद्वीतागूढार्थदीपिका के हिन्दी भाषानुवाद का संन्यासयोग 

नामक अध्यदश अध्याय समाप्त होता है | 
॥ श्रीकृष्णार्पणमस्तु ॥ 


22. यह “गीता” नामक परम रहस्य महाभारत के भीष्णपर्व के चौबीसवें अध्याय में विशेषरूप से प्रकाशित है | 
23. भाव यह है कि जिसप्रकार अचेतन तृण - तिनका चेतन के व्यापार के बिना कुछ भी करने में समर्थ नहीं 
होता है उसीप्रकार यह जन मधुसूदन सरस्वती भी केवल शरीर और इन्द्रियों का संघात होने से परमानन्दघन भगवान्‌ 
की प्रेरणा के बिना कुछ भी करने में असमर्थ है । 

24. श्रीरामानन्द सरस्वती मधुसूदन सरस्वती के गुरु के गुरु अर्थात्‌ परमगुरु हैं । 

245. श्रीविश्वेश्वर सरस्वती मधुसूदन सरस्वती के दीक्षागुरु हैं | 

276. श्रीमाधव सरस्वती मधुसूदन सरस्वती के विद्यागुरु हैं । 


॥ श्रीकृष्णार्पणमस्तु ॥ 


इसप्रकार श्रीमधुसूदन सरस्वती विरचित श्रीमद्धगवद्वीता-गूढार्थदीपिका-टीका का 
मथुरा-मण्डलान्तर्गत सादाबाद-उपमण्डलनिवासी 
श्री हरिचरण दास अग्रवाल तथा श्रीमती गायत्री देवी के पुत्र 
डॉक्टर मदन मोहन अग्रवाल द्वारा कृत 
विमर्श सहित प्रतिभा-संज्ञक हिन्दीभाष्यानुवाद समाप्त होता है | 
॥ श्रीगुरु:ः शरणम्‌ ॥ 
॥ श्री: ॥ 
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ततः पदं तत्परिमार्गितव्यं 
ततः शझ्जाश्च भे्यश्च 
ततः श्वेतैहयैर्युक्ते 


व6 
8 


श्रीमद्भगवद्गीता 


ततः स विस्मयाविष्टे 
तक्केत्रं यद्च यादूकू च 
तत्त्ववित्तु महाबाहो 
तत्र त॑ बुद्धिसंयोगं 
तत्र सत्त्व॑ निर्मलत्वात्‌ 
तत्रापश्यस्थितान्पार्थ: 
तत्रैकस्थं जगल्ृत्त॑ 
तत्नैकाग्रं मनः कृत्वा 
तत्रैवं सति कर्तारें 
तदित्यनभिसंधाय 
तद्दुद्धवस्तदात्मान: 
तद्विद्धि प्रणिपातेन 
तपस्विभ्यो5धिको योगी 
तपाम्यहमहं वर्ष 
तमस्त्वज्ञानजं विद्धि 


* तमुवाच हषीकेशः 


तमेव शरणं गच्छ 

तं विध्याददुःखसंयोगं 
तस्माच्छांस्र॑ प्रमाणं ते 
तस्मात्त्वमिन्द्रियाण्यादी 
तस्मात्त्वमुत्तिष्ठ यशो 
तस्मात्रणम्य प्रणिधाय 
तस्मालर्वेषु कालेषु 
तस्मादन्ञानसंभूत॑ 
तस्मादसक्त: सततं 
तस्मादोमित्युदाहत्य 
तस्माद्यस्य महाबाहो 
तस्मान्नार्ा व हन्तुं 
तस्य संजनयन्हर्ष 
तानहं द्विषतः क्रूरान्‌ 
तानि सर्वाणि संयम्य 
तुल्यनिन्दास्तुतिमीनी 
तेजः क्षमा धृतिः शौचम्‌ 
ते त॑ भुक्त्वा स्वर्गलोक॑ 
तेषामहं समुद्धर्ता 
तेषामेवानुकम्पार्थ 
तेषां ज्ञानी नित्ययुक्त 


[अनुबन्ध । 
44.. 59 
3. 650 
28. 227 
43... 440 
6. 69 
26... 28 
03.. 59 
72. ऊ6ा 
86. ध7 
25. 780 
]7.. 328 
34... 299 
46... 446 
9. 540 
8. 693 
0. 6] 
62... 885 
23... 389 
24. 757 
4... 244 
33... 60 
44... 620 
7. 498 
42... 306 
9. 220 
24. 779 
68. 88 
3... 36 
]2..._9 
9. 752 
6.82 
9. 644 
3. 734 
2.. 542 
7. 634 
॥. 565 
]7 473 
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तेषां सततयुक्तानां 
त्यक्त्वा कर्मफलासडूं 
त्याज्यं दोषवदित्येके 
त्रिभिर्गुणमयैभविः 
त्रिविधा भवति श्रद्धा 
त्रिविधं नरेकस्येदं 
तैगुण्यविषया वेदा 
त्रैविद्या मां सोमपाः पूत० 
त्वमक्षरं परमं वेदितव्यं 


त्वमादिदेवः पुरुष: पुराणः 


दण्डो दमयतामस्मि 
दम्भो दर्पोषतिमानश्च 
दंध्राकरालानि च ते 
दातव्यमिति यद्दानं 
दिवि सूर्यसहस्रस्य 
दिव्यमाल्याम्बरधरं 
दुःखमित्येव यत्कर्म 
दुःखेष्वनुद्िग्रमनाः 
दूरेण हावरं कर्म 
दृष्वा तु पाण्डवानीक॑ 
दृश्वेदं मानुष रूपं 
देवद्विजगुरुप्राज्ञ 
देवान्मावयताइनेन 
देहिनो 5स्मिन्यथा देहे 
देही नित्यमवध्यो5यं 
दैवमेवापरे यज्ञ 

दैवी संपद्दिमोक्षाय 
दैवी होषा गुणमयी 
दोषैरेतैः कुलघ्नानां 
च्यावापृथिव्योरिदम्‌ 
चूत॑ छलयतामस्मि 
द्रव्ययज्ञास्तपोयज्ञा 
द्रुपदो द्रौपदेयाश्च 
द्रोणं च भीष्म॑ च 
द्वाविमौ पुरुषौ लोके 
द्वौ भूतसर्गों लोकेउस्मिन्‌ 
धर्मक्षेत्रे कुरुक्षेत्र 


गूढार्थदीपिका 


564 
275 
790 
463 
76 
455 
63 
वा 
60 
65 
584 
738 
605 
475 
596 
595 
800 
]76 
69 

॥ 
624 
772 
209 

63 
37 
283 


धूमेना55व्रियते वह्निः 
धूमो रात्रिस्तथा कृष्ण: 
धृत्या यया धारयते 
धृध्केतुश्चेकितानः 
ध्यानेना5 5त्मनि पश्यन्ति 
ध्यायतो विषयान्पुंसः 

न कर्तृत्व॑ न कर्माणि 

न कर्मणामनारम्भात्‌ 

न काइक्षे विजयं कृष्ण 
न च तस्मान्मनुष्येषु 

न च मत्थानि भूतानि 
नच मां तानि कर्माणि 
न चैतद्विद्यः कतरत्नो 

न जायते ग्रियते वा 

न तदस्ति पृथिव्यां वा 
न तद्धासयते सूर्यो 

नतु मां शक्यसे द्रषड 

न लेवाहं जातु ना55सं 
न द्वेष्यकुशलं कर्म 

न प्रहृष्येत्रियं प्राप्य 

न बुद्धिभेदं जनयेत्‌ 
नभःस्पृशं दीप्तमनेकवर्ण 
नमः पुरस्तादथ पृष्ठतस्ते 
न मां कर्माणि लिम्पन्ति 
न मां दुष्कृतिनो मूढाः 

न मे पार्थास्ति कर्तव्यं 
न मे विदुः सुरगणाः 

न रूपमस्येह तथोपलभ्यते 
न वेदयन्लाध्ययनैर्न दानैः 
नशे मोहः स्मृतिर्लब्धा 
न हि कश्चित्षणमपि 

न हि ज्ञानेन सदृशं 

न हि देहभूता शक्यं 


न हि प्रपश्यामि ममापनुच्चात्‌ 


नात्यश्नतस्तु योगोस्ति 
ना55दत्ते कस्यचित्पापं 
नान्तो5स्ति मम दिव्यानां 


कि । 


24] 


6]7 
267 
470 


622 


303 


90 


नान्य॑ गुणेभ्यः कर्तारें 
नासतो विद्यते भावों 
नास्ति बुद्धिरयुक्तस्य 

नाहं प्रकाशः सर्वस्य 

नाहं वेदैर्न तपसा 
“निमित्तानि च पश्यामि 
नियतं कुरु कर्म त्वं 
नियत सड्भरहितं 
नियतस्य तु संन्यास: 
निराशीर्यतचित्तात्मा 
निर्मानमोहा जितसड्डदोषाः 
निश्चयं शृणु मे तत्र 
निहल् धार्तराष्ट्रान्न: 
नेहाभिक्रमनाशो5स्ति 

नैते सृती पार्थ जानन्‌ 
नैनं छिन्दन्ति शख्राणि 
नैव किंचित्करोमीति 

नैव तस्य कृतेनार्थो 
पञ्चेमानि महाबाहो 

पत्र॑ पुष्पं फलं तोयं 
परस्तस्मात्तु भावो5न्यो 
परं ब्रह्म परं धाम 

परं भूयः प्रवक्ष्यामि 
परित्राणाय साधूनाम्‌ 
पवन: पवतामस्मि 

पश्य मे पार्थ रूपाणि 
पश्या5 5दित्यान्वसूरकद्रान्‌ 
पश्यामि देवांस्तव देव देहे 
पश्यैतां पाण्डुपुत्राणां 
पाज्वजन्यं हषीकेशो 

पार्थ नैवेह नामुत्र 
पितासि लोकस्य चराचरस्य 
पिता5हमस्य जगतो 
पुण्यो गन्धः पृथिव्यां च 
पुरुष: प्रकृतिस्थो हि 
पुरुष: स पर: पार्थ 
पुरोधसां च मुख्य मां 


श्रीमद्भगवद्वीता 


26 
8]] 


687 


672 


पूर्वाभ्यासेन तेनेव 
पृथक्त्वेन तु यज्ज्ञानं 
प्रकाशं च प्रवृत्ति च 
प्रकृति पुरुष चैव 
प्रकृति स्वामवष्भ्य 
प्रकृते: क्रियमाणानि 
प्रकृतेर्गुणसंमूढा: 
प्रकृत्तैव च कर्माणि 
प्रजहाति यदा कामान्‌ 
प्रयलाद्यतमानस्तु 
प्रयाणकाले मनसा 
प्रलपन्विसृजन्गूहन्‌ 
प्रवृति च निवृत्ति च कार्या० 
प्रवृत्ति च निवृत्ति च जना 
प्रशान्तमनसं होन॑ 
प्रशान्तात्मा विगतभी: 
प्रसादे सर्वदुःखानां 
प्रह्नादश्वास्मि दैत्यानां 
प्राप्य पुण्यकृतांलोकान्‌ 
बन्धुरात्मा5 5त्मनस्तस्य 
बल॑ बलवतां चाहं 
बहिरन्तश्च भूतानां 
बहूनां जन्मनामन्ते 
बहूनि मे व्यतीतानि 
बाह्मस्पर्शेष्वसक्तामा 
बीज मां सर्वभूतानां 
बुद्धियुक्तो जहातीह 
बुद्धिज्ञनिमसंमोहः 
बुद्धेर्भेद धृतेश्चैव 
बुदध्या विशुद्धया युक्त: 
बृहत्साम तथा सात्रां 
ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाउहं 
ब्रह्मण्याधाय कर्माणि 
ब्रह्मभूत: प्रसन्‍्नात्मा 
ब्रह्मार्पणं ब्रह्म हवि: 
ब्राह्मणक्षत्रियविशां 
भक्त्या ल्वनन्यया शक्य: 


(अनुबन्ध 
44... 444 
2.. 843 
22. 70 
9. 6७7 

8. 528 
27... 226 
29. 229 
29. 68 
55 ]74 
45... 446 
॥0.. 50 

9. 39 
30... 849 

7. 742 
27... 400 
4.. 363 
65. 86 
30. #7 
4]... 439 

6. 557 
]] 462 
05.. 666 
9... 476 

5. 254 
2.. 334 
॥0. 46] 
50... 69 

4. 559 
29. 848 
5. 874 
35. 582 
27. 706 
॥0.. 320 
54... 876 
24... 280 
4॥.. 856 
54... 625 
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भक्त्या मामभिजानाति 
भयाद्रणादुपरतं 
भवान्भीष्मश्च कर्णश्च 
भवाष्ययौ हि भूतानां 
भीष्णद्रोणप्रमुखत: 

.. भूतग्राम: स एवाय॑ 
भूमिरापोषनलो वायु: 
भूय एवं महाबाहो 
भेक्तारं यज्ञतपसां 
भोगैश्वर्यप्रसक्तानां 
मचित्तः सर्वदुर्गाणि 
मचित्ता मद्गतप्राणा: 
मत्कर्मकृन्मत्परमो 
मत्त परतरं नान्यत्‌ 
मदनुग्रहाय परम॑ 
मन:प्रसादः सौम्यत्वं 
मनुष्याणां सहसेषु 
मन्मना भव भद्धक्तो 
मन्मना भव भद्धक्तो 
मन्यसे यदि तच्छक्यं 
मम योनिर्महद्ब्ह्म 
ममैवांशों जीवलोके 
मया ततमिदं सर्व 
मया<ध्यक्षेण प्रकृति: 
मया प्रसन्नेन तवारजुनिदं 
मयि चानन्ययोगेन 
मयि सर्वाणि कर्माणि 
मय्यावेश्य मनो ये मां 
मय्यासक्तमनाः पार्थ 
मय्येव मन आधत्स्व 
महर्षय: सप्त पूर्व 
महर्षणां भूगुरहं 
महात्मानस्तु मा पार्थ 
महाभूतान्यहंकारो 
मां च योचव्यभिचारेण 
मातेव्यथा मा च 
मात्रास्पर्शास्तु कौन्तेय 


गूढ्ार्थदीपिका 

877 मानापमानयोस्तुल्य: 
]47  मामुपेत्य पुनर्जन्म 

]7 मां हि पार्थ व्यापाश्रित्य 

590 मुक्तसड्ले5नहंवादी 

26 . मूढग्राहेणा55त्मनो यत्‌ 
.50 _ मृत्यु: सर्वहरश्चाहं 
455 मोधाशा मोघधकर्माणः 
557 य इदं परम गुहां 

350 य एन वेत्ति हन्तारं 
]59 य एवं वेत्ति पुरुषं 
883 यच्चापि सर्वभूतानां 
563 यघ्चावहासार्थमसत्कृतोसि 
626 यजनते सात्तिका देवान्‌ 
458 यज्ज्ञात्वा न पुनर्मोहं 
589. यज्ञशिध्मृतभुजो 
773. यज्ञशिथशिनः सन्‍्तो 
454. यज्ञार्थात्तर्मणोडन्यत्र 
555 यन्ञे तपसि दाने च 
887. यज्ञो दान तपः कर्म 
59।  यततो हापि कौन्तेय 
689. यतन्तो योगिनश्चैनम्‌ 
720. यतः प्रवृत्ति्भूतानां 
525 यतेन्द्रियमनोबुद्धि: 
530 यतो यतो निश्चरति 
62]. यत्करोषि यदश्नासि 
658 यत्तदग्रे विषमिव 

23 यत्तु कामेप्ुना कर्म 
628 यत्तु कृल्नवदेकस्मिन्‌ 
45] .य॒त्तु प्रत्युपकारार्थ 

635 यत्र काले लनावृत्ति 
56]  यत्र योगेश्वरः कृष्णो 
575 यत्रोपरमते चित्त 

533 यत्ांख्यः प्राप्यते स्थानं 
652. यथा55काशस्थितो नित्य 
705 यथा दीपो निवातस्थो 
623. यथा नदीनां बहवो5म्बुवेगा 

73 यथा प्रकाशयत्येकः 


क्र 


846 


776 
54 


507 


92 


यथा प्रदीप्त ज्वलनं 
यथा सर्वगतं सौद्ष्म्यात्‌ 
यथैधांसि समिद्धोउग्निः 
यदक्षरं वेदविदो वदन्ति 
यदग्रे चानुबन्धे च 
यदहंकारमाश्रित्य 

यदा ते मोहकलिलं 
यदादित्यगतं तेजो 
यदा भूतपृथग्भाव॑ं 
यदा यदा हि धर्मस्य 
यदा विनियतं चित्तं 
यदा सत्ते प्रवृद्धे तु 
यदा संहरते चाय॑ 
यदा हि नेन्तियार्थेषु 
यदि मामप्रतीकारं 
यदि ह्ाहं न वर्तेयं 
यदृच्छया चोपपन्न 
यदृच्छालाभसंतुधे 
यद्यदाचरति श्रेष्ठ: 
यदद्विभूतिमलरत्त्वं 
यधप्येते न पश्यन्ति 
य॑ं य॑ं चापि स्मरन्भावं 
यया तु धर्मकामार्थान्‌ 
यया धर्ममधर्म च 
यया स्वप्र॑ं भयं शोक॑ 
य॑ं लब्ध्वा चापरं लाभ॑ 
य॑ संन्यासमिति प्राहुः 
यं हि न व्यथयन्त्येते 
यः शाख्रविधिमुत्मृज्य 
यः सर्वत्रानभिख्रेहः 
यस्त्वातमरतिरेव स्यात्‌ 
यस्त्विन्द्रियणि मनसा 
यस्मात्षरमतीतो5हम्‌ 
यस्मात्रोद्धिजते लोको 
यस्य नाहंकृतो भावों 
यस्य सर्वे समारम्भा: 
यातयामं गतरसं 


श्रीमद्भगवद्वीता 


]72 


852 


352 


25 


या निशा सर्वभूतानाम्‌ 
यान्ति देवव्रता देवान्‌ 

यामिमां पुष्ितां वाचं 
यावत्संजायते किंचित्‌ 
यावदेतात्निरीक्षेड हं 


- यावानर्थ उदपाने 


युक्त: कर्मफलं त्यक्तवा 
युक्ताहारविहारस्य 
युज्जन्नेवं सदा5 5त्मानम्‌ 
युज्जन्नेवं सदा5 5त्मानम्‌ 
युधामन्युश्च विक्रान्त 

ये चैव सात्तिका भावा: 
ये तु धममृतमिदम्‌ 

ये तु सर्वाणि कर्माणि 
ये लक्षरमनिर्देश्यं 

ये लेतदभ्यसूयन्तो 

येड प्यन्यदेवताभक्ता 

ये मे मतमिदं नित्यभ्‌ 

ये यथा मां प्रपद्चन्ते 

ये शास्रविधिमुत्यृज्य 
येषामर्थे काड्क्षितं नो 
येषां त्वन्तगतं पाप॑ 

ये हि संस्पर्शजा भोगा 
योगयुक्तों विशुद्धात्मा 
योगसंन्यस्तकर्माणं 
योगस्थः कुरु कर्माणि 
योगिनामपि सर्वेषां 
योगी युञ्जीत सततं 
योल्यमानानवेक्षेउ हं 

यो न हृष्यति न द्वेष्ट 
योषन्तःसुखो5न्तरारामः 
यो मामजमनादिं च 

यो मामेवमसंमूढो 

यो मां पश्यति सर्वत्र 
योयो यां यां तनुं भक्तः 
यो5यं योगस्त्वया प्रोक्तः 
रजसि प्रलयं गत्वा 


हनन 
५ 
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25. 546 
42... ॥9 
26. 678 
22... 25 
46... 65 
722. 32 
7. 383 
5. 364 
28. 40 
6 ]4 
]2. 463 
20... 645 
6. 634 
3. 629 
32. 232 
23. 544 
3. 232 
].. 265 

].._ 79 

33. 33 
28. 484 
22... 335 
7. 38 
4].. 305 
48 67 
47... 448 
]0.. 359 
23... 26 
77.. 643 
24... 345 
3. 559 
9.. 730 
30... 409 
2।.._ 478 
33. 420 


श्लोकानुक्रमणी] 


रजस्तमश्चाभिभूय 
रजो रागालक विद्धि 
रसोउहमप्सु कौन्तेय 
रागद्वेषवियुक्तैस्तु 

रागी कर्मफतलप्रेप्सु: 
राजन संस्मृत्य _ 
राजविद्या राजगुद्ं 
रुद्राणां शंकरश्चास्मि 
रुद्रादित्या वसवो ये च 
रूप महत्ते बहुवक्त्रनेत्रं 
लभने ब्रह्मनिर्वाणं 
लेलिह्मसे ग्रसमानः 


लोकेडस्मिन्द्रिविधा निष्ठा 


लोभ: प्रवृत्तिरारम्भः 
व्तुम्हस्यशेषेण 
वकत्राणि ते त्वरमाणा 
वायुर्यमो5म्रिर्वरुण: 
वासांसि जीर्णानि यथा 
विद्याविनयसंपत्रे 
विधिहीनमसृथत्नं 
विविक्तसेवी लघ्वाशी 
विषया विनिवर्तन्ते 
विषयेन्द्रियसंयोगात्‌ 
विस्तरेणा5 5त्मनो योगं 
विहाय कामान्यः सन्‌ 
वीतरागभयक्रोधा: 
वृष्णीनां वासुदेवो5स्मि 
वेदानां सामवेदो5स्मि 
वेद्ाविनाशिनं नित्य 
वेदाहं समतीतानि 
वेदेषु यज्ञेषु तपःसु चैव 
व्यवसायालिका बुद्धिः 
व्यामिश्रेणेव वाक्येन 
व्यासप्रसादाच्छुतवान्‌ 
शकक्‍्नोतीहैव यः सोढुम्‌ 
शनेः शनैरुपरमेत्‌ 

शमो दमस्तपः शौचं 


]4 
4 


गूढार्थदीपिका 

694 शरीर यदवाप्रोति 
692 शरीरवाडूमनोभिययत्‌ 
459. शुक्लकृष्णे गती होते 
85  शुची देशे प्रतिश्नप्य 
847. शुभाशुभफलैरेवं 
899... शौर्य तेजो धृतिद्ष्यं 
523. श्रद्धया परया तप्तं 
574  श्रद्धावाननसूयश्च 
603. श्रद्धावॉल्लभते ज्ञानं 
604 श्रुतिविप्रतिपन्ना ते 
347 श्रैयान्द्रव्यमयाधन्ञात्‌ 
608 श्रेयान्स्वधधर्मो विगुणः 
200 श्रैयान्स्वरधर्मों विगुणः 
695 श्रैयो हि ज्ञानमभ्यासात्‌ 
569 श्रोत्रादीनीद्धियाण्यन्ये 
606 श्रीत्रं च॒क्षु: स्पर्श च 
66  श्वशुरान्‌ सुहृदश्चैव 
]4. स एवायं मया तेडघ्य 
330. सक्ताः कर्मण्यविद्वांसो 
77 सखेति मत्वा प्रसभं 
874 स घोषो धार्तराष्ट्रणां 
80  संकरो नरककायैव 
854 संकल्पप्रभवान्कामान्‌ 
570 सतत कीर्तयन्तो माम्‌ 
39 स त्या श्रद्धया युक्तो 
264. सत्कारमानपूजार्थम्‌ 
584 सत्त्वं रजस्तम इति 
574 सत्तव सुखे संजयति 
]72 सत्त्वास्ंजायते ज्ञानं 
482. सत्त्वानुरूपा सर्वस्य 
59  सदृशं चेथ्ते स्वस्याः 
]58  सद्धावे साधुभावे च 
]98 संतुष्ट सततं योगी 
899  संनियम्येन्द्रियग्रामं 
343 संन्यासस्तु महाबाहो 
392 संन्यासस्य महाबाहो 
859  संन्यासं कर्मणां कृष्ण 


आन. »+ >> + 


93 


86 


69 


698 


9]4 


संन्यासः कर्मयोगश्च 
समदुःखसुखः स्वस्थः 
समोउ॒हं सर्वभूतेषु 
सम॑ कायशिरोग्रीवं 
सम॑ पश्यन्हि सर्वत्र 
सम॑ सर्वेषु भूतेषु 
समः शत्रौ च मित्रे च 
सर्गाणामादिरन्तश्च 
सर्वकर्माणि मनसा 
सर्वकर्माण्यपि सदा 
सर्वगुह्यतमं भूय: 
सर्वतःपाणिपादं तत्‌ 
सर्वद्वाराणि संयम्य 
सर्वद्वारेषु देहेउस्मिन्‌ 
सर्वधर्मान्परित्यज्य 
सर्वभूतस्थमालानं 
सर्वभूतस्थितं यो मां 
सर्वभूतानि कौन्तेय 
सर्वभूतेषु येनैक 
सर्वमेतदृतं मन्ये 
सर्वयोनिषु कौन्तेय 
सर्वस्य चाहं हृदि 
सवणिन्द्रियकर्माणि 


श्रीमद्भगवद्गीता 


2... 3]4 
24. 704 
29. 55] 
]3. 362 
28... 680 
27. 679 
8. 643 
32. 578 
33. 322 
56. 88 
64. 8867 
व3 664 
32.. 504 
]].. 695 
66... 889 
29... 407 
3॥. 440 

7. 528 
20... 843 
]4.. 568 

4. 690 
35. 72 
27... 267 


सर्वेद्धियगुणाभासं 
सहजं कर्म कौन्तेय 
सहयज्ञाः प्रजाः सृध्वा 
सहस्नयुगपर्यन्तं 
सांख्ययोगौ पृथग्वालाः 
साधिभूताधिदैवं मां 
सिद्धि प्राप्तो यथा ब्रह्म 
सीदन्ति मम गात्राणि 
सुखुदु:खे समे कृत्वा 
सुखमालयन्तिक यत्तत्‌ 
सुत्॑ लिदानीं त्रिविध॑ 
सुदुर्दर्शमिदं रूप॑ 
सुहम्तित्रार्युदासीन 
स्थाने हषीकेश तव 
स्थितप्रज्ञस्थ का भाषा 


स्पशन्कित्वा बहिबह्वान्‌ 


स्वधर्ममपि चावेक्ष्य 
स्वभावजेन कौन्तेय 


स्वयमेवा5 5त्मना5 5त्मान॑ 


स्वे स्वे कर्मण्यभिरतः 


हतो वा प्राप्स्यसि स्वर्ग 


हन्त ते कथयिष्यामि 
हषीकेशं तदा वाक्य 


बा फिलताजन- लत ऊचचि॑े> 
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अनुबन्ध 


2 
गूार्थदीपिकोद्धृतवाक्यानुक्रमणिका 


वाक्यप्रतीक ध सन्दर्भ-सद्डेत 
अकाकारयोः स्रीप्रत्ययोः वार्तिक, 53 
अकामतः क्रियाः बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक; मनुस्मृति, .27 
अकारो वै सर्वा वाक्‌ ऐतरेयोपनिषद्‌, 3.6.7 
अक्षय्यं ह वै चातुर्मास्य० श्रुतिवाक्य 
अक्षरमम्बरान्तधृते: ब्रह्मसूत्र, .3.0 
अक्षरातपरत: पर: मुण्डकोपनिषद्‌, 2..4 
अगृहील्ैव सम्बन्धम्‌ बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 208.697 
अग्निदो गरदश्चैव वसिष्ठ स्मृति, .3.6 
अम्रिषोमीयं पशुमालभते ना 
अग्रै प्रास्ता55हुति:० मनुस्मृति, 3.76 
अड्कुशेन विना मतो० मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.44; 
योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 92.35 
अड्ूं वा समभिव्याहारात्‌ न 
अज आला महान्धुवः बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.20 
अंजो नित्यः शाश्वतो5यं पुराणः कठोपनिषद्‌, 2.8 
अज्ञस्यार्धप्रबुद्धस्य सर्व महोपनिषद्‌, 5.05 
उन्ञातज्ञापकत्व हि प्रामाण्यम्‌ मीमांसा, वेदान्त 
अज्ञो जन्तुरनीशो5यमात्मनः महाभारत, वनपर्व, 30.28 
अतितात्रे षोडशिनं गृहणाति मैत्रायणीसंहिता, 4.7.6 
अतिवर्णाश्रमी जीवन्युक्त० गूढ्ार्थदीपिका 
अलमन्ताभाव संपत्तौ० योगवासिष्ठ, उत्त्तिप्रकरण, 22.27 
अत्रायं पुरुष: बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.9 
अथ (य इह) कपूरचरणा अभ्याशो छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.0.7 
अधथात आदेशो नेति नेति बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 2.3.6 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ब्रह्मसूत्र, ..] 
अधा55श्रमिणां० हारीतस्मृति 


अधैतयो: पथोर्न कतरेणचन 

अथो अयं वा आत्मा 

अधो खल्वाहु: काममय 
अदर्शनादापतितः पुनश्चादर्शन॑ गतः 


छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.0.8 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.6 
बृहदारण्यकीपनिषद्‌, 4.4.5 
महाभारत, शान्तिपर्व, 74.7 


35 
795, 799 
22,494 
424 


808 
820 
820 
226 
93 
325, 832 
273 


96 
उद्दैते स्थैर्यमायाते ० 


अध्यापनमध्ययनं० 

अध्यायाभ्यां कृतो द्वाभ्यां० 
अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रप्वं प्रपज्वयते 
अनर्थपरिपाकत्वमपि 
अनादिभवसंताननिरूदं 
अनाप्तपुरुषार्थोयं ० 

अनारब्धकार्य एव तु पूर्वे तदवधेः 
अनारब्धानि कर्माणि० 

अनावृत्तिः शब्दादनावृत्तिः शब्दात्‌ 
अनित्याशुचिदु:खानामसु० 

अनित्यो विजयो यस्मात्‌ 

अनुतत्ति तथा चान्ये० 
अनुपस्थितविशेषणा विशिध्बुद्धिन भवति 
अनुभूतविषयासंप्रमोषः प्रत्ययः स्मृतिः 
अनेकसाधनाभ्यासनिष्मन्नं ० 

अनेन जीवेना5 5त्मनाइनुप्रविश्य 

अन्नेन सोम्य शुड्जेनापो 

अन्यच्छेयो5 न्यदुतैव 

अन्यन्नवतरं कल्याणतरम्‌ 


अपशवोडन्ये गोअश्वेभ्य: पशवो गोअश्वा: 


अप्यानन्दः श्रुतः 

अप्राणो हामनाः शुभ्रो 

अब्रह्मदत्तं ब्रह्मदत्तमित्याह 
अभक्ष्यपरिहार॒श्च० 

अभयं सर्वभूतेभ्यो दत्त्वा संन्यासमाचरेत्‌ 


अभयं सर्वभूतेभ्यो मत्तः स्वाहा 
अभावप्रत्ययालम्बना वृत्तिर्निद्रा 
अभ्यासवैराग्याभ्यां तब्रिरोधः 


अमावास्यायामपराहणे पिण्डपितृयज्ञेन चरन्ति 


अमितान्योधयेद्रस्तु 
अयमग्रिरवैश्वानरो यो5यमन्तः 
अर्थस्य पुरुषो दासो 
अर्धमशनस्य सव्यज्जनस्य० 


श्रीमद्धग॒वद्गीता 


अक्ष्युपनिषद्‌, 34; योगवासिष्ठ, 
निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द, ।26.60 
मनुस्मृति, .88 


गूढार्थदीपिका 

वेदान्तन्यायवाक्य 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक 55.] 
गूढार्थदीपिका 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक 55.4 
ब्रह्मसूत्र, 4..5 

गूढार्थदीपिका 

ब्रह्मसूत्र, 4.4.22 

पातज्जलयोगसूत्र, 2.5 

महाभारत, शान्तिपर्व; मनुस्मृति, 7.99 
भविष्यपुराण 

पातज्जलयोगसूत्र, .] 

गूढ्र्थदीपिका 

छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.3.2 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 6.8.4 
कठोपनिषद्‌, 2.] 

बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.4 

न्याय 

बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक 
मुण्डकोपनिषद्‌, 2..2 

महाभाष्य 

बृहस्पतिस्मृति; अत्रिसंहिता, 35 
वसिष्स्मृति, .0.3, 


नारदपरिव्राजकोपनिषद्‌, 5.28 
मन्त्र, परमहंसपरिव्राजकोपनिषद्‌, 5 


पातज्जलयोगसूत्र, .0 
पातज्जलयोगसूत्र, .2 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 5.9.] 
महाभारत, भीष्मपर्व, 43.56 
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867 

829 

353 

350 
456, 466, 726 
88 

53 

]5 

]40, 352 
334 
89-20 
353 

66] 

632 


632 
353 
427 
807 

5 
725 

5] 
383 
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अवस्थितेरिति काशकृत्त्र: 
अवासनत्वात्ततं यदा० 


अविधा क्षेत्रमुत्तेषां० 
अविद्याघातिनः शब्दात्‌ 
अविद्याविनिवृत्तिस्तु० 
अविध्यास्मितारागद्वेषाभिनिवेशाः 
अविनाशी वा अरेडयमात्मा 
अव्यक्तमूलप्रभवस्तस्थैवानुगग्रहोत्यितः 
अव्युलन्नमना यावत्‌० 


अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ 
अशुभेषु समाविष्टं० 


असड्डव्यवहारित्वात्‌० 


असड़जो हायं पुरुष: 
अरुद्वादी हि कात्यायन: 
असंभवस्तु सतोडनुपपत्ते: 
असाध्य: कस्यचिद्योग: 
असुर्या नाम ते लोका 
अस्य द्वैतेन्द्रजालस्य 
अस्य महतो भूतस्य० 
अहं मनुरभवं सूर्यश्चाहं 


अहिंसासत्यास्तेयब्रह्मचर्यापरिग्रहा: यमा: 
अहो भाग्यमहो भाग्यं० 

आकाश एव ततदोते च प्रोतं॑ च 
आकाशवतू सर्वगतश्च 

आकाशशरीरं ब्रह्म० 
आकाशस्तल्लिज्ञत्‌ 

आख्यातानामर्थ बोधयतामधिकारिशक्ति० 
आगमेनानुमानेन० 

आजीव्य: सर्वभूतानां ब्रह्मवृक्ष: 
आततायिनमायान्तमू० 
आतिवाहिकास्तल्लिड्रात्‌ 

आतक्रीड: आत्मरति: 


गूढार्थदीपिका 


ब्रह्मसूत्र, .4.22 

मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.29; अन्नपूर्णोपनिषद्‌, 
4.48; योगवास्िष्ठ उपशमप्रकरण, 9.37 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.4 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 400.2 
गूढार्थदीपिका 

पातज्जलयोगसूत्र, 2.3 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 5.4 


मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.30; योगवासिष्ठ, 
मुमुक्षुव्यवहारप्रकरण, 9.4] 
ब्रह्मसूत्र, 3..25 
मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.6; योगवासिष्ठ, 
मुमुल्ुव्यवहारप्रकरण, 9.3 
मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.28; योगवासिष्ठ, 
उपशमप्रकरण, 92.29-30 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.5-6 
शाबरभाष्यं 

ब्रह्मसूत्र, 2.3.9 

योगवासिष्ठ, निर्वाणप्रकरण, 3.8 
ईशावास्योपनिषद्‌, 3 

स्मृतिवाक्य 

बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 2.4.0 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0, 
दाशतयीश्रुति 

पातज्जलयोगसूत्र, 2.30 
तैत्तितीयोपनिषद्‌, .6.2 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 3.4.3 
तैत्तितीयोपनिषद्‌, .6.2 

ब्रह्मसूत्र, ..22 


योगभाष्य, .48 
मनुस्मृति, 8.350-35] 
ब्रह्मसूत्र, 4.3.4 
मुण्डकोपनिषद्‌, 3..4 
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43] 
799 
43] 
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332, 663, 674, 89 
0 
259 
408 
68] 
53 
243 
255 


29], 534 
260 
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8, 8, 259 
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258, 442 
858 

372 

या 

35, 43 
36 

25 
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आत्मा कर्त्रादिख्पश्चेन्मा० 
आलान॑ चेद्विजानीयात्‌ 
आल्मानात्माकारं स्वभावतो5वस्थितं 
आत्मा प्रियोडतिशयेन भवति 
आत्मारामाश्च मुनयो 
आलेत्येवोपासीत 
आलेन्द्रियमनोयुक्तम्‌० 
आतल्ैवेदमग्र आसीटुरुषविध: 
आलैवेदमग्र आसीदेक एव 
आदावन्ते च यत्नास्ति 
आदित्यवर्ण तमस: परस्तात्‌ 
आदिल्ो ब्रह्मेत्यादेश: 

आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌० 
आनर्थक्यप्रतिहतानां विपरीतं बलाबलम्‌ 
आनृशंस्यमहिंसा० 
आप्तकामस्य का स्पृहा 
आब्रह्मभुवनाल्‍लोका: पुनरावर्तिन: 
आर्जवं लोभशून्यत्वं० 
आविष्ट: पुरुष 

आ शुद्धे: संप्रतीक्ष्यो० 
आश्चर्यो ज्ञाता कुशलानुशिष्ट: 
आश्रयत्वविषयत्वभागिनी 
आसीनः सम्भवात्‌ 

आहवेषु मिथोउन्योन्यं 
आहूतो न निवर्तेत 
इज्याचारदमहिंसा० 
इतरस्याप्येवमसंश्लेष: पाते तु 
इति पुंसाइर्पिता० 
इत्थंभूतलक्षणे 
इत्यादिश्रुतिमानेन 

इदमेवास्य तत्साधारणमन्नं० 
इन्द्रं मित्रं वरुणमग्रिमाहु: 
इन्द्रियाणि पराण्याहु: 
इन्द्रियेभ्य: परा हार्था० 

इमं मानवमावर्त 


श्रीमद्भगवद्गीता 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.2 
श्रुतिलोकप्रसिद्धवाक्य 
श्रीमद्धागवतपुराण, .7.0 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.7 
कठोपनिषद्‌, 5.4 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.] 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4., 7 
गौडपादकारिका, 2.6; 4.3 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 3.8; गीता, 8.9 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 3.9.] 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 3.6 

न्याय 

महाभारत, शान्तिपर्व, 296.23 
माण्डूक्यकारिका, आगमप्रकरण, 9 
गीता, 8.6 

विष्णुस्मृति, .2 

गूढार्थदीपिका 
याज्ञवल्क्यस्मृति, .3.77 
कठोपनिषद्‌, 2.7 
संक्षेपशारीरक, .39 
ब्रह्मसूत्र, 4..7 

मनुस्मृति, 7.89 
याज्ञवल्क्यस्मृति, ..8 
ब्रह्मसूत्र, 4..4 
श्रीमद्धागवतपुराण, 7.5.24 
पाणिनिसूत्र, 2.3.2] 
गूढार्थदीपिका 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 9.4.0 
मन्त्रवर्ण 

कठोपनिषद्‌, .3.0 
कठोपनिषद्‌, .3.0 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 4.5.6 


469, 652 
78 

495 
238 
27, 336 
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537 


38 

38, 863 
303 
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285, 873 
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265, 726 
393 

246 
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इह योडस्ति विमोहयन्मनः 
इह्मुत्रार्थवैराग्यं ० 
इहेतरेषां कुमतं समस्तं० 
इहैव नरकव्याधेश्चिकित्सां 
ईश्वरप्रणिधानात्तु ० 
ईश्वरप्रणिधानाद्वा 
उच्छाख्न॑ शाखत्रितं चेति 


उत्तत्ति च विनाशं च 
उतन्नात्मावबोधस्य० 
उत्सेकः उदधे:ः 
उपविश्योपविश्यैव 


उपायेन निगृहणीयात्‌ 
उभयप्राप्ती कर्मणि 
उभयानुगता सा हि 
उभौ तौ न विजानीत० 


ऊर्ध्वमूलो5 वक्शाख एषो5 श्वत्थ: 


ऋतंभरा तत्र प्रज्ञा 
एकपघैवानुद्रध्व्यम्‌० 
एकमेकेन षट्केन 

एकमेव तु शूद्रस्य 
एकमेवाद्वितीयम्‌ 

एक॑ वीर्याधिकं मन्य उतैक॑ 
एकस्त्वमात्मा पुरुष: पुराण: 
एकामथ द्वितीयां वा 

एको दश सहस्राणि योजयेत्‌ 
एको देव: सर्वभूतेषु० 
एतकित्वा च भिरत्तवा च 
एतलर्व॑ भगवता 

एतद्दै तदक्षरं गार्गि० 

एतमु हैवैते न तरत 

एतमेव प्रवाजिनो 

एतयैव सविचारा 

एतस्मिन्रु खल्वक्षरे 

एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने 


गृढार्थदीपिका 


गूढार्थदीपिका 
गृढ्यर्थदीपिका 
गूढार्थदीपिका 


गृढार्थदीपिका 


पातज्जलयोगसूत्र, .23 


भवसन्तरणोपनिषद्‌, .47; योगवासिष्ठ, 
मुमुन्ुव्यवहारप्रकरण, 5.4 

विष्णुपुराण, 6.78 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक 85.5 
गौडपादकारिका, 3.4] 

योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 92.33-34; 
मुक्तिकोपनिषद्‌ू, 2.43 

गौडपादकारिका, 3.42 

पाणिनिसूत्र, 2.3.66 

गूढ्ार्थदीपिका 

स्मृतिवाक्य 

कठोपनिषद्‌, 6. 

पातज्जलयोगसूत्र, .48 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4..2- 


गृढ्ार्थवीपिका 

मनुस्मृति, .9] 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.2.] 
श्रीमद्धागवतपुराण, 0.79.26 


योगवासिष्ठ, निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द, 26.44 


श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.] 
गृढ्ार्थदीपिका 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.8.8 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.22 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.22 
पातज्जलयोगसूत्र, .44 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.8.] 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.8.9-0 
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5 

7, 98, 464, 466 
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8 

49], 503, 628 
हा 

202, 30, 32 
369 

49] 

49] 
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एतस्यैवा5 5नन्दस्यान्यानि 
एतावन्मात्रक॑ मन्ये रूपं० 
एवमाकाडक्षया5 5विध्म्‌ 
एवमेकत्र धृतस्य चित्तस्य 

: एवं प्राग्भूमिसिद्धौ 
एवंभूतो ब्राह्मण: 
एवं सर्वपरित्यागान्मुमुक्षा 
एष उ ह्वोव सर्वे देवा: 
एष उ ह्वोव साधु कर्म 
एष नित्यो महिमा ब्राह्मणस्य 
एष वोइस्त्विध्कामधुक्‌ 
ऐतदात्प्यमिदं सर्व० 
ऐश्वर्यस्य समग्रस्य 
ऐहिकमप्रस्तुतप्रतिबन्धे तद्गर्शनात्‌ 
ओमिति ब्रह्म 
कण्डनी पेषणी चुल्ली 
करणं साधकतमम्‌ 
कर्तृकर्मणो: कृति 
कर्म कर्तुरीसिततमम्‌ 
कर्मणा बध्यते जन्तु: 
कर्माशुक्लकृष्णं योगिनः 
कर्मोपास्तिस्तथा ज्ञानमिति 
कषायं पाचयित्वा च 
कषायपंक्ति: कर्माणि 
काकोलूकनिशेवायं संसारो० 
काण्डत्रयातक शा्््रं 
काम एवैक: पुरुषार्थ: 
काम एष क्रोध एप 
काम: संकल्प:० 
काम्ये5पि शुद्धिरस्त्येव 
काम्यै: केचिद्यज्ञदानै: 
कारकव्यवहारे हि शुद्धम्‌ 
कारुण्यतो नरवदाचरत: 
कार्य बादरिरस्य गल्युपपत्ते: 
किमहं साधु नाकरवं 


श्रीमद्धगवद्गीता 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.32 


योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 9.40 


गृढार्थदीपिका 

गृढार्थदीपिका 

गूढ्र्थवीपिका 

गृढ्ार्थवीपिका 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.6 
कोषीतकिब्राह्मणोपनिषद्‌, 3.8 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.23 
गीता, 3.0 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 3.2.] 
विष्णुपुराण, 6.78 

ब्रह्मसूत्र, 3.4.5] 
तैत्तिरीयोपनिषदू, .8. 
मनुस्मृति, 3.68 

पाणिनिसूत्र, .4.42 
पाणिनिसूत्र, 2.3.65 
पाणिनिसूत्र, .4.49 
महाभारत 

पातज्जलयोगसूत्र, 4.7 
गूढार्थदीपिका 


महाभारत, शान्तिपर्व, मोक्षधर्म, 245.3 


स्मृतिवाक्य 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 330.] 


गूढ्ार्थदीपिका 
बा्हस्पत्यसूत्र 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 55.7 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .5.3 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 99.9 


हारीतस्मृति 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 43.7 


गृढ्ार्थदीपिका 
ब्रह्मसूत्र, 4.3.7 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 2.9 


325, 753 
76, 82] 
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कि तेन न कृतं पापं 
कुतस्तज्ज्ञानमिति चेत्तद्धि 
कुतस्तु खलु सौम्यैवं स्यादिति 
कुरुक्षेत्र वै देवयजनम्‌ 

-- कुर्वन्ति केषपि कृतिनः 

कृतं कृत प्राप्त 
कृतात्यये5नुशयवान्‌० 
कृष्णमेनमवेहि त्वमात्मानमू० 
केचिन्निगृह्य करणानि विसृज्य 
को लोकमाराधयितु समर्थ: 
कौपीनयुगल वास: कन्यां 
क्लेशकर्मविपाकाशयैरपरामृष्ट:० 
क्लेशभूत: कमशियो 

क्षत्रियो हि प्रजा रक्षन्‌ 

क्षमा सत्यं दमं 

क्षीणदोषे ततश्चित्तम्‌ 
क्षीणपापस्य चित्तस्य 
क्षीणवृत्तेरभिजातस्येव 

खादिरं वीर्यकामस्य यूपं करोति 
खादिरो यूपो भवति 

गायत्री वा इदं सर्व भूतम्‌ 
गायत्र्या ब्राह्मणमसृजत० 

गुरु वा बालवृद्धी वा 

गुरुं हुंकृत्य त्वंकृत्य 
गुरोरप्यवलिप्तस्य 

गोभि: श्रीणीत मत्सरम्‌ 
गौणमुख्ययोर्मुख्ये कार्यसंप्रत्यय: 
गौतमीये5पि तच्छेष: 
चतुरक्षराणि ह वा अग्रे 
चतुर्थी भूमिका ज्ञानं 
चतुर्युगसहस्न तु ब्रह्मणो 


चत्वार आश्रमा गा्॑स्थ्यमाचार्यकुलं० 


चत्वार आश्रमा ब्रह्मचारि० 
चत्वारं आश्रमा ब्राह्मणस्य 
चत्वारो वर्णा० 


गूढार्थदीपिका 


महाभारत 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 69.3 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.2.2 
जाबालोपनिषद्‌ू, ; शतपथश्रुति 
गूढ्र्थदीपिका 

स्मृतिवाक्य 

ब्रह्मसूत्र, 3..8 
गूढार्थदीपिका 

न्यायवाक्य 
नारदपरिव्राजकोपनिषद्‌, 3.28 
पातज्जलयोगसूत्र, .24 
पातञ्जलयोगसूत्र, 2.2 
पराशरस्मृति, .58 
विष्णुस्मृति, 2 

गूढार्थदीपिका 

गूढार्थदीपिका 
पातज्जलयोगसूत्र, .4] 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 3.2.] 
गौतमस्मृति 

मनुस्मृति, 8.350 
याज्ञवल्क्यस्मृति, 3.6.29 


महाभारत, शान्तिपर्व, 57.7; 
वाल्मीकिरामायण, अयोध्याकाण्ड, 2.3 
ऋग्वेद, 9.4.6.4 


न्यायवाक्य 
श्लोकवार्तिक, चित्रक्षेपपरिहार, 6 
शतपथश्रुति 

योगवासिष्ठ 

पुराणवाक्य 

आप्स्तेम्बस्मृति 

वसिष्ठस्मृति 

स्मृतिवाक्य 

आपस्तम्बस्मृति 
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चत्वारो वर्णा ब्राह्मणक्षत्रिय० 
चिदानन्दाकारं जलदरुचि० 
चैतन्यविशिष्ट: काय: पुरुष: 

चोदना चोपदेशश्च विधिश्वैकार्थवाचिन: 
-चोदनालक्षणोईर्थो धर्म: 

चोदनेति क्रियाया: प्रवर्तक॑ वचनमाहु: 
जन्मान्तरानुभूतं च न स्मर्यते 
जपस्तु सर्वधर्मेभ्य: परमो 

जप्येनैव तु संसिद्ध्येदब्राह्मणो 
जाग्रदन्न यतः शब्दम्‌ 

जायते5स्ति वर्धते० 

जिघांसन्तं जिघांसीयान्न० 

जिहासति तथाइनर्थान्‌ 
जीवन्युक्तिदशायां 

ज्ञ: कालकालो गुणी सर्वविद्य: 
ज्ञानभूमि: शुभेच्छाख्या 

ज्ञानमुलच्यते पुंसां क्षयात्‌ 

ज्ञान॑ तत्त्वार्थसंबोध:० 

ज्ञानं तत्साधनं कर्म० 

तद्चिन्तनं तत्कथनमू० 

तक्तिद्रेषु प्रत्ययान्तराणि 

तज्जः संस्कारोःन्यसंस्कारप्रतिबन्धी 
तजपस्तदर्थभावनम्‌ 

ततः क्लेशकर्मनिवृत्ति: 

ततः पक्रकषायेण० 


ततः प्रत्यक्वेतनाधिगमो ० 
ततः प्रशान्तवाहिता संस्कारात्‌ 
ततः सन्देहनाशाय 

ततः सुकृतसंभारे० 

ततः सुरविमानेषु 
ततस्तत्परिपाकेण ० 

तत्त्वज्ञानं मनोनाशो 


तत्त्वमसि 
तत्त्वाध्यवसायसंरक्षणार्थ० 


श्रीमद्भगवद्गीता 


वसिष्स्मृति, .2.] 
गूद्यर्थदीपिका 
वा्हस्पत्यसूत्र 

श्लोकवार्तिक, औत्पत्तिकसूत्र, कारिका 
जैमिनिसूत्र, ..2 

शाबरभाष्य 

स्मृतिवाक्य 

महाभारत 

मनुस्मृति, 2.87 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 400:] 
निरुक्त, प्रथम अध्याय, प्रथम पाद 
मनुस्मृति, 8.35] 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 55.5 
गृढार्थदीपिका 

श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.2 

योगवासिष्ठ, उत्पत्तिप्रकरण, 8.5 
स्मृतिवाक्य 

महाभारत, वनपर्व, 33.90 
गृढ्ार्थदीपिका 

योगवासिष्ठ, उत्रत्तिप्रररण, 22.24 
पातज्जलयोगसूत्र, 4.27 
पातज्जलयोगसूत्र, .50 
पातज्जलयोगसूत्र, .28 
पातज्जलयोगसूत्र, 4.30 

योगवासिष्, मुमुश्षुव्यवहारप्रकरण, 9.42; 
मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.3] 
पातज्जलयोगसूत्र, .29 
पातज्जलयोगसूत्र, 3.0 

गृढ्ार्थदीपिका 


योगवासिष्ठ, निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द, 26.49-50 
योगवासिष्, निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द, 26.48-49 


गृढ्ार्थदीपिका 


गूढार्थदीपिका; योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 92.4; 


अन्नपूर्णोपनिषद्‌, 4.8] 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.8.7 
न्यायसूत्र, 4.2.50 
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वाक्यानुक्रमणिका) 


तप्परं पुरुषख्यातेर्गुणवैतृष्णयम्‌ 
तम्रकृतवचने मयट्‌ 

त्रख्य चान्यशाखम्‌ 
तत्रतिषेधार्थमेकतत्त्वाभ्यास: 
तत्र तु प्रथमे काण्डे० 

तत्र निरतिशयं सर्वज्ञबीजम्‌ 
तत्र प्राग्भावनाभ्यस्तं 

तत्र शब्दार्थज्ञानविकल्पै: 

तत्र स्थितौ यलो5भ्यास: 
तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरश्लेषविनाशौ० 
तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य: 
तदपि बहिरडुं निर्बीजस्य 
तदसंख्येयवासनाभिश्चत्तमपि० 
तदात्मानमेवावेत्‌ 

तदा दृष्ठु: स्वरूपे5वस्थानम्‌ 
तदा विवेकनिम्नं० 
तदाहुगयत्राणि वै सर्वाणि 
तदेतग्रेय: पुत्राग्रेयो वित्ताग्रेयो० 
तदेतदूब्रह्मापूर्वमनपरम्‌ 
तदेतदैवैषा दैवी वागनुवदति 
तदैक्षत, बहु स्यां प्रजायेय 
तद्धेदं तहाव्याकृतम्‌ 

तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌ 
तद्यथा55प्रे फलार्थे निर्मिते० 
तद्यथा शडकुना सर्वाणि पर्णानि० 
तदब्धाउहि निर्ल्वयनी० 

तथ्यथेह कर्मजितो लोक: 
तदथ्थेहेति या निन्‍दा सा 

तद्यो यो देवानां प्रत्यवुध्यत 
तद्विज्ञानार्थ स 

तद्दैराग्यादपि दोषबीजक्षये० 
तमासाद्य तु मुक्तस्य 

तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा० 


तमेव धीरो विज्ञाय 


गूढ्ार्थदीपिका 


पातञ्जलयोगसूत्र, .6 
पाणिनिसूत्र, 5.4.2] 
मीमांसादर्शन, .4.4 

पातज्जलयोगसूत्र, .32 

कक गृढ्वर्थदीपिका 

पातज्जलयोगसूत्र, .25 

योगवासिष्ठ, निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द, 26.50 
पातज्जलयोगसूत्र, .42 
पातज्जलयोगसूत्र, .3 

ब्रह्मसूत्र, 4..3 

ब्रह्मसूत्र, 2..4 
पातज्जलयोगसूत्र, 3.8 
पातज्जलयोगसूत्र, 4.24 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0 
पातज्जलयोगसूत्र, .3 
पातज्जलयोगसूत्र, 4.26 
शतपथश्रुति 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.8 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 2.5.]9 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.2.3 
बृहदारण्यकीपनिषद्‌, .4.7 

छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.2. 

आपस्तम्बस्मृति 

छान्दोग्योपनिषद्‌, 2.23.3 

बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.7 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 8..6 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ू, .4.0 
मुण्डकोपनिषदू, .2.2 
पातज्जलयोगसूत्र, 3.50 

महाभारत, शान्तिपर्व, मोक्षधर्म 326.37 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.22 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.23 
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तमेव भान्तमनुभाति 

तमेव विदित्वाउतिमृत्युमेति० 
तमो मोहो महामोह: 

तं त्वौपनिषदं पुरुष पृच्छामि 
तं॑ यथा यथोपासते 

तं विद्याकर्मणी० 

तरति शोकमात्मवित्‌ 
तस्माच्छेयोर्थिन:० 

तस्मादेवं विच्छान्तो दान्त० 
तस्माद्राघव यलेन 


तस्माद्वा एतस्मादात्मम आकाश: संभूतः 


तस्मिन्‌ सति श्वासप्रश्वासयो: 
तस्य तावदेव चिरं 

तस्य भासा सर्वमिदं विभाति 
तस्य वाचकः प्रणवः 

तस्य ह न देवाश्च 

तस्या अपि निरोधे सर्ववृत्ति० 
तस्यापि निरोधे 

तस्या55 श्रमविकल्पमेके ० 
तस्यैव एव शारीर 

तस्यैवं विदुषो यज्ञस्य० 
तस्यैवाहं ममैवासौ० 

ता एव सबीजः समाधि: 

तां योगमिति मन्यन्ते 

तीर्थे श्वपचगृहे० 
तीव्रसंवेगानामासत्रः 

तृतीये तु तयोरैक्यम्‌ 

ते जातिदेशकालसमयानवक्तिन्ना: 
ते धूममभिसंभवन्ति० 

ते ध्यानयोगानुगता० 

ते प्रतिप्रसवहेयाः सूक्ष्माः 
तेडर्चिरभिसंभवन्त्यर्चिषो 5हरहन ० 
ते वा एते आहुती 

तेषामिह न पुनरावृत्तिः 

तेषां ज्ञानी नित्ययुक्त 


श्रीमद्भगवद्गीता 


मुण्डकोपनिषदू, 2.2.0 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 3.8 
पुराणवाक्य 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.9.26 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.2 
छान्दोग्योपनिषदू, 7..3 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 55.2 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.23 
योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 92.5 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 2. 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.49 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.4.2 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.4 
पातज्जलयोगसूत्र, .27 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0 
पातज्जलयोगसूत्र, .5 
पातज्जलयोगसूत्र, .5 
गौतमस्मृति 

तैत्तितीयोपनिषद्‌, 2.3.4 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
गृढ्ार्थदीपिका 
पातज्जलयोगसूत्र, .46 
कठोपनिषद्‌, 2.3.2 
पातज्जलयोगसूत्र, .2] 
गृढार्थदीपिका 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.3] 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.0.3-4-5 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, .2 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.0 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.0.-2 
श्रुतिवाक्य 


गृढ्र्थदीपिका 
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वाक्यानुक्रमणिका] 


ते समाधावुपसर्गा व्युत्थाने० 
त्यजतैव हि तज्ज्ञेयं त्यक्तु: 
त्रयमन्तड़ं पूर्व भ्यः 
ब्रयमेकत्र संयमः 

त्रयं वा इदं नाम 

त्रयाः प्राजापत्या: प्रजापतौ 
त्रयाणामप्युपायानां 

त्रयो धर्मस्कन्धा यज्ञोडध्ययनं 
त्वंपदार्थविवेकाय ० 

त्वं वा अहमस्मि भगवो 
दया क्षमाइनसूया० 
दुःखत्रयाभिघाताजिज्ञासा० 
दुःखदौर्मनस्थाइमेजयत्व० 
दुःखानुशयी द्वेष: 

दुःखं सर्वमनुस्मृत्य 

दुःखं स्वभावतो द्वेष्यं 
दुर्बलत्वादविद्याया आत्रत्वात्‌ 
दुर्बोधत्वादात्मवस्तुन: 
दूरात्सुदूरे तदिहान्तिके च 
दृग्दर्शनशक्त्योरेकालतेवास्मिता 
दृढ़भावनया त्यक्तपूर्वापर० 


दृश्यते त्वग्रूयया बुद॒ध्या 
दृश्यासंभवबोधेन 
दृध्वदानुश्रविक: 
दृध्धनुश्रविकविषयवितृष्णस्य० 
दृष्टृृ श्योपरक्त चित्त सव्थिम्‌ 
देवतोद्देशेन द्रव्यत्यागो यज्ञः 
देवाश्व वा असुराश्चोभये प्राजापत्या: 
देहं च नश्वरमवस्थितमुत्यितं० 
देहोडपि दैववशग: खलु 
दैवादुपेतमथ दैववशात्‌ 
द्रागभ्यासवशाद्याति यदा 


द्वया ह प्राजापत्या 
द्वाविमौ पुरुषा लोके 


गूढार्थदीपिका 


पातज्जलयोगसूत्र, 3.37 

श्रुतिवाक्य 

पातज्जलयोगसूत्र, 3.7 
पातज्जलयोगसूत्र, 4.4 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .6.] 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 5.2. 

महाभारत, शान्तिपर्व; मनुस्मृति, 7.200 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 2.23. 
धर्मशाख्रवाक्य 

वराहोपनिषद्‌, 2.34 

बृहस्पतिस्मृति 

सांख्यकारिका, ! 

पातज्जलयोगसूत्र, .3 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.8 
गौडपादकारिका, 3.3 

गृढ्ार्थदवीपिका 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 399.6 
गीताशाडुरभाष्य, 2.24 

मुण्डकोपनिषद्‌ू, 3.].7 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.6 


मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.57; योगवासिष्ठ, 
उपशमप्रकरण, 9.29 
कठोपनिषद्‌, .3.2 


महोपनिषद्‌, 4.62; योगवासिष्ठ, उत्पत्तिप्रकरण, 22.29 


सांख्यकारिका, 2 
पातज्जलयोगसूत्र, .5 
पातज्जलयोगसूत्र, 4.23 

निरुक्त 

शतपथश्रुति 

श्रीमद्धागवतपुराण, .3.36 
श्रीमद्धागवतपुराण, .3.37 
श्रीमद्धागवतपुराण, .3.36 
मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.8; योगवासिष्ठ, 
मुमुन्ष॒व्यवहारप्रकरण, 9.35 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .3.] 
गीता, 5.6 
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द्विजातीनामध्ययनमिज्या० 
द्वितीये भगवद्भक्तिनिश्य- 
दे बीजे चित्तवृक्षस्य 


द्वौ क्रमौ चित्तनाशस्य 
धर्मव्यतिक्रमो दृष्ट० 

धर्म: श्रेय: समुद्दिष्ट 
धर्मार्थसन्निपातेडर्थग्राहिण० 
धर्मेण पापमपनुदति 

धर्म्यशे सर्वमभ्रान्तम्‌ 
धान्यमसि धिनुहि देवान्‌ 
धारणं सर्वविद्यानां० 
ध्यानहेयास्तदूवृत्तय: 
ध्यानाभ्यासवशीकृतेन मनसा 
ध्यायतीव लेलायतीव 

न कूटैरायुधर्हिन्यात्‌० 

न गुणान्गुणिनो हन्ति० 

न च हन्यात्थलारूढम्‌ 

न चोत्पातनिमित्ताभ्यां 

न जातु कामः 

नज्‌ 

न तत्र सूर्यो भाति 

नत॑ प्रति कृतार्थत्वात्‌ 

न तस्य प्रतिमा अस्ति 

न तस्य प्राणा उक्कामन्त्यत्रैव 
न तु निःशेषविध्वस्तः 

न दोषो हिंसायाम्‌ 

न निवर्तेत सड्ग्रामात्‌० 

नर्ते स्याद्िक्रियां दु:खी 

न लोकाव्ययनिष्ठाखलर्थतृनाम्‌ 
न वासुदेवभक्तानामशुभम्‌ विद्यते क्चित्‌ 
न सत्तन्नासत्‌ 

न स वेद यथा पशु: 

न सुप्त न विसन्नाहम्‌ 

न ह वै देवा अश्नन्ति 


न हि दृ्ठुईश्विपरिलेपो 


श्रीमद्धगवद्गीता 


गौतमस्मृति 

गृढ्र्थथीपिका 

मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.27; योगवासिष्ठ, 
उपशमप्रकरण, 78.8 
शाण्डिल्योपनिषद्‌, .7.24; योगवासिष्ठ 


श्रीमद्धागवतपुराण, 0.24.30 
भविष्यपुराण 
याज्ञवल्क्यस्मृतिमिताक्षरा 
महानारायणोपनिषद्‌, 3.6 
न्यायवाक्य 

विधिवाक्य 

देवलस्मृति 

पातज्जलयोगसूत्र, 2.] 
गृढार्थदीपिका 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.7 
मनुस्मृति, 7.90 
बृहस्पतिस्मृति; अत्रिसंहिता, 34 
मनुस्मृति, 7.9 

मनुस्मृति, 6.50 

मनुस्मृति 2.94 

पाणिनिसूत्र, 2.2.6 
कठोपनिषदू, 5.5 
गृद्र्थदीपिका 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 4.9 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.6 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 750.22 


गौतमस्मृति 

मनुस्मृति, 7.87 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 363.6 
पाणिनिसूत्र, 2.3.69 

स्मृतिवाक्य 

गीता, 3.2 

बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0 

मनुस्मृति, 7.92 

श्रुतिवाक्य 

बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.23 
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न हि निन्दा निन्ध॑ निन्दितुं० 
न हिंस्यात्सर्वा भूतानि 
नाम्रिरिवेन्धनाद्याधाने यः 
नाततायिवधे दोषो 
नातिशीते न चैवोष्णे 
नात्माउश्रुतेर्नित्यत्वाच्च ताभ्यः 
नाध्मातः क्षुधितः श्रान्तो 
नानुध्यायादबहून्‌ 
नायुधव्यसनप्राप्तम्‌ 

नास्ति ह्ाश्रद्दधानस्य० 
नास्वादयेत्सुखं तत्र 

नित्यो यः कारणोपाधि० 
निमित्तमेकमाश्रित्य ० 

निरुद्धे चेतसि पुरा 

निर्गुणं निष्क्रियं शान्तम्‌ 
निर्जित्य परसैन्यानि क्षितिम्‌ 
निर्युक्तिकं ब्रुवाणस्तु नास्माभिर्विनिवार्यते 
निर्विचारवैशारधे5 ध्यात्प्रसाद: 
निर्विशेष॑ पर ब्रह्म 

निष्कलं निष्क्रियं शान्तम्‌ 
निष्कामकर्मानुष्नं 
निष्कामकर्मानुष्चनं मूलम्‌ 
निसड्डस्य ससड्जेन 
नेक्षेतोद्यन्तमादित्यम्‌ 

नैवं कृताकृते तपतः 
नैवा55त्मनः प्रभुरयं 

न्यास एवात्यरेचयत्‌ 

पञ्चमीं भूमिकामेत्य 
पञ्चसूनाकृतं पापम्‌० 
परमतः सेतून्मानसम्बन्धभेदव्यपदेशेभ्य: 
पराकृतनमद्बन्ध॑ पर ब्रह्म 
परात्तु तच्छुतेः 
परिणामतापसंस्कारदु:खैः 
परीक्ष्य लोकान्‌ कर्मचितान्‌ 
परे वा बन्धुवर्ग 


गूढार्थदीपिका 


निषिद्धवाक्य 
गीताभाष्य, 2.56 
मनुस्मृति, 8.35 
मार्कण्डेयपुराण 


ब्रह्मसूत्र, 2.3.7 


मार्कण्डेयपुराण 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.2 
मनुस्मृति, 7.93 

देवलस्मृति 

गौडपादकारिका, 3.45 
गूढार्थदीपिका 

भविष्यपुराण, ब्राह्मपर्व, 8.4 
गूढार्थदीपिका 
त्रिपाद्धिभूतिमहानारायणोपनिषद्‌, 7.2 
विधिवाक्य 

न्यायवाक्य 
पातज्जलयोगसूत्र, .47 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.9 
गूढार्थदीपिका 

गूढार्थदीपिका 

मनुस्मृति, 4.37 
श्रीमद्धागवतपुराण, 7.9.]] 
श्रुतिवाक्य 

अक्ष्युपनिषद्‌, 37; योगवासिष्ठ 
स्मृतिवाक्य 

ब्रह्मसूत्र, 3.2.3 
गूढार्थदीपिका 

ब्रह्मसूत्र, 2.3.4] 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.5 
मुण्डकोपनिषदू, .2.2 
बृहस्पतिस्मृति 
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पशूनां रक्षणं० 
पश्वादिभिश्चाविशेषात्‌ 
पादोडस्य विश्वा भूतानि 
पितृयज्ञः स्वकालत्वादनडूं स्यात्‌ 
पुच्छ प्रतिष्ा 

पुण्य: पुण्येन कर्मणा भवति 
पुण्यस्य फलमिच्छन्ति 
पुरुषान्न परं किंचित्सा 

पुरुषो वै यज्ञ: पुरुषस्तेन 
पूरयेदशनेनार्ध 

पूर्वभूमी कृता 

पूर्वाभ्यासेन तेनैव 

प्रजानां रक्षणं० 
प्रज्ञाप्रसादमारुह्य 
प्रतिक्षणपरिणामिनो हि भावा 
प्रतितिष्ठन्ति ह वा य एता 


प्रत्यक्षानुमानशाख्रोपमानार्थापत्त्ईभावाख्यानि० 


प्रत्यक्षानुमानागमाः प्रमाणानि 
प्रत्यग्विविदिषासिद्ध्यै 
प्रत्यध्यायं विशेषस्तु 


प्रभिन्नकमलोदरे मधूनि मधुकरः पिबति 
प्रमाणतर्कसाधनोपालम्भः सिद्धान्ताविरुद्ध: 


प्रमाणतो5पि निर्णीतं 
प्रमाणमप्रमाणं च 
प्रमाणविपर्ययविकल्पनिद्रास्पृतयः 
प्रमादाक्कुर्वतां कर्म 


प्रयोजनमनुद्विश्य न मन्दो5प्ि प्रवर्तते 


प्रवृत्तिवग्बुद्धिशरीरारम्भः 
प्रवृत्ती च निवृत्तौ च 
प्रशस्ताचरणं नित्य० 
प्रसंख्याने5 प्यकुसीदस्य 
प्रसिद्धेश्च 

प्राणा यथात्मनो5 भीण 
प्राणायामदृढाभ्यासैर्युक्त्या 


श्रीमद्भगवद्गीता 


मनुस्मृति, .90 
ब्रह्मसूत्रशाडूर-अध्यासभाष्य 
तैत्तिरीयारण्यक, 3.2 
जैमिनिसूत्र, 4.4.9 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌ू, 2.5 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.2.3 
स्मृतिवाक्य 

कठोपनिषद्‌, 3. 
योगस्मृति 

गृढार्थदीपिका 
गूढार्थदीपिका 

मनुस्मृति, .89 
योगभाष्य, .47 
योगन्याय 

ताण्ड्य ब्राह्मण, 23.20.4 
वेदान्तपरिभाषा, पृष्ठ 26 
पातज्जलयोगसूत्र, .7 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 7.4 


गूढार्थदीपिका 


न्यायसूत्र, .2.] 
गूढार्थदीपिका 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 40.6; 634.4 


पातज्जलयोगसूत्र, .6 
बृहद्योगियाज्ञवल्क्यस्मृति, 7.34 
न्यायवाक्या, श्लोकवातिक, 
सम्बन्धक्षेपपिहार, श्लोक 55 
न्यायसूत्र, ..7 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 54.0 


बृहस्पतिस्मृति; अत्रिसंहिता, 36 
पातज्जलयोगसूत्र, 4.29 
ब्रह्मसूत्र, .3.7 

स्मृतिवाक्य 


योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 92.27, 


अन्नपूर्णोपनिषद्‌, 4.87 
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वाक्यानुक्रमणिका] 


प्राणे गते यथा देहः 
प्रारब्धकर्माविक्षेपात्‌ 
प्रीतिर्न यावन्मयि वासुदेवे न 
फलतोऊपि च यत्कर्म 

फलमत उपफपत्तेः 
: फल॑ विनाउप्यनुष्ठानं 
बालाग्रशतभागस्य शतधा 
बाह्याभ्यन्तरविषयापेक्षी चतुर्थ: 
बाह्याभ्यन्तरस्तम्भवृत्ति० 
बाह्मे चाध्यामिके० 
ब्रह्मचर्य समाप्य गृही भवेद्‌ 
ब्रह्मणे ब्राह्मणमालभेत्‌ 
ब्रह्मपथ एतेन प्रतिपाद्यमाना 
ब्रह्मतोकमभिसंपद्यते न च 
ब्रह्म वा इदमग्र आसीत्तदात्मानम्‌ 
ब्रह्म वेद ब्रह्मैव भवति 
ब्रह्मसंस्थो5मृतत्वमेति 
ब्रह्माकारमनोवृत्तिप्रवाहो 5हंकृतिं विना 
ब्रह्मा विश्वसृजों धर्मो० 
ब्रह्मेव सन्त्रह्माप्येति 
ब्राह्मणं न हन्यात्‌ 
ब्राह्मणा: पुत्रैषणायाश्च 
ब्राह्मणोइस्य मुखमासीत्‌० 
भगवत्पादभाष्यार्थमालोच्य ० 
भगवत्पूज्यपादानामभिप्रायो 
भवप्रत्ययो विदेहप्रकृतिलयानाम्‌ 
भावार्था: कर्मशब्दास्तेभ्य: 
भावितः करणैश्चायं 
भाष्यकारमतसारदर्शिता 
भाष्यकोरैर्निरस्तानि० 
भिद्यते हृदयग्रन्थि: 


भुज पालनाभ्यवहारयो: 
भूमिकात्रितयं ल्वेतद्राम 


भूगुं मरीचिमत्रिं च 


गूढ्ार्थदीपिका 


नारदपरिव्राजकोपनिषद्‌, 3.27; योगवासिष्ठ 
गृढार्थदीपिका 

श्लोकवार्तिक, 2.268-69 
ब्रह्मसूत्र, 3.2.38 

भविष्यपुराण 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 5.9 
पातज्जलयोगदर्शन, 2.5 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.50 
बृहस्पतिस्मृति; अत्रिसंहिता, 39 
जाबालोपनिषद्‌, 4 

विधिवाक्य 

छान्दोग्योपनिषद्‌, 4.5.5 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 8.5.] 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0 
मुण्डकोपनिषद्‌, 3.2.9 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 2.23. 
मनुस्मृति, 2.50 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.6 
निषिद्धवाक्य 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.2 
ऋग्वेद, 0.90.2 
गृढ्ार्थदीपिका 

गृढ्ार्थदीपिका 
पातञ्जलयोगसूत्र, .9 
मीमांसासूत्र, 2..] 

महाभारत, शान्तिपर्व, मोक्षधर्म, 326.26 
गृढ्वार्थदीपिका 

गृढार्थदीपिका 

मुण्डकोपनिषद्‌, 2.2-8 


रुधादिगण, 7 
अक्ष्युपनिषद्‌, 35; योगवासिष्ठ, 
निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द, ।26.52 

पुरांणवाक्य 
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38, 799, 830 
265, 50 
867 

467 

297 


466 

44, 632 

868 

362 

539 

346, 497, 632 
4, 43 

22, 353 

857 


303, 44, 497, 
804, 807 


350 
28 


56 


930 


भूगुर्वे वारुणिवरुणम्‌ 

भैक्षं चरेत्‌ू, अयाचितमसंक्‍्लृप्त० 
भोगेन लितरे क्षपयित्वा संपद्यते 
मनो महान्मतिर्ब्नह्मा 

म्रहतः परमव्यक्तम्‌ 
महदूभूतमनन्तमपारम्‌ 
महाभूतविशाखश्च विषय: 
मातुरग्रेईधिजनन द्वितीय॑ 
मानसीवर्सना: पूर्व त्यक्त्वा 


मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ 


माया ह्ोषा मया सृक् 
मुखजानामयं धर्मो० 
मैत्रीकरुणामुदितोपेक्षा्ां 
मोक्षार्थी न प्रवर्तेत तत्र 
मोधमन्नं विन्दते अप्रचेता: 
य आहवेषु युध्यन्ते 

य इत्थं विदुर्ये चामी 

य एवं विद्वानमावास्यायां यजते 
य एवं वेदाहं ब्रह्मास्मीति 
यक्षानुरूपो बलि: 

यद्च कामसुखं लोके 

यद्च किचिज्ञगसर्व 
यद्चास्य सुकृतम्‌ 
यच्छेद्वाइमनसी 


यज्ञं व्याख्यास्यामो द्रव्यदेवतात्याग: 


यज्ेनेत्यादिवाक्यं शतपथविहितं 
यज्ञो वै विष्णु: 

यतः समुच्चयो नास्ति 

यतः स्वधर्मविश्रंशः 

यतो मानानि सिध्यन्ति 

यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते 
यतो वाचो निवर्तन्ते 

यत्कृतक॑ तदनित्यम्‌ 

यत्ृधिव्यां व्रीहियवं 


श्रीमद्भगवद्गीता 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 3.] 
ब्रह्मसूत्र, 4..9 

वायुपुराण 4.25 
कठोपनिषद्‌, .3. 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 2.4.2 
वसिष्स्मृति, .2.2 


मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.69; योगवासिष्ठ, 
स्थितिप्रकरण, 57.20 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 4.0 


महाभारत, शान्तिपर्व, मोक्षधर्म; पुराणवाक्य 
पुराणवाक्य 

पातज्जलयोगसूत्र, .33 

श्लोकवार्तिक, सम्बन्धाक्षेपपरिहार, 0 
ऋग्वेद, 0.29.5 

याज्ञवल्क्यस्मृति, .3.324 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.9.] 
महावाक्यरलावली, 9 

न्यायवाक्य 

महाभारत, शान्तिपर्व, 276.6, पुराणवाक्य 
ईशावास्योपनिषद्‌, 9 

मनुस्मृति, 7.95 

कठोपनिषद्‌, .3.3 

संक्षेपशारीरक, .64 

श्रुतिवाक्य 

गूढ्ार्थवीपिका 

गृढ्वर्थदीपिका 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 93.4 
तैत्तितीयोपनिषद्‌, 3.] 

तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 2.4.5 

न्यायवाक्य 

स्मृतिवाक्य 


(अनुबन्ध 2 


58 

278 

303 

246 

7 246, 393 
8, 95 
6 । 

857 

46 


226, 246, 465, 
653, 869 


259 
222 


334, 564 
53, 885 
]46 

392 

766 

789 
207, 495 
3 

8 

पा 

65], 870 
]33, 630, 662 
39 

239 


वाक्यानुक्रमणिका] 


गूढार्थदीपिका 


यद्भधक्ति न विना मुक्ति: गूढार्थदीपिका 
यत्र वा अन्यदिव स्यात्‌ बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.3] 
यत्रास्य पुरुषस्य मृतस्याग्रि बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.2.3 
यथार्थानुभवः प्रमा न्यायदर्शन 
यथोक्तोफ्पन्नच्छलजाति० न्यायसूत्र, .2.2-3 
यथोत्रन्नेन संतोष: बृहस्पतिस्मृति; अत्रिसंहिता, 38 
यदनुकुरुक्षेत्रं देवानाम्‌ जाबालश्रुति 
यदा न भाव्यते अन्नपूर्णोपनिषद्‌, 4.47, योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 9.39 
यदा न लीयते चित्त गौडपादकारिका, 3.46 
यदा पज्चावतिष्ठ न्ते कठोपनिषद्‌, 2.3.]] 
यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.7 
यदि प्राग्भवसंस्कार० गूढार्थदीपिका 
यदु ह वा आत्मसंमितमन्न शतपथश्रुति 
यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा छान्दोग्योपनिषद्‌, ..0 
यद्वा विविदिषार्थवम्‌ बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक 74.2 
यद्दै तन्न पश्यति बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.23 
यः पुनरेतं त्रिमात्रेण० प्रश्नोपनिषद्‌, 5.5 
यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌ बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.7.3 
यम उपरमे भ्वादिगण, 7] 
यमनियमा5 5सनप्राणायाम० पातज्जलयोगसूत्र, 2.29 
यश्चासावादित्ये तैत्तितीयोपनिषद्‌, 2.8 
य सर्वज्ञः सर्ववित्‌ मुण्डकोपनिषद्‌, .].9 
यस्तु भीतः परावृत्तः मनुस्मृति, 7.94 
यस्तु विज्ञानवान्‌ कठोपनिषद्‌, 3.6 
यस्तु सर्वाणि भूतानि ईशावास्योपनिषद्‌, 6 
यस्त्वाश्रमं समाश्रित्य० भविष्यपुराण 
यस्मालपरं नापरमस्ति श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 3.9 
यसिमिन्दृ्5 प्यदूथ5र्थ: बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 373.9 
यास्मिन्सर्वाणि भूतानि ईशावास्योपनिषद्‌, 7 
यस्य देवे परा भक्ति: श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.23 
यान्यतोडन्यानि जन्मानि नप 
यावतः कुरुते जन्तुः विष्णुपुराण, .7.66 
यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌ ब्रह्मसूत्र, 3.3.32 
यावद्विकारं तु विभागो लोकवत्‌ ब्रह्मसूत्र, 2.3.7 
युध संप्रहारे दिवादिगण, 62 
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येन केन च यजेतापि न 

येन द्योरुग्रा पृथिवी च दृढ़ 
येन सूर्यस्तपति० 
योगभूमिकयोक्रान्तजीवितस्य 
योगश्चित्तवृत्तिनिरोध: 
योगसूत्रं त्रिभिः 

यो गुणेन प्रवर्तेत० 

यो वा एतदक्षरम्‌ 

यो वेद निहित गुहायां 

यो वै भूमा तत्सुखं 

राजा सुकृतमादत्ते हतानां 
रूढियोंगमपहरति 

लक्षणहेत्वो: क्रियाया: 

लये संबोधयेच्ित्तं 

लीयते तु सुषुप्ती 
वंशीविभूषितकरात्नवनीरदाभात्‌ 
वक्तुरेव हि तज़ाडूयम्‌ 
वचनानि त्वपूर्वत्वादिति० 
वर्णत्वमाश्रमत्वं च 
वर्णत्वमेकमाश्रित्य यो० 
वर्णधर्म:ः स्मृतस्वेक० 

वर्णा आश्रमाश्च स्वधर्मनिष्ठा: 
वर्षसु रथकार आदधीत 
वशीकृते मनस्येषां 

वषट्कर्तु: प्रथमभक्षः 
वसन्ताय कपिज्जलानालभेत 
वसन्ते ब्राह्मणमुपनयीत 
वाग्दण्डो5थ मनोदण्ड: 
वाचारम्भणं विकारों 
वान्ताश्युल्कामुखः प्रेतो विप्रो 
वापीकूपतडागादि० 
वावचनानर्थक्यं 'तु स्वभावसिद्धत्वात्‌ 
वासनासंपरित्याग: प्राणस्पन्द० 


वासनासंपरित्यागाशित्तं 


श्रीमद्भगवद्वीता 


तैत्तिरीयब्राह्मण, 3.2.97 
योगवासिष्ठ, निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द, 26.47-48 
पातउ्जलयोगसूत्र, 4.2 
गूढार्थदीपिका 

भविष्यपुराण, ब्राह्मपर्व, 8.3 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.8.0 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 2..] 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 7.23.] 
याज्ञवल्क्यस्मृति, .3.325 
न्यायवाक्य 

पाणिनिसूत्र, 3.2.26 
गौडपादकारिका, 3.44 
गौडपादकारिका, 3.35 
गूढार्थदीपिका 

न्यायवाक्य 

मीमांसासूत्र, 3.4.2] 
भविष्यपुराण 

भविष्यपुराण, ब्रह्मपर्व, 8].] 
भविष्यपुराण 

गौतमस्मृति 

विधिवाक्य 


आपस्तम्ब श्रौतसूत्र, 2.24.6 
विधिवाक्य 
मनुस्मृति, 2.0 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6..4 
मनुस्मृति, 2.7] 
स्मृतिवाक्य 
कात्यायन 
योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 92.36; 
मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.45 
योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 92.26; 
मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.28; अन्नपूर्णापनिषद्‌, 4.86 
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वाक्यानुक्रमणिका] गूढार्थदीपिका 


विजित क्षत्रियस्य न 
विज्ञानं यज्ञ तनुते तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
वितर्कविचारानन्दास्मितानुगमालंप्रज्ञात: पातज्जलयोगसूत्र, 4.7 
विदेहमुक्तता तूक्ता अक्ष्युपनिषद्‌, 44; योगवासि,ष्ठ 
निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द, 26.70-7 

विद्यया तदारोहन्ति _ श्रुतिवाक्य 
विद्वसंन्यासकथनम्‌ ... गृढार्थदीपिका 
विद्वान्न बिभेति कुतश्चन तैत्तितीयोपनिषद्‌, 2.9. 
विधिना त्वेकवाक्यल्वास्तुलर्थेन विधीनां स्युः मीमांसार्दशन, .2.7 
विधिस्पृष्ट निषेधानवकाशाः मीमांसान्याय 
विरामप्रत्ययाभ्यासपूर्व: पातज्जलयोगसूत्र, .8 
विशेषदर्शिनः आत्मभावः पातज्जलयोगसूत्र, 4.25 
विशेषो वर्णितो5स्मामिः गूढ्ाार्थदीपिका 
वृक्ष इव स्तब्धो श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 3.9 
वृत्तिसारूप्यमितरत्र पातज्जलयोगसूत्र, 4.23 
वेदानुवचनादीनामैकात्य० बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक 54.3;74. 
वैषम्यनैर्ध॒ण्ये न सापेक्षत्वात्तथा हि दर्शयति ब्रह्मसूत्र, 2..34 
वोपसर्जनस्य पाणिनिसूत्र, 6.3.82 
ब्रतोपवासनियमै: देवलस्मृति 
ब्रीहीनवहन्ति आपस्तम्ब श्रौतसूत्र, .9.]] 
व्याख्यातृत्वेउपि मे नात्र गूढार्थदीपिका 
व्याधिस्त्यानसंशयप्रमाद० पातज्जलयोगसूत्र, .30 
व्युत्तिषते स्वतः गूढ्ार्थदीपिका 
व्युत्थाननिरोधसंस्कारयो: पातज्जलयोगसूत्र, 3.9 
व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यम्‌ बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.5.] 
शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशून्यो विकल्प: पातज्जलयोगसूत्र, .9 
शरणागतसंत्राणम्‌ स्मृतिवाक्य 
शरीरं पीड्यते येन० बृहस्पतिस्मृति; अत्रिसंहिता, 37 
शन्तो दान्त बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.22 
शाख्रदृष्या तृपदेशों वामदेववत्‌ ब्रह्मसूत्र, ..32 
शास्रयोनित्वात्‌ ब्रह्मसूत्र, ..3 
शुचीनां श्रीमतां गेहे योगवासिष्ठ, निर्वाणप्रकरण-पूर्वार्द,, 26.50-5] 
शुभाशुभाभ्यां मार्गभ्याम्‌ मुक्तिकोपनिषद्‌, 2.5; भवसन्तरणोपनिषद्‌, .47; 
योगवासिष्ठ, मुमुक्षुव्यवहारप्रकरण, 9.30 

शैवा: सौराश्च गूढार्थदीपिका 


शौचं दानं तप: देवलस्मृति 
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शौचसन्तोषतप: 
श्येनेनाभिचरन्यजेत 
श्रद्धावीर्यस्मृतिसमाधिप्रज्ञापूर्वक० 
श्रद्धा हानिस्तथाउसूया ह 
श्रवर्ण कीर्तन विष्णो: 
अवणायापि बहुभियों न लम्यः 
श्रीगोविन्दपदारविन्दमकरन्दास्वाद० 
श्रीगोविन्दमुखारविन्दमघुना० 
श्रीरामविश्वेश्वरमाधवानां 
श्रुतानुमानप्रज्ञाभ्याम्‌ 
श्रुतिस्मृत्युदितं धर्ममनु० 
षट्कर्माणि ब्राह्मणस्य 

षष्ठी शेषे 

षष्टूयां भूम्यासमौ 


स ईक्षां चक्रे कस्मिन्नवहमुक्कान्तः 
स एतस्माज़ीवधनातपरापरं 

स एनमविदितो न भुनक्ति 

स एष इह प्रविष्ट: 
सकलमिदमहं च वासुदेवः 

सड़ सर्वात्मिना हेय: 
सट््रामेष्वनिवर्तित्वम्‌ 

स च भगवाज्ज्ञानैश्वर्यशक्ति० 
सच्चिदानन्दरूपं तत्पूर्णम्‌ 

सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति 
सति मूले तद्विपाको 

स्तीषु युक्तिष्वेतासु 


स तु दीर्घकालनैरन्तर्य० 
सत्तातो5पि न भेदः 
सत्त्वपुरुषान्यताख्यातिमात्रस्य 
सत्त्वापत्तिश्चतुर्थी 

सत्यपि भेदापगमे नाथः 
सत्यानृते सुखदु:खे 

सत्य ज्ञानमनन्तम्‌ 

सत्यं दमस्तपः 


श्रीमद्धभगवद्वीता 


पातज्जलयोगसूत्र, 2.32 
आपस्तम्ब श्रीतसूत्र, 22.4.3 
पातज्जलयोगसूत्र, .20 
संग्रहश्लोक 
श्रीमद्धागवतपुराण, 7.5.23 
कठोपनिषद्‌, 2.7 
गृढ्र्थवीपिका 

गृढ्वर्थदीपिका 

गूढार्थदीपिका 
पातञ्जेलयोगसूत्र, .49 
मनुस्मृति, 2.9 

वसिष्ठस्मृति, .2.9 
पाणिनिसूत्र, 2.3.50 
अक्ष्युपनिषद्‌, 43; 
योगवासिष्, निर्वार्णपप्रकरण-पूर्वार्द, 26.69-70 
प्रश्नोपनिषद्‌, 6.3 
प्रश्नोपनिषद्‌, 5.5 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.5 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.7 


मनुस्मृति, 7.88 
गीताभाष्य, 4.6 
गूढ्ार्थदीपिका 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.8. 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.3 


मुक्तिकोपनिषद्‌ू, 2.46, 
योगवासिष्ठ, उपशमप्रकरण, 92.37-38 
पातज्जलयोगसूत्र, .4 


बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 76.4 
पातज्जलयोगसूत्र, 3.49 

योगवासिष्ठ, उत्पत्तिप्रकरण, 8.6 
षट्पदीस्तोत्र, शंकराचार्य, पद 3 
तैत्तितीयोपनिषद्‌, 2.] 

महाभारत 
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79 
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535, 888 
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372, 407 
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84 
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40 
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96, 328, 44, 65] 
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वाक्यानुक्रमणिका] 


सत्यं भूतहितं 

स दाधार पृथिवीम्‌ 

सदा सदानन्दपदे निमग्नम 
सदेव सोम्येदमग्र 
सदेवेत्यादिवाक्येभ्य: 
सद्भ्यामभावो निरूप्यते 
स धीः स्वप्रो 
सन्तोषादनुत्तम: सुखलाभ: 
संतोषो विषयत्यागो 
सन्दिग्धायामपि भृशं 


संन्यासात्रह्मण: स्थानम्‌ 

संयमो धारणा ध्यान 

संसाराच्च समुद्धृता: 

स पूर्वेषामपि गुरु: 

स भगव: कस्मिन्‌ 
समाधिनिर्धूतमलस्य० 
समाधिसिद्धिरीश्वरप्रणिधानात्‌ 
समाननामरूपत्वादावृतावष्यविरोधो० 
समासमाभ्यां विषमसमे 

समे शुचौ शर्करा० 
समोत्तमाधमै राजा 

स यपर्वो सस्मालर्वस्मात्सवनि्‌ 
स॒ यथाकामो भवति तक्तुर्भवति 
स्गदावेव नोतपन्न 

सर्व एते पुण्यलोका भवन्ति 
सर्वथा विजातीयप्रत्ययानन्तरित: 
सर्वपापप्रसक्तोडपि ध्यायन्‌ 
सर्वमेवेह हि सदा 

सर्ववर्णानां स्वधर्मानिष्ठाने० 

सर्व विनश्यद्वस्तुजातम्‌ 
सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌ 
सर्वे क्षयान्ता निचया: 

सर्वे राजश्रिता धर्मा 

सर्वे वेदा यत्पदम्‌ 

सर्वेषामेव वस्तूनां भावार्थो 


गूहार्थदीपिका 


महाभारत 
गृढ्ार्थदीपिका 

छान्दोग्योपनिषद्‌, 3.2. 
बृहदारण्यकोपनिषद्भाष्यवार्तिक, 5.2; 374.0 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.7 

पातज्जलयोगसूत्र, 2.42 

महाभारत 

मुक्तिकोपनिषद्‌ू, 2.9; 

योगवासिष्ठ मुमुश्ुव्यवहारप्रकरण, 9.38 
स्मृतिवाक्य 


गूढार्थदीपिका 

स्मृतिवाक्य 

पातज्जलयोगसूत्र, .26 
श्रुतिवाक्य 

मैत्रायण्युपनिषदू, 6.34 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.45 

ब्रह्मसूत्र, .3.30 

गौतमस्मृति, 7.20 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 2.0 
मनुस्मृति, 7.87 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.] 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.5 
योगवासिष्ठ, उत्तत्तिप्रकरण, 22.28 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 2.23.] 
स्मृतिवाक्य 

योगवासिष्, मुमुक्षुव्यवहारप्रकरण, 4.7 
आपस्तम्बस्मृति 
श्रीमद्धगवद्वीताभाष्य 

ब्रह्मसूत्र, 3.4.26 
वाल्मीकिरामायण, अयोध्याकाण्ड, 05.6 
स्मृतिवाक्य 

कठोपनिषद्‌, .2.5 
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स॒ वा अयं पुरुष: 

स॒ वै शरीरी प्रथमः 

स समानः सन्नुभी 

सहेतुकस्य संसारस्य 

साक्षी चेता 

साम्ना दानेन. भेदेन 

सुखानुशयी राग: 

सूक्ष्मविषयत्वं चालिड्डपर्यवसानम्‌ 
सूर्याचन्द्रमसौ धाता 

सूर्यो यथा सर्वलोकस्य 
सोड्ध्वन: पारमाप्रोति 
सोइन्वेध्व्य: स विजिज्ञासितव्यः 
सो5श्नुते सर्वान्कामान्सह 

सो5हं भगव: शोचामि 
स्तोकादपि प्रदातव्यम्‌ू० 
स्थानाद्वीजादुपध्म्भात्‌ 
स्थान्युपनिमन्त्रणे सड्डस्मयाकरणं० 
स्थिरसुखमासनम्‌ 

स्नातं तेन समस्ततीर्थसलिले 
स्मृतिपरिशुद्धी स्वरूपशून्येव० 
स्मृत्योर्विरोधे न्यायस्तु 
स्वरसवाही विदुषो5पि 

स्वस्थं शान्तं 
स्वस्यानीशत्वबाधेन 
स्वस्वविषययासंप्रयोगे 
स्वाराज्यकामो राजा राजसूयेन यजेत 
स्वेषु दारेषु संतोष: 

हन्ता चेन्मन्यते 

हरिय्यधैक: पुरुषोत्तम: स्मृत: 
हस्तमुक्तिप्य यातो5सि० 
हानमेषां क्लेशवदुक्तम्‌ 
हिमालयो नाम नगाधिराज:ः 
हल्ुण्डरीकादौ मनसश्चिरकालस्थापनं धारणा 
हृथे दृष्यति दृप्तो- 

हेतुदर्शनाच 


श्रीमद्भगवद्गीता 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 2.5.8 
.. स्मृतिवाक्य 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.7 
गूढार्थदीपिका 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6. 
महाभारत, शान्तिपर्व; मनुस्मृति, 7.98 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.7 
पातज्जलयोगसूत्र, .45 
श्रुतिवाक्य 

कठोपनिषद्‌, 2.5.] 
श्रुतिवाक्य 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 8.7.] 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 2.]. 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 7..3 
बृहस्पतिस्मृति 

योगभाष्य, 2.5 
पातञ्जलयोगसूत्र, 3.5] 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.46 
स्मृतिवाक्य 
पातज्जलयोगसूत्र, .43 
याज्ञवल्क्यस्मृति, .2.2 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.9 
गौडपादकारिका, 3.47 
गूढार्थदीपिका 
पातज्जलयोगसूत्र, 2.54 
विधिवाक्य 

महाभारत 

कठोपनिषद्‌, 2.9 
रघुवंश, 3.49 
पातज्जलयोगसूत्र, 4.28 
मेघदूत, । 

स्मृतिवाक्य 

जैमिनिसूत्र, .3.4 


674, 89 


40 : 


339, 47 
369 

5 

7, 332, 685 


अनुबन्ध 


3 
विमशोद्ध्वृतवाक्यानुक्रमणिका 


वाक्यप्रतीक 


अकर्तरे च कारके संज्ञायाम्‌ 
अकाकारयो: ख्रीप्रत्ययो:० 
अकारो वासुदेव: स्यात्‌ 
अखण्डवस्त्वनवलम्बनेन० 
अम्निकामो दारुणी मध्नीयात्‌ 
अम्रिषोमीयं पशुमालभेत 
अग्रिहोत्रं जुहुयात्स्वर्गकाम: 
अम्ने्ृतं विष्णोस्तण्डुल० 
अग्नयाधेयं पाक० 

अघं स केवल भुद्क्ते० 
अजकनाशं नष्ट इतिवत्‌ 

अजो नित्य: शाश्वतो5यं पुराण: 
अतसिमंस्तदूबुद्धिरध्यासः 
अतिरात्रे षोडशिनं गृहणाति 
अलब्तो निवृत्तस्य० 

अत्र वेदा: अवेदा: भवति 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासा 
अदर्शनादापतित: पुनः 
अधिकारी तु विधिवदधीत० 
अध्यवसाये अध्यवसित० 
अध्यात्प्रसाद 5 यदा निर्विचारस्य० 
अध्यापनं ब्रह्मयज्ञ:० 
अनधिगतविषयं प्रमाणम्‌ 
अनधिगताबाधितविषयज्ञानत्वं ० 
अनधिगतार्थगन्तृ ० 

अनन्तं वै मन: अनन्ता० 
अनन्तान्योधयेच्रस्तु० 
अनन्यतभ्य: शब्दार्थ: 
अनवस्थितजन्मानो ० 
अनुदात्तडित आत्मनेपदम्‌ 
अनुदात्तित्त्वप्रयुक्तमात्मनेपदमनित्यम्‌ 


सन्दर्भ-सद्टेत 
पाणिनिसूत्र, 3.3.9 
वार्तिक, 53 


वेदान्तसार, पृष्ठ 3 


विधिवाक्य 

विधिवाक्य 

श्रुतिवाक्य 

मनुस्मृति, 2.43 
मनुस्मृति, 3.8 
सिद्धान्तकौमुदी, पृष्ठ 37] 
कठोपनिषद्‌, 2.8 
ब्रह्मसूत्रशाडूरभाष्य, .].] 
विधिवाक्य 
सांख्यतत्त्वकीमुदी, पृष्ठ 24 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.22 
ब्रह्मसूत्र, .. 

महाभारत, शान्तिपर्व, 74.]7 
वेदान्तसार, पृष्ठ 
अलंकारसर्वस्व, 23 
योगभाष्य, .47 
मनुस्मृति, 3.70 
धर्मोत्तरप्रदीप 
वेदान्तपरिभाषा, पृष्ठ 5 
तर्कभाषा, पृष्ठ 39 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.].9 
न्यायवाक्य 

भावप्रकाशन, पृष्ठ 5 
पाणिनिसूत्र, .3.2 
परिभाषा, 97 
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अनुभावो विकारस्तु० 
अनुवृत्तिप्रत्ययहेतु: सामान्यम्‌ 
अन्‍्त्ो निल्यद्रव्यवृत्तिविशेष: 
अन्येष्वापि० 
अन्योन्याभिभवाश्रयजनन० 
अपशवो वा अन्ये गोअश्वेभ्य:० 
अपहुतिरभीथ च किज्विदन्तर्गतोपमा 
अपाणिपादों जवनो० 

अप्राधान्यं विधेर्यत्र० 

अभयं सर्वभूतेभ्यो दत्त्ता० 
अभ्यहितं च 

अभ्यासवैराग्याभ्यां तन्निरोध: 
अभ्युदयनि:श्रेयसपुरुषार्थप्रयोज्यं ० 
अयमात्मा ब्रह्म 
अर्धान्विभावयन्तीति० 
अर्शआदिभ्योड चू 
अल्पाक्षरमसन्दिग्धं० 

अल्पाच्तरम्‌ 

अवश्यमेव भोक्तव्यं कृत॑ 
अवस्थिताश्चिरं चित्ते० 
अविद्यात्िका हि बीज शक्ति: 
अविभागो हि बुदृध्यात्मा विपर्यासित० 
अविवक्षितवाच्यध्वनौ वाच्यं० 
अशुद्धमिति चेत्‌ न शब्दात्‌ 
असारं फल्गु० 

असुराणां देवप्रतिपक्षभूतानां० 
असूया तु दोषारोपो गुणेष्वपि० 
अख्री पड़ूं पुमान्पाप्मा पापमू० 
अम्नी प्रकाण्ड: स्कन्ध:० 

अस्य महतो भूतस्य निश्वसितं 
अस्य लोकस्य का गति० 

अहं ब्रह्मास्मि 

अहरहः सन्ध्यामुपासीत 
आकाशस्तल्लिड्रात्‌ 
आझेनाइखियाम्‌ 
आततायिनमायान्तमपि वेदान्तपारगम्‌० 
आलनि खल्वरे दृष्टे श्रुते० 


श्रीमद्धगवद्गीता 


दशरूपक 4.3 
प्रशस्तपादभाष्य, पृष्ठ 276 
भाषापरिच्छेद, कारिका 0 

पाणिनिसूत्र, 3.2.0] 
सांख्यकारिका, 2 

. न्यायवाक्य 

काव्यालंकार, 3.2] 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 3.9 
नारदपरिव्राजकोपनिषद्‌, 5.28 
वार्तिक, 42 

योगसूत्र, .2 


माण्डूक्योपनिषद्‌, 2 
भावप्रकाशन, पृष्ठ 5 
पाणिनिसूत्र, 5.2.27 


पाणिनिसूत्र, 2.2.34 
भावप्रकाशन, पृष्ठ 5 
ब्रह्मसूत्रशाडूरभाष्य, .4.3 
काव्यप्रकाश, चतुर्थ उल्लास, पृष्ठ 82-83 
ब्रह्मसूत्र, 3..25 
अमरकोश, 3..56 
अमरकोश, .7.24 
अमरकोश, .4.23 
अमरकोश, 2.4.0 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 2.4.]0 
छान्दोग्योपनिषद्‌, .9.] 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0 
विधिवाक्य 

ब्रह्मसूत्र, ..22 
पाणिनिसूत्र, 7.3.20 
मनुस्मृति, 8.350 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.5.6 


(अनुबन्ध 3 


598 
39, 630 


4, 453 


42, 236 
80 
570 

232, 522 
20 
ह8॥। 
833 
492 

4, 453 
206 
493 
839 
42 
538 


वाक्यानुक्रमणिका] 


आत्न्येव जगत्‌ सर्वम्‌ 
आत्मशय्यासनं वख्रं जाया० 
आत्मानं सततं रक्षेद्वरैरपि० 
आल्मान: आकाश: सम्भूतः 
आत्मा मनसा संयुज्यते० 
आलेन्द्रियाद्याधिष्ठाता० 
आधादिभ्य उपसंख्यानम्‌ 
आधारो5घिकरणम्‌ 
आधिदैविक यक्षराक्षस० 
आधिभौतिकं मानुष० 


आ फलविपाकाचित्तभूमौ शेरत इत्याशया: 


आम्नायस्य क्रियार्थ० 
आवरणशक्तिस्तावदल्पो5पि० 
इच्छादेषप्रयल ० 

“इति' शब्दोपादानात्‌ू, अस्य सूत्रस्य० 
इत्यंभूतलक्षणे 

इन्द्रियाणां तु सर्वेषां 
इष्साधनताबोधक० 

इष्टया पितरौ संयुज्यमानी 
उद्भिदा यजेत पशुकाम: 
उपत्यकाद्रेरासन्रा० 

उपनीय तु यः शिष्यं 

उपमाने कर्मणि च 

उपमितं व्याप्रादिभि: सामान्यप्रयोगे 
उपमैव तिरोभूतभेदा रूपकमुच्यते 
उप स्वसमीपवर्तिनि स्वधर्म० 
उपासन नाम यथाशाख्रम० 
उभयप्राप्ती कर्मणि 

उभयाकांक्षा प्रकरणम्‌ 

उभयोश्च युगपत्माप्ता० 

उभौ यदि व्योम्नि० 

उस्येक: 

ऊष्मभागा हि पितरः 
ऋतृक्थादिसूत्रान्ताट्‌ठक्‌ 

ऋतौ भायमिुपेयात्‌ 

एकत्ं न प्रयुज्जीत० 
एकमेवाद्वितीयम्‌ 


गूढार्थदीपिका 


वेदान्तसिद्धान्तमुक्तावली, 23 
बोधायनधर्मसूत्र, .5.67 
न्यायवाक्य 
तैत्तिरीयोपनिषदू, 2..] 
वाल्यायनभाष्य, ..4 
न्यायसिद्धान्तमुक्तावली, 47 
' वार्तिक, 3339 
पाणिनिसूत्र, .4.45 
सांख्यतत्त्वकौमुदी, पृष्ठ 5 
सांख्यतत्त्वकौमुदी, पृष्ठ 4 
योगभाष्यतत्त्ववैशारदी, .24 
मीमांसासूत्र, .2.] 
वेदान्तसार, पृष्ठ 4 
न्यायसूत्र, ..0 
लघुशब्देन्दुशेखरटीका 
पाणिनिसूत्र, 2.3.2] 
मनुस्मृति, 2.99 
न्यायसूत्रवृत्ति .2.62 
ताण्ड्यमहाब्राह्मण, 9.7.2 
अमरकोश, 2.4.7 
मनुस्मृति, 2.40 
पाणिनिसूत्र, 3.4.45 
पाणिनिसूत्र, 2..5 
काव्यादर्श, 2.66 
न्यायकोश, पृष्ठ 477 
पाणिनिसूत्र, 2.3.66 
अर्थसंग्रह, पृष्ठ 36 
अर्थसंग्रह, पृष्ठ, 79 
शिशुपालवध, 3.8 
पाणिनिसूत्र, 7.3.50 
कृष्णयजुर्वेद, तैत्तिरीयब्राह्मण, .3.0 
पाणिनिसूत्र, 4.2.60 
गौतमस्मृति 

स्मृतिवाक्य 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.2.] 


]29 
6] 


300 
0], 660, 735 


940 


एकस्य तूभयत्वे संयोगपृथक्त्म्‌ 
एकादशश्च भविता० 

एकान्तो दुःखनिवृत्ते० 
एकाहादीनां सत्राणां० 

एके मुख्यान्यकेवला० 
एकोबन्यार्थे प्रधाने च 

एको देव: सर्वभूतेषु० 

एको बहूनां यो विदधाति० 
एतदप्रमेयं धुवमिति 

एतद्धि जन्मसामग्रूयं० 

एते तु मनवो5तीता: 
एतैरायुष्काम आयुराशास्ते० 
एष एव साधु कर्म कारयति 
ऐश्वर्यस्य समग्रस्य० 

ऐहिकानां स्रकूचन्दन० 
ओमित्येवं ध्यायथ० 

ओं नमो भगवते वासुदेवाय 
ओषधि: पलपाकान्ता 
कथमसतः सज्ञायेत 

कथा तु नानावक्तकपूर्वोत्तर० 
कपूय कुसितावद्य० 
कर्तुरीसिततमं कर्म 
कर्दुकर्मणो: कृति 

कर्मणा पितृलोको विद्यया देवलोक: 
कर्मणा यमभिप्रैति स संप्रदानम्‌ 
कर्मण्यण्‌ 

कर्मव॒त्‌ कर्मणा तुल्यक्रिय: 


कर्मस्वरूपमात्रबोधको विधिरुपत्तिविधि: 


कषायादिषु यथाविध्यनुप्रयोग: 
काम जानामि ते मूल॑ -- 

काम: संकल्पो० -- 
कारणदोषबाधकज्ञान० 

कारणे कार्यस्योकत्ते: -- 

कारीर्या यजेत वृष्टिकाम: 
कार्यनियतपूर्ववर्त्ति कारणम्‌ 
कार्येण कारणेन वा सहैकसिमिन्नर्थे० 
कासार: सरसी सर: 


श्रीमद्धगवद्गीता 


मीमांसासूत्र, 4.3.5 
विष्णुपुराण 3.2.29 
सांख्यतत्त्वकौमुदी, पृष्ठ 24 
माठव्वृत्ति, पृष्ठ 8 
अंमरकोश, 3.3.6 


श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6. 
कठोपनिषद्‌ 5., श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ 6.3 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 4.4.20 
मनुस्मृति, 2.93 
विष्णुपुराण 

श्रुतिवाक्य 

श्रुत्रिवाक्य 

वेदान्तसार, पृष्ठ 2 
मुण्डकोपनिषद्‌, 2.2.6 
अमरकोश, 2.4.6 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.2.2 
तर्कभाषा, पृष्ठ 244 
अमरकोश, 3..54 
पाणिनिसूत्र, .4.49 
पाणिनिसूत्र, 2.3.65 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .5.6 
पाणिनिसूत्र, .4.32 
पाणिनिसूत्र, 3.2.] 
पाणिनिसूत्र, 3..87 
अर्धसंग्रह, पृष्ठ 20 
पाणिनिसूत्र, 3.4.46 
स्मृतिवचन 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .5.3 
शाख्रदीपिका , पृष्ठ 45 
वेदान्तपरिभाषा, पृष्ठ 256 
विधिवाक्य 

तर्कसंग्रह, पृष्ठ 59 
तर्कसग्रह, पृष्ठ 62 
हलायुधकोश, 675 
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किति च 

कृतात्ययेडनुशयवान्‌० 

कृपा ८ कारुणा, आत्मनीव परस्मिनू० 
कृषिर्भूवाचक: शब्दो 

कृष्णेति मड्लं नाम 

कृष्णं बन्दे जगदगुरुम्‌ 

कृष्‌ विलेखने 

को ब्रह्मेति समाख्यातः 

को वा वेद, क इह प्रवोचत्‌ 
क्रियाया: प्रवर्तक॑ निवर्तक॑ वा -- 
क्रियोपयोगि क्रियान्वयि कारकम्‌ 
क्षीरनीरन्यायेन तु सड्डूर: 

क्षुद्रो दरिद्रे कृपणे० 
गुणवचनत्राह्मणादिभ्य: कर्मणि च 
गुरुपाठादनुश्रूयते इत्यनुश्रवो० 

गुरु वा बालवृद्धौ० 

गुरु हुंकृत्म लँकृत्य - 

गुरोश्च हल; 

गृधु अभिकांक्षायाम्‌ 
गौणप्रधानयोर्विरोधे गुणेत्वन्यायकल्पना 
धृतनिधायं निहित॑ जलमितिवतू 
चक्षिद्ट व्यक्तायां वाचि 

चजो: कु: धिण्ण्यतोः 

चतुर्थी भूमिका ज्ञानं० -- 
चतुर्वर्णादीनां स्वार्थ उपसंख्यानम्‌ 
चत्वारि पदजातानि नामाख्याते० 
चित्तचमत्कारश्चित्तविस्ताररूपो ० 

चित्त तु चेतो हृदयं० -- 
चूर्णादिपिण्डीभावहेतुर्गुण: खेह: 
चैतन्यविशिध्देह एवात्मा० 
चोदनालक्षणोडर्थों धर्म: 
जगद्व्यापारवर्ज प्रकरणादसत्रिहित्वाच्च 
जननमरणकरणानां प्रति० 

जन्माचस्य यत: 

जन्यानां जनक: कालो० 

जर्तिल: कध्यते सद्धिररण्यप्रभवस्तिल: 
जागयाद्‌ दशनाइयस्तु० 


गूढ्र्थदीपिका 


पाणिनिसूत्र, 7.2.8 
ब्रह्मसूत्र, 3..8 
योगवार्तिक, .33 
श्रीधरीटीका; विष्णुपुराण 


भ्वादिगण, 77; तुदादिगण, 6 
हरिवंशपुराण 

ऋग्वेद, 3.3.24; बाष्कलमन्त्रोपनिषद्‌, 0 
शाबरभाष्य 
अलंकारसर्वस्व, सूत्र, 86 
कोश 

पाणिनिसूत्र, 5..24 
सांख्यतत्त्वकैमुदी, पृष्ठ 3 
मनुस्मृति, 8.350 
याज्ञवल्क्यस्मृति, 3.6.29] 
पाणिनिसूत्र, 3.3.03 
दिवादिगण, 32 
न्यायवाक्य 
सिद्धान्तकौमुदी, पृष्ठ 37] 
अदादिगण, 25 
पाणिनिसूत्र, 7.3.52 
योगवासिष्ठ 

वार्तिक, 309 

निरुक्त, .] 
साहित्यदर्पण, पृष्ठ 78 
अमरकोश, .4.3] 
तर्कसग्रह, पृष्ठ 52 
सर्वदर्शनसंग्रह, पृष्ठ 4 
मीमांसासूत्र, ..2 
ब्रह्मसूत्र, 4.4.7 
सांख्यकारिका, 8 
ब्रह्मसूत्र, ..2 
भाषापरिच्छेद, 45-46 
हलायुधकोश, 2.583 
स्मृतिवाक्य 


43 
3], 33, 760, 90] 
32 


823 


942 


जातिगुणक्रियासंज्ञाभि: -- 
जात्याख्यायामेकस्मिनू० -- 
जायते5स्ति विपरिणमते -- 
जीवन नरो भद्रशतानि भुड्क्ते 

' जीवं प्रांणधारणे 
ज्ञातविषयक ज्ञानं स्मृति: 
ज्ञानजन्या भवेदिच्छा० 
ज्ञानमुलच्यते पुंसां क्षयात्‌० 
ज्ञानं लब्ध्वा परां -- 
ज्ञानादैव तु कैवल्यम्‌ 
ज्योत्त्रादित्वात्‌ 
ण्वुलतृचौ 
ततः आगतः 
तत्तेदन्‍्तावगाहिनी प्रतीति: प्रत्यभिज्ञा 
तत्त्वमसि 
तद्रकृतवचने मयट्‌ 
तत्र त्वाक्षाणा यः -- 
तत्र प्रत्ययैकतानता ध्यानम्‌ 
तत्र स्थितौ यलो5भ्यासः 
तत्राज्ञातार्थज्ञापको वेदभागो विधि: 
तदधीते तद्वेद 
तंदस्य सज्जातं तारकादिभ्य इतचू 
तदुपदिदिक्षु: सर्वलोकानु० 
तदेतत्‌ प्रेय: पुत्रात्‌ प्रेयो -- 
तद्य इह रमणीयचरणा० 
तद्यवैषीकातूलमग्रौ ० 
तद्रूपकमभेदों य० -- 
तदूवहतिरथयुगप्रासड्रम्‌ 
तद्विज्ञानार्थ स गुरुमेवाभिगच्छेतू 
तपसा किल्विषं हन्ति 
तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा -- 
तमेव विदित्वातिमृत्युमेति० -- 
तमेवैक॑ जानथ आत्मानमन्या० 
तरति शोकमात्मवित्‌० 
तर्ि तत्त्वसाक्षात्कारे० 
तसौ मलर्थे 
तस्माद्‌ वा एतस्मादात्मन: आकाश: -- 


श्रीमद्धगवद्गीता 


सिद्धान्तकौमुदी, पृष्ठ 699 
पाणिनिसूत्र, .2.58 
निरक्त, .] 

न्यायवाक्य 

हम भ्वादिगण, 379 
तर्कभाषा, पृष्ठ 4 

सुप्रसिद्ध उक्ति 

स्मृतिवाक्य 

गीता, 4.39 

श्रुतिवाक्य 

वार्तिक, 397 

पाणिनिसूत्र, 3..33 
पाणिनिसूत्र, 4.3.74 
न्यायकोश 

छान्दोग्योपनिषद्‌, 6.8.7 
पाणिनिसूत्र, 5.4.2] 
अमरकोश, .6.5 
योगसूत्र, 3.2 

योगसूत्र, .3 

अर्थसंग्रह, पृष्ठ 6 
पाणिनिसूत्र, 4.2.59 
पाणिनिसूत्र, 5.2.36 
शाडूरभाष्य 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.8 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.0.7 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 5.24.3 
काव्यप्रकाश, दशम उल्लास, सूत्र 38 
पाणिनिसूत्र, 4.4.76 
मुण्डकोपनिषद्‌, .2.2 
मनुस्मृति, 2.04 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.22 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ू, 3.8, 6.5 
मुण्डकोपनिषद्‌, 2.2.5 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 7..3 
विवरणप्रमेयसंग्रह, . 
पाणिनिसूत्र, .4.9 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 2..] 
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तस्य वाचकः: प्रणव: 
तानि च प्रमाणानि षट्‌ 
तावत्‌ कर्माणि कुर्वीत 
तितिक्षा शीतोष्णादि० 


. तिलपिज्जस्तिलपेजस्तथा षण्ढतिल: स्मृतः 


तीव्रसंवेगानामासन्न: 
तुल्यबलयोरेव सत्रतिपक्षत्वमू० 
तुल्ययोगवचन प्रायिकम्‌ 

तन 

तेन तुल्य॑ क्रिया चेद्वति: 

तेन सहेति तुल्ययोगे 
दग्धेन्धनानलवदुपशमो मोक्ष: 
दध्ना जुहोति 

दध्नेन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌ 

दमो बाह्नोन्द्रियाणां - 
दशमस्त्वमसि 

दिवादिभ्य: श्यन्‌ 

दुःखानुशयी द्वेषः 
दृध्वदानुश्रविक: -- 

देशसामान्यं स्थानम्‌ 

देहान्ते देवस्तारक परब्रह्म व्याचष्टे 
द्रव्यविभाजकोपाधिद्दय ० 

इन्द्दं रहस्यमर्यादावचन० 

द्वाविमौ पुरुषौ लोके० 

द्विज: स्याद्‌ ब्राह्मणक्षत्र० 

द्विधा विधाय चैकैक॑ -- 

द्वौ तिले तिलपेजश्च 

धर्ममूलः सदैवार्थ: --- 

धार्थ: केवल: शुद्धो भाव० -- 
ध्यायतीव बको ध्यायतीव पृथिवी० 
ध्यायतीव लेलायतीव० 
ध्रुवमपाये5पादानम्‌ 

न कलग्जं भक्षयेत्‌ 

न कुंडयां नोदके सड्ो० 

न कुर्वीत वृथाचेथम्‌ 

न चास्य कश्चिज्जनिता -- 

न जायते ग्रियते वा विपश्चित्‌ - 


गूढार्थदीपिका 


योगसूत्र, .27 
वेदान्तपरिभाषा, पृष्ठ 26 
श्रीमद्भागवतपुराण, .20.9 
वेदान्तसार, पृष्ठ 2 
हलायुधकोश, 2.583 
योगसूत्र, .2॥ 
न्यायकोश 
सिद्धान्तकौमुदी, पृष्ठ 60 
पाणिनिसूत्र, 3.2.35 
पाणिनिसूत्र, 5..5 
पाणिनिसूत्र, 2.2.28 
प्रशस्तपादभाष्य, पृष्ठ 235 
तैत्तिरीय ब्राह्मण, 2..5.6 
वेदान्तसार, पृष्ठ 2 
पाणिनिसूत्र, 3..69 
योगसूत्र, 2.8 
सांख्यकारिका, 2 
अर्थसंग्रह, पृष्ठ 46 
श्रुतिवाक्य 

तर्कदीपिका, पृष्ठ 28 
पाणिनिसूत्र, 8..5 
गीता, 5.6 
मेदिनीकोश 

पञज्चदशी, .27 
अमरकोश, 2.9.9 
महाभारत, शान्तिपर्व, 23.4 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 7.6.] 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.7 
पाणिनिसूत्र, .4.24 
निषेधवाक्य 

वसिध्स्मृति, 7.0.7 
मनुस्मृति, 4.63 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.9 
कठोपनिषद्‌, 2.8 
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न जीवो ग्रियते -- 

न तस्य प्राणा उक्कामन्ति 

न लोकाव्ययनिष्यखलर्थतृनाम्‌ 
न स पुनरावर्तते 

न हि गौ स्वरूपेण० 

नहि ज्ञानेन सदृश॑ -- 

नहि तस्यामवस्थायामर्जुनस्य० 
न हि प्रत्यक्षमनुपपन्न॑ नामास्ति 
न हि विज्ञातुर्विज्ञाते: -- 
नागादीनां प्राणादि० 
नाततायिवधे दोषो० 

नातिरात्रे षोडशिनं गृहणाति 
नान्‍्य: पन्‍्था विद्यतेउयनाय 
नान्यो5तो दृध श्रोता 
नामधेयानां विधेयार्थ० 
नायमात्मा बलहीनेन लम्यः 


नित्यत्वे सत्यनेकसमवेतत्व॑ं सामान्यम्‌ 
नित्यान्यकरणे प्रत्यवायसाधनानि 


निद्रा चित्तस्यावसादो लयः 


निमित्तापाये नैमित्तिकस्याप्यपायः 


निम्न॑ गंभीर गम्भीरम्‌ 
निरीहतदोत्साहप्रतिबन्ध० 
निवृत्तस्य पुनरनुत्पादः 
निश्चितं श्रेय: नि:श्रेयसम्‌ 
निष्कलं निष्क्रियं शान्तम्‌ 
निष्कुह: कोटरं वा ना 
नेह नानास्ति किज्वन्‌ 
न्याय: पञ्चाड्मधिकरणम्‌ 
पचाद्चू 

पज्चरूपोपन्न एंव हतुः 
पज्च सूना गृहस्थस्य -- 
पत्र पलाशं छद॒नं 


पदार्थस्य प्राणप्रदो धर्मों जातिः 


परवल्लिड् इन्द्रतत्पुरुषयो: 
परोद्देशप्रवृत्तकृति ० 
पाठक्रमादर्थक्रमो बलीयान्‌ 
पा रक्षणे 


श्रीमद्धगवद्वीता 


छान्दोग्योपनिषद्‌, 6..3 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.6 
पाणिनिसूत्र, 2.3.69 
नारदपरिव्राजकोपनिषद्‌, 9.22 
के वाक्यपदीय 
गीता, 4.38 
आनन्दगिरिटीका 

शाबरभाष्य, .3.3 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.30 
वेदान्तसार, पृष्ठ 5 

मनुस्मृति, 8.35 
निषेधवाक्य 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 3.8 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 3.7,23 
अर्थसंग्रह, पृष्ठ 8] 
मुण्डकोपनिषद्‌, 3.2.4 
न्यायरिद्धान्तमुक्तावली, पृष्ठ 44 
वेदान्तसार, पृष्ठ ] 
श्रीधरीटीका 

न्यायवाक्य 

अमरकोश, .0.5 


सांख्यतत्त्वकैमुदी, कारिका, । 


श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 6.9 
अमरकोश, 2.4.3 
कठोपनिषद्‌, 4.]।; बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 4.4.9 
महाभारतटीका, 2.5.3 
पाणिनिसूत्र, 3..34 
तर्कभाषा, पृष्ठ 89 
मनुस्मृति, 3.68 
अमरकोश, 2.4.4 
काव्यप्रकाश, पृष्ठ 33 
पाणिनिसूत्र, 2.4.26 
अर्धसंग्रह, पृष्ठ 25 
न्यायवाक्य 

अदादिगण, 49 
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पुनरुतपत्ति: प्रेत्मभाव: 

पुंसां र्तशभ्युपायतवात्‌० 

पुरुषस्य निवर्तक वाक्य निषेध: 
पुरुषान्न परं किड्चित्‌० 
पूतिगच्धिन्धस्तु दुर्गन्‍्ध: -- 

पूयी विशरणे दुर्गन्‍्धे च 

- पूर्वपक्ष-आद्यपादो ० 

प्रकृति यान्ति भूतानि० 
प्रकृष्मशुक्लकृष्णं धर्म -- 
प्रकृष्वाचक: प्रश्च 

प्रज्ञादिभ्यश्च 

प्रज्ञानं ब्रह्म 

प्रणव > प्रकर्णेण नूयते स्तूयतेडनेन्नेति० 
प्रतिकूलवेदनीयं दुःखम्‌० 

प्रतीप॑ विरुद्ध सुखदु:खादिकं० -- 
प्रत्यक्षानुमानागमाः प्रमाणानि 
प्रयोजकश्चोपाधि: 
प्रयोजेनमनुद्विश्य न मन्दोडपि० 
प्रयोजनेच्छाजनितक्रियाविषय ० 
प्रलापोडनर्थक॑ वचः 
प्रवर्तनालक्षणा दोषा: 

प्रवृत्तिां निवृत्तिवाँ -- 

प्रवृत्तौ वा निवृत्ती वा 

प्रसंख्यानं यावतां तत्त्वानां -- 
प्रसार्य पादौ -- 
प्रागभावासहवृत्ति: युगपदुल्न्ना० 
प्राधान्यं विधेर्यत्र० 
प्राशस्त्यनिन्दान्यतरपरं वाक्यमर्थवादः 
प्रीत्याप्रीतिविषादात्मका: -- 
प्रेत्नभावश्च आतन: -- 

प्रेष्ठे भवांस्तनुभृतां -- 
फलवलन्निधौं अफलं तदड्म्‌ 
फलायोगव्यवक्तिन्नं कारण करणम्‌ 
फल्गु: निरर्थकेषपि च 
फलल्वसारे5भिधेयवत्‌ 
बालाग्रशतभागस्य० 

बाहू राजन्य: कृतः 


गूढार्थदीपिका 


न्यायसूत्र, ..9 
विधिविवेक 

अर्थसंग्रह, पृष्ठ 93 
कठोपनिषद्‌, 3.] 
अमरकोश, .5.2 
भ्वादिगण, 335 
बृहस्पतिस्मृति 

गीता, 3.33 

भोजवृत्ति 

ब्रह्मवैवर्तपुराण 

पाणिनिसूत्र, 5.4.38 
ऐतरेयोपनिषद्‌, 5.3 
भोजवृत्ति, .27 

तर्कांग्रह, पृष्ठ 726 

योगसूत्र, .7 

तर्कभाषा, पृष्ठ 75 
श्लोकवार्तिक, सम्बन्धाक्षेपपरिहार, श्लोक55 
अर्थसंग्रह, पृष्ठ 3 
भावप्रकाशन, पृष्ठ 6 
न्यायसूत्र, ..8 
श्लोकवार्तिक, शब्दपरिच्छेद, 4 
श्लोकवार्तिक, चोदनासूत्र-्रत्यक्षसूत्र, 2।0-207 
भोजवृत्ति 

कालिकापुराण 7.6 
वैशेषिकसूत्रोपस्कार 

अर्थसंग्रह, पृष्ठ 09 
सांख्यकारिका, 2 

तर्कभाषा, पृष्ठ 23 
श्रीमद्धागवतपुराण, 0.29.32 
न्यायवाक्य 

पदार्थचन्द्रिका 

हैमकोश 

विश्वकोश 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 5.9 
क्रग्वेद, 0.90.2 
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बाह्यवृत्ति: श्वासो रेचकः 
बुद्धि्नाम निश्चयामिका० 
बुदृध्यादिषट्क॑ -- 
बृहत्वातू विष्णुरुच्यते 
बोधातलको जीव: 

ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति 
ब्रह्म सत्‌ ब्रह्माप्येति 
ब्रह्मार्पणं ब्रह्म हवि; 
ब्राह्मोजातौ 
ब्रीहिभिर्यजेत 

ब्रीहीन्‌ अवहन्ति 

ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति 
भावकर्मणोः 

भाव: स्याद्भावनं० 

भिक्ष्‌ याज्वायाम्‌ 
भिक्षादिभ्योड ण्‌ 

भिद्यते हृदयग्रन्थिश्छिध्न्ते० 
भूतेषु वसते 
भूमिनिन्दाप्रशंसासु ० 


भूयश्चान्ते विश्वमायानिवृत्ति: 


भेदानां परिमाणात्‌ 

भैक्ष॑ भिक्षाकदम्बकम्‌ 
मड्डलं रुक्मिणीकान्तो० 
मड्ूल॑ श्रीगुरोध्यनिं० 
मतिबुद्धिपूजार्थेभ्यश्च 
मथेहिंसायाम्‌ 

मदो रेतसि कस्तूरया -- 
मनसश्चेन्द्रियाणां च० 
मनुः स्वायंभुवो० -- 
मनो नाम संकल्प० -- 
मन्ये शड्डढे ध्रुवं० 
मन्वन्तरं तु दिव्यानां -- 
मम माता मम पिता -- 
माधुकरमसंक्तिप्तं० 
मानसं कामक्रोधलोभ० 
मा हिंस्यात्‌ सर्वा भूतानि 
मुख्यार्थबाधे तदुक्तो० 


श्रीमद्भणवद्वीता 


भोजवृत्ति, 2.50 

वेदान्तसार, पृष्ठ 4-5 
भाषापरिच्छेद, कारिका, 90-9] 
महाभारत, 5.70.3 
जैनदर्शनसार, पृष्ठ 4-5 
श्रुतिवाक्य 
'बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.6 
गीता, 4.24 

पाणिनिसूत्र, 6.4.7 


तैत्तिरीय ब्राह्मण, 3.2.5.4 
पाणिनिसूत्र, .3.3 
भावप्रकाशन, पृष्ठ 5 
भ्वादिगण आ० सेट्‌ 
पाणिनिसूत्र, 4.2.38 
मुण्डकोपनिषद्‌, 2.2.8 
विष्णुपुराण, 6.5.82 
वार्तिक, 383 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, .0 
सांख्यकारिका, 5 
अमरकोश, 2.7.46 


पाणिनिसूत्र, 3.2.88 
भ्वादिगण, 36 

कोश 

महाभारत, शान्तिपर्व, 240.4 
विष्णुपुराण 

वेदान्तसार, पृष्ठ 5 

काव्यादर्श, 2.234 

अमरकोश, .4.22 
पद्मपुराण, क्रियायोगसार 7.82 
संन्यासोपनिषद्‌, 2.65 
सांख्यतत्त्वकैमुदी, पृष्ठ 2 
निषेधवाक्य 

साहित्यदर्पण, 2.5 
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मूक करोति वाचालं० 
मूलप्रकृतिरविकृतिर्महदाद्या: --- 
मैत्राक्षज्योतिक: -- 
मोक्षकारणसामग्रूयां० 

मोहनं हिताहितादि० 
यच्छेदवाडमनसीप्राज्ञ: 


यजतिषु ये यजामहं करोति नानुयाजेषु -- 


यजेत स्वर्गकाम: 

यज्ञार्थ पशवः सृथ -- 

यज्ञो वै विष्णु: 

यतश्च निर्धारणम्‌ 

यती प्रयले 

यतो वा इमानि भूतानि० 
यत्करोषि यदश्नासि० 
यक्तिज्वित्‌ फलमुद्दिश्य 
यत्कृतक॑ तदनित्यम्‌ 
यत्राग्द्वादशसाहसरमुदितं० 
यत्र कर्म मानान्तरेण प्राप्त० -- 
यत्राधिकरणे यस्य कालत्रये० 
यत्रोभयो: समो दोष: 
यत्तमवेतं कार्यमुलद्यते० 
यथा नद्यः स्यन्दमाना: -- 
यथा पुष्करपलाश आपो० 
यथार्थानुभव: प्रमा 
यदध्यकलापो भवति० 
यद्यपहुतिगर्भत्वं सैव० 
यदर्थिक्तावसम्भाव्यमानस्य० 
यदर्थोक्ती च कल्पनम्‌० 

यद्वा जयेम यदि वा० 
यवैर्यजेत 

यश्च श्रोत्रियों -- 
यस्मात्त्ववा हत: केशो -- 
यस्य तीक्ष्णो वृको 

यस्य पर्णमयी जुहूर्भवति० 
यस्येति च 

यावद्जीवेल्सुखं जीवेदृणं० -- 
यावत्रिकारं तु विभागो लोकवत्‌ 


गूढार्थदीपिका 


सांख्यकारिका, 3 
मनुस्मृति, 2.72 
शाख्रवचन 

कठोपनिषद्‌, .3.3 

“ *  विधिवाक्य 
विधिवाक्य 

मनुस्मृति, 5.39 
श्रुतिवाक्य 

पाणिनिसूत्र, 2.3.4] 
भ्वादिगण, 25 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 3. 
गीता, 9.27 

न्यायवाक्य 

मनुस्मृति, .79 
अर्थसंग्रह, पृष्ठ 6-7 
वेदान्तपरिभाषा, पृष्ठ 259 
भाष्योत्कर्षदीपिका 
तर्कसंग्रह, पृष्ठ 6] 
मुण्डकोपनिषद्‌ू, 3.2.8 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 4.4.3 
तर्कभाषा, पृष्ठ 4 
कुवलयानन्द, 37 
अलंकाररलाकर, 36 
काव्यप्रकाश, सूत्र 53 
गीता, 2.6 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.3.33 
हरिवंशपुराण, 67.58 
मत्स्यपुराण, 69.4 
तैत्तिरीय संहिता, 3.5.7.2 
पाणिनिसूत्र, 6.4.48 


ब्रह्मसूत्र, 2.3.7 
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753 
653 
764 
5]3 
693 
392 


]80 - : 


]40 
75 
284, 545 
573 
8॥ 
682 
883 
50 
59 
250 
837 
83 
3]9 
878 
500, 556 
274 
94 
538 
5 
59 
596 
900 
427 
58 


33 
22 
840 
36, 58 


74 
99 
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यावदुष्णं भवेदप्नं० -- 

येन केनचिदाच्छन्नो० 

येनाभिहिताः प्राणिन:० 

योच्न्यां देवतामुपासते० 

योगमाया 5 योगो युक्ति० -- 
योगश्चित्तवृत्तिनिसेधः 

यो हेतुराश्रये नावगम्यते० 

रसो जल॑ रसो हर्ष: 
रूपकातिशयोक्ति: स्यादू० 
ख्परसगन्ध० 

रोमाञ्वः क्रोधरुग्भीति० 

लः कर्मणि च भावे चा5कर्मकिभ्यः 
लक्षणहेत्वोः क्रियायाः 
लक्ष्यतावच्छेदक ० 
लक्ष्यमाणगुणैयोगाद्‌ वृत्तेरिथ तु गौणता 
लयविक्षेपाभावे5पि 

लालने ताडने मातुः -- 
लिड्डल्ेनानिश्चितो हेतुरसिद्ध: 
लिड्डदर्शनाच 

लिड्डेन अनुमीयते तदनुमानम्‌ 
लीनमज्ञातविषयं गमयति० 
लोकस्तु भुवने जने 
लोकोत्तरचमत्कारिवस्तु० 
लोभदर्शनाच्च 

लोभाद्यभिभवाद्‌ सन्निहित० 
वचनविघातो$र्थविकल्पो ० 

वन संभक्तौ 

वर्णा आश्रमाश्व स्वकर्मनिष्ठा: 
वर्णा: पदं प्रयोगाहनिन्वितैकार्थवोधका : 
वर्तमानसामीष्ये वर्तमानवद्‌ वा 
वर्षासु रथकारो5ग्रीनादधीत 
वरषट्कर्तु: प्रथमभक्षः 

वसनात्‌ सर्वभूतानां 
वस्तुन्यवस्त्वारोपो5 ध्यारोप: 

वस्तु सच्चिदानन्दानन्ताद्ययं ब्रह्म -- 


श्रीमद्भगवद्गीता 


बृहद्योगियाब्भवल्क्यस्पृति, 4.96 
स्मृतिवाक्य 

' योगभाष्य, .3 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, .4.0 
श्रीधरीयेका 

- योगसूत्र, .2 

तर्कभाषा, पृष्ठ 9] 

कोश 

कुवलयानन्द, कारिका 36 
न्यायसिद्धान्तमुक्तावलीप्रभा, पृष्ठ 657 
भावप्रकाशन, प्रथमो5धिकार, पृष्ठ 2] 
पाणिनिसूत्र, 3.4.69 
पाणिनिसूत्र, 3.2.26 
प्रमोणचन्द्रिका 

तन्त्रवार्तिक, .4.22 
वेदान्तसार, पृष्ठ 3 
देवीभागवत पुराण, 7.3.7 
तर्कभाषा, पृष्ठ 9 
मीमांसादर्शन, 6..5-52 
तर्कभाषा, पृष्ठ 7] 

तर्कभाषा, पृष्ठ 7] 

अमरकोश, 3.3.2 
श्रीभगवद्भक्तिससायन, 2.5 
जैमिनिसूत्र, .3.4 

सोमेश्वरभट्ट 

न्यायसूत्र, .2.0 

भ्वादिगण, 33 

गौतमस्मृति, द्वितीयप्रकरण 
साहित्यदर्पण, 2.2 

पाणिनिसूत्र, 3.3.3 


आपस्तम्ब श्रौतसूत्र, 2.24.6 
महाभारत, 5.70.3 
वेदान्तसार, पृष्ठ 2 
वेदान्तसार, पृष्ठ 2 


763 
70, 763 
200 
898 


492 
778, 779 
45 
83 
87 


वाक्यानुक्रमणिका] 


वाचारम्भणं विकारों नामधेयम्‌ 
वाच्यं क्रचिदनुपयुज्यमानत्वा> 
वाच्यभेदेन भिन्ना युगपद्भाषणस्पृश: -- 
वान्ताश्युल्कामुख: 
विजातीयदेहादिप्रत्ययरहित० 

विद ज्ञाने 

विदूलू लाभे 

विधाने वानुवादे वा 
विधिनिमन्त्रणामन्त्रणाधीष्ट० 
विधिरत्यन्तमप्राप्ते नियम:० 
विधिरव॑क्तुरभिप्राय: -- 
विधिविधायक: 

विपर्ययो मिथ्याज्ञानमतद्ूपप्रतिष्ठम्‌ 
विप्रतिपत्तिरप्रतिपत्तिश्च ० 
विभावानुभावेन व्यक्त: -- 
विभावितार्थानुभूतिरनु भाव: 
विमुक्तश्च विमुच्यते 

विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति हानुमानम्‌ 
विविध: समय हर्ष इति विस्मय: 
विशति सर्वभूतानि विशन्ति सर्वभूतानि अत्रेति वा 
विशेषाधानहेतुर्गुण: 

विस्मयते विस्माय्यते स्वयं० 
विस्मयोडद्भुतमाश्चर्यम्‌ 

वेद: स्मृति: सदाचार: -- 
वेदनाक्षोध्नैर्धूपै० 

वेदान्तै: सर्व: सम्यगाख्यायते० 
वेदाहमेतं पुरुषं० 

वैवस्वतो मनुर्नाम 

वैशारद्य 5 अशुद्ध्यावरणमलापेतस्य- 
वैश्वानरं द्वादशकपालं निवपिलुत्रे० 
वैषम्यावस्थायामपि प्रकृति० 
वैसर्जनहोमीयं वासो5ध्वर्युर्गृहणाति 
वोपसर्जनस्य 

व्यक्तेरभेदस्तुल्यलं० -- 

व्याप्र: स्यात्‌ पुंसि० 
व्याधिर्धातुरसकरणवैषम्यम्‌ 
व्यापारवद्‌ आसाधारणं कारणं करणम्‌ 


गूढार्थदीपिका 


छान्दोग्योपनिषद्‌, 6..] 
काव्यप्रकाश, पृष्ठ 82 
काव्यप्रकाश, सूंत्र 8 
मनुस्मृति, 2.7] 
वेदान्तसार, पृष्ठ 3 

_ अदांदिगण, 57 
तुदादिगण, 40 
तन्त्रवार्तिक, .4.2 
पाणिनिसूत्र, 3.3.6 
तन्त्रवार्तिक, .2.34 
न्यायकुसुमाञ्जलि, 5.4 
न्यायसूत्र, 2..62 


पातज्जलयोगसूत्र, .8- 


न्यायसूत्र, .2.9 
साहित्यदर्पण, 3.] 
भावप्रकाशन, पृष्ठ 5 
कठोपनिषद्‌, 2.2.] 
जैमिनिसूत्र, .3.3 
भावप्रकाशन, पृष्ठ 5 
काव्यप्रकाश, पृष्ठ 33 
भावप्रकाशन, पृष्ठ 5 
अमरकोश, .7.9 
मनुस्मृति, 2.2 
सुश्रुतसंहिता, .5 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, 3.7 
रघुवंश, . 
योगभाष्य, .47 
सांख्यप्रंवचनभाष्य, साख्यसूत्र .6] 
विधिवाक्य 
पाणिनिसूत्र, 6.3.82 
किरणावली 
मेदिनीकोश 
योगभाष्य, .30 
न्यायबोधिनी, पृष्ठ 25 
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व्याप्तिबलेन अर्थगमक लिड्डम्‌ 
शक विभाषितो मर्षणे 

शक्ल शक्तौ 

शतृशानचौ 


शत्रुवधकाम: श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत॑ 


शब्दयोनि: धातु: 
शमस्तावच्छवणादि० 

शाब्दी आकांक्षा शब्देनैव प्रपूर्यते 
शारीरं वातपित्तश्लेष्मणां० 
शाख्रयोनित्वात्‌ 

शिवमयो विष्णुरेवं विष्णुमय: शिव: 
शुष्मख्रयो वैष्णवा: 

शेषे विभाषा 

शौचं हि द्विविधं प्रोक्तं० 
श्रुतिलिड्रवाक्य ० 
श्रुतिस्मृतिपुराणानामालयं 
श्रुत्यनुगृहीत एव ह्त्र० 
श्रुलुक्त-लिडू-लोटू० - 
श्रेयान्द्रव्यमयाच्ज्ञात्‌० 

श्रोत्रियत्व॑ वेदवेदाड्रपारगत्वं वेदान्त० 
श्रोत्रियश्ठन्दो5 धीते 

षष्ठी शेषे 

संयुक्तमेतत्कषरमक्षरं च 

संवेग: उपायानुष्ठाने प्रूयम्‌ 

संवेग: क्रियाहेतुर्दृढतर: संस्कार: 
संकल्पमूला: कामा: वै० 

संख्यायाः क्रियाभ्यावृत्तिगणने० 
सत्त्वं लघु प्रकाशकमिध्म्‌ 
सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति: 
सत्त्वादीनामतद्धर्मत्त्वं तदूपत्वात्‌ 
सत्त्वादीनि द्रव्यादि० 

सत्त्वां ८ दुध्प्राणिनां -- 

सं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 

सं ब्रूयात्रियं ब्रूयातू० -- 


सदधिकरणभैदप्रतियोगित्व॑ वस्तुपरिक्तिन्नत्वम्‌ 


श्रीमद्भगवद्वीता 


तर्कभाषा, पृष्ठ 72 
दिवादिगण, 76 
स्वादिगण, 6 
पाणिनिसूत्र, 3.2.34 


आपस्तम्ब श्रौतसूत्र, 22:4.3 


अमरकोश, 3.3.65 
वेदान्तसार, पृष्ठ 2 
सांख्यतत्त्वकौमुदी, पृष्ठ 2 
ब्रह्मसूत्र, ..3 

शाख्रवचन 

श्रुतिवाक्य 

वार्तिक, 53 
अम्रिपुराण, 3.72.7-8 
मीमांसादर्शन, 3.3.4 


ब्रह्मसूत्रशाडूरभाष्य, 2..6 
आ्विरसस्मृति, .4 
गीता, 4.33 


पाणिनिसूत्र, 5.2.84 
पाणिनिसूत्र, 2.3.50 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, .8 
योगसार 

भोजवृत्ति 

मनुस्मृति, 2.3 
पाणिनिसूत्र, 5.4.7 
सांख्यकारिका, 3 
सांख्यसूत्र, .6] 
सांख्यसूत्र, 6:39 
सांख्याप्रवचनभाष्य, सांख्यसूत्र, .6] 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌, 2.].] 
मनुस्मृति, 4.38 


428 
44 
404 
356 
6]7 
692, 762 
855 


736, 742 
85 


वाक्यानुक्रमणिका] 


सनांशस० 

सप्तम्यधिकरणे च 
सप्तम्युपमानपूर्वपदस्योत्तर० 
समभिव्याहारों वाक्यम्‌ 
समवप्रविभ्यः स्थः 

समवायत्वं नित्यसम्बन्धतवम्‌ 
समवायिकाएणं द्रव्यम्‌ 

समाख्या यौगिकः शब्दः 
समानप्रसवा5 5म्िका जाति: 
समाना55कारबुद्धिजननयोग्यधर्मविशेषो 
सम्पदादिभ्यः क्रिपू 

स यथाकामो भवति तक्कतुर्भवति० 
सर्व खल्विदं ब्रह्म 

सर्वत्रासौ वसत्यात्मरूपेण० 
सर्वस्यानुपलब्धेडर्थे प्रामाण्यम्‌ 
सर्वस्यैव हि शाखस्य० 

सर्वाणि तत्र भूतानि० 

सर्वाणि ह वा इमानि० 

सर्वान्‌ जनपदान्‌ जित्वा 
सवर्धितैकाग्रतयो: क्षयोदयौ० 
सर्वेषामनुकूलवेदनीयं सुखम्‌० 

स॒ वा एष महानज० 

साक्षी चाविद्यावृत्तिप्रतिबिम्बितचैतन्यम्‌ 
सादिरनन्तः प्रध्वंस: 

साधकतमं करणम्‌ 
साधर्म्यवैधर्माभ्यां प्रत्यवस्थानं जाति: 
साध्य: पूर्वापरीभूतावयव: क्रियारूप: 


साध्याभाववद्वृत्ति: साधारणो5नैकान्तिकः 


साध्याविशिष्टः साध्यत्वात्‌ साध्यसमः 
सामर्थ्य॑ सर्वशब्दानां० 

सार्वधातुके यक्‌ 

सावर्णिदक्षसावर्णो० 

सावर्णिस्तु मनुर्योसौ० 

सुखानुशयी रागः 
सुषुप्तिनामाविद्यागोचरा० 
सूक्ष्मशरीराणि सप्तदशावयवानि० 
सूत्रस्यार्थवितरणं वृत्ति: 


गृढार्थदीपिका 


पाणिनिसूत्र, 3.2.68 
पाणिनिसूत्र, 2.3.36 
वार्तिक, 36], पृष्ठ 32 
अर्थसंग्रह, पृष्ठ 35 
पाणिनिसूत्र, .3.22 
न्यायसिद्धान्तमुक्तावली, पृष्ठ 54 
तर्कभाषा, पृष्ठ 35-36 
अर्थसंग्रह, पृष्ठ 5 
न्यायसूत्र, 2.2.7] 
न्यायसूत्रवृत्ति, 2.2.7] 
वार्तिक, 2233 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌, 4.4.5 
छान्दोग्योपनिषद्‌, 3.9.] 
श्लोकवार्तिक, औतत्तिकसूत्र, 
श्लोकवार्तिक, प्रतिज्ञासूत्र, 2 
विष्णुपुराण, 6.5.80 
छान्दोग्योपनिषद्‌, .9. 
महाभारत, 4.4.3 
योगसूत्र, 3.] 

तर्कसंग्रह, पृष्ठ 726 
बृहादरण्यकोपनिषद्‌, 4.4.22 
अद्वैतसिद्धि, .59 
तर्कसंग्रह, पृष्ठ 32 
पाणिनिसूत्र, .4.42 
न्यायसूत्र, .2.8 
काव्यप्रकाश, पृष्ट 35 
तर्कसंग्रह, पृष्ठ 92 

न्यायसूत्र, .2.8 
तन्त्रवार्तिक, 25 
पाणिनिसूत्र, 3..6 
विष्णुपुराण 

विष्णुपुराण, 3.2.5 
योगसूत्र, 2.7 
वेदान्तपरिभाषा, पृष्ठ 325 
वेदान्तसार, पृष्ठ 4 


83 

253, 493 
68 

50 

75 

260 

465 

59 


952 


सूदन मधुदैत्यस्य० 
स्त्यानमकर्मण्यता चित्तस्य 
स्रीप्रत्यय इत्येके 

स्वृतस्य उपेक्षाउन्त्वम्प्रसड़ः 
स्वतन्त्र: कर्ता 


स्वप्रतिपादकत्वे सति स्वेतरप्रतिपादकलम्‌ ह 


स्वयं तीर्णोउपरान्‌ तारयति 
स्वरूपान्तरभूतत्वे सति० 

स्वल्पः सपरिहार: -- 

स्वादिभ्यो श्नुः 

स्वाध्यायो5ध्येतव्यः 

स्वाजुभूत्यनुसारेण० 

स्वामी त्वीश्वरः -- 
स्वाश्रयनिष्ठस्वाश्रयप्रतियोगिकभेदाभाव: 
स्वाहा देवहविदनि० 

स्वे पुषः 

हन्त हर्षेउनुकम्पायां वाक्यारम्भविषादयोः 
हर्षश्चित्तसमुल्लास: परानन्दमयः 
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सांख्य 
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अकारक 
अकिज्वित्तर 
अकृताला 
अकृताभ्यापगम 
अकृत्त 

अक्रिय 

अक्लेच 

अक्षर 
अक्षरपरब्रह्मयोग 
अक्षरसमुद्भव 
अक्षरोपासक 
अक्षरोपासना 
अक्षौहिणी 
अखण्डसाक्षात्कार 
अखण्डाकाराकारित 
अगणित 

अग्नि 

अग्निहोत्र 

अघ 
अधघटधटनाचातुर्य 
अधायु 

अन्ज 
अड्भमेजयत्व 
अज्जी 

अचिन्तय 

अचेता 
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79, 9 
423 


विशिष्टपद पृष्ठ 
अच्छेद् हि ]7,2 
अज 2, 257 
अजहसल्वार्थलक्षणा 32 
अजेय 2 
अज्ञातज्ञापकत् 94 
अज्ञातवास 47 
अज्ञान 62, 255 
अणुपरिणाम 70 
अतिक्रान्तभावनीय 365 
अतिगौरव 8 
अतिधार्मिक ॥॥| 
अतिरथी 5, 6, 60 
अतिविस्तृता 60 
अतिव्याप्तिदोष 33 
अतिशयता शा 
अतिशयोक्ति अलंकार 57, 59 
अतीत 6 
अतीन्धरिय 388 
अलन्‍्ततिरस्कृतवाच्यध्वनि- 548 
अलन्ताभाव 83 
अलबन्ताभावसम्पत्ति 420 
अथ 28, 23, 44, 67, 636 
अथवा 440 
अदाह्म ]7 
अदृष्ट 69, 744 
अदृध्दुःख ]25, 26 
अदृष्मय 0, 72 
अदूभुतदर्शन 598 
अदूभुतरस 599 
अद्दैत 45, 66 
अद्दैतदर्शी ध्बा 
अद्दैत-वेदान्त 2, 45, 343, 706 
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अद्दैतसिद्धान्त 2, 73, 87, 93, 343 
अधर्म ] 
अध:शाख 70 
अधिकता ]8 
अधिकरण 37, 77, 62, 823 
अधिकार -. 303 
अधिकारी 4, 9, 53, 55, 207, 309 
अधिदेव 486, 489, 495 
अधिभूत 486, 489, 495 
अधियज्न 486, 490, 495, 496 
अधिष्ठान 524, 525, 629, 666, 8], 83 
अध्ययन 5] 
अध्यवसायातिका 244, 245 
अंध्यात 489, 49, 493, 494 
अध्यालनित्य 76 
अध्यात्मप्रसाद 37, 373, 407 
अध्यात्मविद्याधिगम 425 
अध्यात्मसंज्ञित 589 
अध्याय 4, 9, 200, 309 
अध्यारोप 665 
अध्यास ]3, 37 
अध्याहारदोष ]54, 67 
अध्येषणा 83] 
अध्वर्यु 37, 28] 
अनधिगतार्थगन्तृ 94 
अनध्यवसाय ३366 
अनन्तवीर्य 68 
अनन्यभक्ति 625 
अनभिष्वड 658 
अनर्थ 9, 4, 28, 27 
अनथहितुता 799, 800 
अनवगतोपायार्थविषया प्रार्थना 746 
अनवस्थादोष 90 
अनवस्थितत्त 402, 403 
अनातमाध्यास 56 
अनादिमत्‌ 66] 
अनादृत 20 
अनाध्यासिक 9 


अनायत्या 
अनारब्ध 
अनार्यजुद् 
अनाविल 
अनावृत्ति 
अनाहतचक्र 
अनित्यव्यवस्था 
अनिमीलित 
अनिर्वचनीय 
अनिष्ट 

अनीक 

अनु 

अनुन्ञा 
अनुत्तम सुख 
अनुत्पाद 
अनुदर्शन 
अनुद्वेगकर 
अनुपलब्धि 
अनुबन्ध 
अनुभव 
अनुभवसाक्षिक 
अनुभाव 
अनुमन्ता 
अनुमान 
अनुमेय 
अनुयोगी 
अनुराग 
अनुरागातिशय 
अनुवाद 
अनुव्यवसाय 
अनुशय 
अनुशयी 
अनुष्ठान 
अनुसन्धान 
अनेकजीववाद 
अनेकान्तवाद 
अनेकार्थत्व 
अनैकान्तिक 
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673, 674 
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अन्तःकरण 5, 24  अप्रतिबन्ध 40 
अन्तःकरणवृत्ति 73, 92 अप्रतियोगिता 66, 67 
अन्तकरणशुद्धि 68, 9], 80, 95, 204, 309 अप्रमाण 0, 02 
अन्तकरणावक्तिन्नचैतन्य 05 अप्रमेय 96, 600 
अन्तराराम 346. अप्राकृत 593, 594 
अन्तर्यमी 33 अबाधिततातर्यविषयक 743 
अन्धतामिस्र : “344 अबाधितविषयत्व न न 80 
अन्नमय 97, 98, 728. अभाव 86, 87, 88, 353, 354 
अन्याय ]4 अभावसम्पत्ति 420 
अन्योन्याभिभव 694, 695 अभिक्रम 5 
अन्योन्याश्रय 694, 695 अभिचार 20 
अन्योन्याश्रयदोष 93. अभिचारणमारणविधि 79 
अन्वययोग्यता 847 अभिजनवान्‌ 748 
अन्वयानुपपत्ति 809 अभिधात्री 839 
अन्वेषणवृत्ति 9 अभिधाशक्ति 33 
अपकार ]5 अभिनन्द ]79 
अपकीर्ति 46, 46 अभिनिवेश 78 
अपक्षय ]!  अभिन्ननिमित्तोपादानकारण 458 
अपचय ]2, 256 अभिप्राय , 44, 6, 20, 2।, 26 
अपचित 97 अभिभूत 9 
अपज्चीकृत 97. अभिमानी देवता 54-58 
अपराजेय 23. अभिलाषा 54 
अपरा प्रकृति 455. अभीष्ट , 7, 33 
अपरोक्षज्ञान 453. अभूतोपमरूपातिशयोक्ति 596, 597 
अपरोक्षानुभूति 453. अभेद 89 
अपवर्ग 644 अभ्यनुज्ञा 4, 277 
अपवाद 06, 07, 66: अभ्यसूयक 75 
अपशकुन 3]। अभ्यास 6, 7, 349, 499 
अपहुति-अलंकार 57 अभ्यासयोग 499, 500 
अपादान 824. अमृत 700, 708 
अपि 39, 23, 46, 222, 30।. अमेध्य 768 
अपि च 206 अयति 433 
अपि चेत्‌ 553. अयन ]9 
अपूर्व 60, 756  अर्जुनविषादयोग -42 
अपूर्वतोदृष्समवायी 30,3। . अर्थ 4 
अपूर्वविधि 53, 54.._ अर्थकाम 52 
अपौरुषेय 2, 827, 826 अर्थलोलुप 50, 5 
अप्यय 590 अर्थवाद 5, 62, 796 
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अर्थशास्र 
अर्थहितुता 
अर्थात्रक 
अर्थन्तिरसंक्रमित 
अर्थापत्ति 
अर्थार्थी 
अर्धरथी 

अर्पण 
अवकिशाख 
अलक्ष्मी 
अलब्धभूमिकत्व 
अलंप्रत्यय 
अलंबुद्धि 
अवघातादि 
अवच्छेदक 
अवज्ञा 
अवयवद्वारकव्यय 
अवयुत्यनुवाद 
अवलोकन 
अवश्यंभावित 
अवस्था 
अवस्थित 
अवहास 
अविकार्य 
अविक्रियत्व 
अविद्यमान 
अविद्या 


अविनाभूता 
अविनाशी 

अविरति 
अविरोधाध्याय 
अविंवक्षितवाच्यध्वनि 
अव्यक्त 


अव्यभिचारी 
अव्यय 
अव्याकृत 
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36, 42 
799, 799 

52 

206 

20, 353, 354 
8, 265, 472, 473, 474 
| ]5, 6 
28, 282 

70 

37 

402, 403 

358 

67 

30 

04, 05 

83 


0 

2, 5, 62, 99, 05, 
3, 30 95 
85] 

9, 59 

402, 403 

872 

548 

57, व9, 2, 246, 
455, 50, 5], 
52, 629, 653 


709, 85 
]]2, 257, 590, 59] 
97, 653 


अशक्य 
अशक्योपायार्थविषया प्रार्थना 
अशाख्रविहित 
अशोच्य 
अशोष्य 
अश्रुपात 
अश्रेयता 
अश्वत्यवृक्ष 
अधक्षरमन्त्र 
अधडुयोग 
अधध्याय्रीकाण्ड 
असड्डशस्त्र 
असत्‌ 
असत्वार्यवाद 
असत्व्यावृत्त 
असन्तोष 
असमवायिकारण 
असम्प्ज्ञात 
असम्भावना 
असंसक्ति 
असाधारण 
असामर्थ्य 
असिद्ध 
असीमित 

असुर 

असुर्या 

असूया 
अख-शख्र 
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प्रतिनिधि 57 प्रयल 
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236 ..भ्रान्ति 
26... भ्रान्तिदर्शन 
590. मल 
375, 376. मक्कर्म 
28. मत्कर्मकृत 
80. मतरम 
280, 366, 750. मत्क्त 
827. मल्रर्थलक्षणा 
09, , 683... लिर 
772, 774. इमिक्त 
] . मद्याजी 
79, 80. *दूयोग 
80... घधुभूमिक 
79, 80 मध्यमपरिमाण 
हक 
*. मनीषी 
786 ''नुष्यसर्ग 
99 .. मेनोनाश 
22... मनोमय 
2]. मनोविकार 
687... वृत्तिनिरोधभूमि 
526,527.. 7 
526, 527. ता 
740,74._कन्‍तर 
526, 527. मकारास्पद 
5. ममत् 
6. मरुमरीचिका 
392 मर्यादा 
844... महत्तत्त् 


2 

402, 403 

], 86] 

636, 637 

626 

626 

626 

837, 838 
278, 279 

555 

555 

637 

365 

70, 72 

+9,8 

4, 5, 34, 372 
]7, 790, 79] 
740, 74 

6, 4]], 4]2,43 
97, 728 

72 


228 

]], 29 

69, 343 

26 

245, 246, 393, 455 


978 


महत्तत्त्वशून्यता 
महतदूब्ह्म 
महात्मा 
महानुभाव 
महाफल 
महाभूत 
महाभूतविशाख 
महामोह 
महायोगेश्वर 
महारथी 
महावाक्य 
महावीर 
महाव्रत 
महाशंख 
महाशन 
महिमा 
महेश्वर 
माड्ूलिक 
मातामह 
मात्रा 
माधुकरीभिक्षा 
मानव 

मानस 
मानसीवासना 
मानुषीप्रकृति 
मामा 

माया 
मायातरणार्थी 
मायोपहित 


मिथ्याचार 
मिथ्याज्ञान 
मिश्र 
मीमांसक 
मीमांसा 


मुख्य 
मुख्यवृत्ति 
मुख्यार्थ 


श्रीमद्धभगवद्वीता 


4, 6, 47, 48 
3, 454 

य्4 

292, 534 

22 


277 

25, 26 

36, 364, 365 
46, 47 

74 

28, 34 

90, 288, 456, 465 
470 


204, 205 
37, 273,-340 
805, 806 

3 


5] 


808 


मुख्यार्थवाध 
मुदिता 

मुनि 

मुमुश्षु 
मूढग्राह 
मूर्च्छा 
मृत्यु 
मृत्युसंसारसागर 
मृदूघट 
मेधावी 

मैत्र 

मैत्री 

मोक्ष 
मोक्षपरक 
मोक्षेच्छा 
मोघकर्मा 
मोघज्ञान 
मोघाशा 
मोह 


यज्ञभूमि 
यज्ञविद्‌ 
यतचित्त 
यतमान 
यत्र 

यथार्थ 
यदृच्छा 
यदृच्छालाभ 
यम 

याजक 
याज्यापुरोनुवाक्या 
बातयाम 
यायावर 
यावत्‌ 
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808 
406 
है, 687, 688 


53, 230, 268, 343, 45] 


प5 

30 

58] 

634, 635, 647 
655 

803, 804 
97 

406 

2, 4, 7, 8, 95, 3]2 
]07 

5, 28 

532 

532 

532 

8, 9, 27, 34] 
]72 

693 

532 

प74 

20 

674 


], 207, 208, 283, 284, 


766-783, 785 
]], 25 

297 

386 

4, 428, 429 
387 
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यावानर्थ 
युद्ध 


युद्धकला 
युद्धप्रेक्षक 
युद्धभूमि 
युद्धसामग्री 
युद्धेच्छा 
युद्धोद्योग 
युयुत्तु 


युयुधान 
योग 


योगक्षेम 
योगज 
योगग्रष्ट 
योगमाया 
योगयुक्त 
योगवित्तम 
योगविषया 
योगारूढ़ 
योद्धा 
यौगिक 
रक्षा 
रक्षो्मन्त्र 
रजस्‌ 
रणक्षेत्र 
रथ 


रथकाराधिकरण 


रथस्थता 
रबी 
रथोपस्थ 
रमण 
रमणीयचरण 
रस 
रसात्मक 
रहस्य 
राक्षसीप्रकृति 
राग 
राजगुह्य 
राजनीति 


गूढार्थदीपिका 
65, 66, 3099. राजर्षि 
9, 0, , 6, 8, 22, 26, 28, राजविद्या 
53  राजविद्याराजगुह्ययोग 
5, 77, 47 राजस 
25 राजसी 
है 39। . राजसूय 
स्‍5 राजा 
662, 665. राज्य 
25. राज्यच्युत 
0.. राज्यलाभ 
]5:.. रूढ़ि 
67, 68, 20,  रूपकातिशयोक्ति 
35, 386, 390. छुूपकालंकार 
64, 543, 745. रेचक 
03  रोमहर्ष 
7, 438, 439, 444, 809. तेमाज्य 
464, 48, 482. ज्क्षणा 
32, 59, 3]7 लय 
637, 638, 639, 640 लयपूर्वक 
58  लिडदिज्ञान 
355, 356. लिटड्ड 
6, 47, 25 लिड्डशरीर 
492, 493. लिझ्त्व 
]2, 26 लीला 
6]4  लीलायुद्ध 
69, 692, 693, 6904. लीलाविग्रह 
]9 . लेह्य 
2], 25, 27 लोक 
492. लोकमहेश्वरत्व 
2] लोकवासना 
5, 6. लोकव्यवहार 
42. लोकसंग्रह 
6 लोभ 
73. लौकिक 
599. वचन 
724. वचनक्रिया 
79,252. थे 
532, 733, 740, 74॥.._ तीय 
4, 5, 778. र्ण 2 अत 
523 वर्णसंकर 


]2 


वर्णाश्रम 


759, 760, 76]-783 
22 

2, 22 

9, ], 24, 32 
]0 

6 । 

492, 808 

हा 

566, 72 

293, 294, 295 
30 

30, 899 900 
]2, 32, 630 
398, 399 
287, 288 

826, 827 

]2, 720, 756, 839 
73, 37, 495 
824, 826 

254 

48 

75 

725, 767 

8, 324 

559, 560, 56] 
4]6, 4]7 

॥] 

22, 224, 225, 274, 306 
37, 5, 344 

4 

7, व, 42, 34 
34 

3, 4 

72 

] 

39, 40, 24 

6, 9 


980 


वर्तमान 
वशीकार 
वषट्कार 
वस्तु 
वस्तुपरिच्छेद 
कस्तुप्राप्यप्रकाशकारी 
वा 

वाक्य 
वाक्यालंकार 
वाइनिरोधभूमि 
वाइमयतप 
वाचक 
वाचारम्भण 
वाणी 

वाद 

वार्ब 

वार्ता 
वासना 
वासनाक्षय 
वासनापरित्याग 
वासना विनाश 
विकरण 
विकर्म 
विकल्प 
विकार 
विकारी 
विकार्य 
विकीर्ण 
विकृति 
विक्रमसम्पन्न 
विक्रान्त 
विक्रिया 
विक्षेप 
विगतस्पृ 
विगुण 

विध्न 

विचार 
विचारणा 
विचारानुगत 
विचित्रता 
विक्तिन्न 


श्रीमद्धगवद्गीता 


20 

4, 5, 428, 429, 632 
766 

25, 538 

83, 84 

ष 73 
09, 23 

24, 27, 840 

09 


2] 


6, 4] 

425 

5, 4, 42, 43 
594 

270, 27], 272 

353, 354, 396 
455, 655, 656, 67 
655, 656 

823 


8 

5, 6, 255, 398, 399 
-78 

870 

7 

], 26 

27, 442 

365 

762 

339, 34], 342 


विच्छेद 
विजय 
विजातीय 
विज्ञानमय 
विट 
वितण्डा 
वितकनिगत 
वित्तैषणा 
विदेह: 
विदेहकैवल्य 


विदेहमुक्ति 
विद्यमान 
विद्या 
विद्यागुरु 
विद्वसंन्यास 
विद्वान्‌ 
विधात्री 
विधि 


विधिपरक 
विधिवाक्य 
विनाश 
विनिगमकविरह 
विनियोक्त्री 
विपक्षासत्त्व 
विपक्षी 
विपरीतभावना 
विपर्यय 


विप्रतिपत्ति 
विभक्तिरूपा 
विभाग 
विभाव 
विभु 
विभूति 
विभूतियोग 
विमूढात्मा 
वियोग 
विराट्‌ 
विराम 
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43 

8, 24, 32. 
83, 87, 499 
97, 728 
748 


नह 578, 579, 580 


365 

353 

367 

]24, 7, 330, 

55, 806, 878 

]7], 95, 29, 878 
0 

9, 4 

902 

6, 33, 3]4, 792, 822 
3, 226 

839 

07, 4, 206, 662, 756, 
7543, 759, 823, 825 
07, 799 

742, 796 


23 
36, 86 

87, 0, 340, 353, 
354, 366, 396 

72 

839 

72 

599 

68, 70 

557 

559-587 

204 

390 

97 

374, 375 
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विलक्षण 
विविक्तदेशसेवितत 
विविदिषा 


विविदिषासंन्यास 
विविदिषासंन्यासी 
विवेक 
विवेकख्याति 
विवेकज्ञान 
विवेकबुद्धि 
विशय 

विशिष्ट 
विशुद्धचक्र 
विशेष 
विशेषगुण 
विशेषण 
विशेषण-विशेष्यभाव 
विशेषणाभाव 
विशेषधर्म 
विशेष्याभाव 
विश्वरूपदर्शन 
विश्वरूपप्रदर्शन 
विश्वात्मक 
विश्वेदेव 

विषय 
विषयतृष्णा 
विषयप्रवाल 
विषयविषयिभाव 
विषयोपलब्धि 
विषाद 

विष्णु 

विष्णुभक्त 
विस्मय 

विहार 

विहित 
वीतरागभयक्रोध 
वीर 

वीर्यवान्‌ 
वीर्यातिशय 
वृजिन 


गूढार्थदीपिका 
6, 20 वृत्ति 
659, 875 वृत्तिफलक 
56, 57, 3]), 332,  वृत्तिविशेष 
432, 785, 788  तृत्तिस्थानीय 
34, 792, 822 . वृद्ध 
80 वृद्धि 
]0 वेद 
286, 380, 427 वेदन 
9 वदेदना 
882 वेदबाह्मता 
37 वेदमूलकता 
6, 77  वेदमूलकस्मृति 
502 वेदवादरत 
86 वेदानुवचन 
78  वेदान्त 
36  देदान्तकृत्‌ 
03, 792 . वेषथु 
792 चैगुण्यदोष- 
865 चैतरणी 
792. वैतृष्य 
59-625  वैदिकमार्गप्रवर्तकत्व 
595, 625. वैशग्य 
589 वैशारध 
603 दैष्णवपद 
4, , 2, 37, 5), 34 व्यक्त 
» व्यज्जन 
73 . ब्यतिरिक 
]03 व्यथा 
85 व्यभिचार 
29,43 व्यभिचारी 
2  व्यभिचारीभाव 
6 व्यवसाय 
598/599:898: :क्मायालिकों 
383 
शत व्यवसेय 
264. अवहर्तव्यज्ञान 
4, 23. च्याकुलचित्त 
]4, 45. याख्या 
47 गव्याप्र 
30।  व्याज 


98 


9, 20 

0 

2, 58, 760 
56 


57, 58 

4, 5, 60, 625 
72 

30 

55, 56 
749 


4, 5, 33, 54, 32, 349 
370, 373, 407 
75, 777, 882 

57, व9 

] 

4, 5, 0, 428, 429 
23 

39 

94 

598, 599 

05 


982 


व्याधि 
व्यामिश्र 
व्यामोह 
व्यावहारिकी 
व्यावृत्तिमूलक 
ब्युत्थान संस्कार 
ब्युत्थित 
व्युतपत्ति 
व्यूढ 
व्यूहरचना 
शक्ति 
शत्तिविशिध्विधिज्ञान 
शक्यसम्बन्ध 
शझ्जा 

शद्ध 
शद्बध्वनि 
शद्बनाद 
शतपथश्रुति 
शत्नु 
शत्रुसंतापी 
शब्द 
शब्दप्रवृत्ति 
शब्दब्रह्म 
शब्दवृत्ति 
शब्दव्यापार 
शम 

शरण 

शरीर 
शशविषाण 
श्र 

शान्त 
शाब्दी 
शारीर 
शाश्वत 
शाख्र 


शाख्रज्ञ 
शाख्रनिएपेक्षा 
शाख्रमूलकसदाचार 


श्रीमद्भगवद्गीता 


402, 403 
98, 99 
43, 45 


22, 3 
]2 

, 2, 3 
32, 630 

827, 828, 829 
33 

॥2 

१9, 20, 2, 23 
2 


3, 4, 25 
60, 6 

2], 92, 20 
629, 630 
445 

32, 34 
826 

4, 5, 53, 54 
4, 9, 539 
6, 7, 6 
85 

24, 6 

2 

280, 824, 826 
56, 277 
60], 708 


2, 6, 7, 00, 353, 
354, 73, 756 


64 
76] 
760 


शाखयोनि 
शाख्रवासना 
शाख्रविद्या 
शास्रविधि 
शाख्रश्रवण 
शाखारम्भ 
शाख्रारम्भवैयर्थ्यदोष 
शिक्षा 


शुभेच्छा 


शोषण 
शोषणकारी 
श्रद्धा 


श्रद्धात्रथविभागयोग 
श्रद्धामय 

श्रद्धावान्‌ 

श्रवण 

श्राद्ध 

श्रावण 
श्रावणप्रत्यक्ष 
श्रुतसम्पन्न 

श्रुति 
श्रुतिपदपाठक्रमविपर्यय 
श्रुतिलिड्राधिकरण 
श्रुतिस्मृतिचोदना 
श्रुतिस्मृतिविधि 
श्रेय 

श्रोत्रिय 
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630 
46, 47 
3, 6 
759 

5 


]45 

3, 6 

642, 643 
27, 442 

44 

96 

8 

]4, 7 

20 

8, 9, 27 

30 

58, 59 

5, 304, 376, 760, 76, 
762-783, 785 
76-783 

763 

232, 304, 449 
4, 5, 34, 372 
40 

365 

829 

58 

6, 7, , 839 
4 

492 

459 

759 

32, 98 

58, 299 

254 

]2 
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श्वसुर 

श्वास 
घट्कसाधनसम्पत्ति 
षण्ढदतिल 

संयम 
संयुक्तसमवाय 
संयुक्तसमवेतसमवाय 
संयोग 
संयोगपृथक्त्वन्याय 
संरम्भ 

संवाद 
संवादपद्धति 
संवित्ति 
संवित््वरूप 

संशय 

संशितव्रत 

संसार 

संसारवृक्ष 


सगुण 
सगुणविद्या 
सगुणोपासक 
सगुणोपासना 
सट्टूरदोष 
सड्डरालंकार 
सड्जेतितार्थ 
संक्षिप्ततव 
संख्यभूमि 
संख्या 
संख्याविषया 
सड़य्राम 
सच्चिदानन्दरूप 
सजातीय 
सज्वारीभाव 


गूढार्थदीपिका 
28, 34. संज्ञार्थ 
403, 404 सत्‌ 
4, 5, 53, 444 सत्कार्यवाद 
48, 449 सत्ता 
5,284. सत्तव 
के 03  गत्त्वपुरुषान्यताख्याति -- 
03 . सत्त्वसंशुद्धि 
72, 00. सत्त्वापत्ति 
54, 56, 57, 7299. सत्रतिपक्ष 
62. सत्यकाम 
9. सत्यसडूल्प 
9  सत्यानृतमिथुनीकरणात्मक 
89. सदधिकरण-अभाव 
669 सदाचार 
5, 37, 0, 366, 402, 403 सदानन्द 
292. सदानन्दरूप 
2 सरदुर्दर्श 
7, 73 सद्रूप 
507 सनातन 
7, 8, 68, 233, 334 पति 
336, 3388 उन्ताप 
823 
(8 सन्तोष 
2 सन्धि 
252... सन्रिपत्योपकारक 
627, 628, 629... सन्‍्यास 
728. संन्यासयोग 
632, 633  संन्यासयोगयुक्ताला 
635, 639  संन्यासी 
02, 00. सपक्षसत्त्व 
57 सप्रतिबन्ध 
43. सफेद घोड़े 
)2 समग्र 
42. समत्व 
52, 20। समल्बुद्धि 
]58  समदर्शी 
2, 7 समदृध्योग 
2, 55, 325, 350 समन्वयाध्याय 
83, 87,499 . समप्राप्तचित्त 
599 समर्पण 


983 


6, 44 

2, 82 

98, 373 

8, 459, 528 
69, 692, 693, 694 
38], 429 
433, 734 
27, 28, 442 
80 

223 

223, 39] 

678 

85 

80 

3], 58 

3॥3 

624 

34, 459, 525 
39, 70, 720 
39 

29, 30 

76 

6, 25, 26 
30, 3 

4, 6, 54, 34 
3-349, 787-902 
550 

59 

80 

40 

2] 
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अनुबन्ध 
6 
सहायक ग्रन्थ-सूची 
अग्निपुराण , नांग पब्लिशर्स, दिल्ली, 985 | 
अददैतरत्नलक्षणम्‌ , मघुसूदन सरस्वती, निर्णयसागर प्रेस, बम्बई, 937 । 


अद्वैतसिद्धि , मधुसूदन सरस्वती, निर्णयसागर प्रेस, बम्बई, 937; सम्पादक-- स्वामी योगीन्द्रानन्द, चौखम्बा 
विद्याभवन, वाराणसी, 986 । 


अमरकोश , रामाश्रमी-टीका सहित, सम्पादक - पण्डित हरगोविन्द शास्त्री, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, 
वाराणसी, 970 | 


अर्थसंग्रह , लौगाक्षि भास्कर, सम्पादक - एस० एस० सुक्थड्कर, पुनर्मुद्रित संस्करण, दिल्ली, 983 | 
अलट्टाररत्नाकर , शोभाकर मित्र, सम्पादक - सी० आर० देवधर, ओरिएण्टल बुक एजेन्सी, पूना, 942 | 
अलझ्टारसर्वस्व , रुग्यक, सम्पादक - डॉ० रेवाप्रसाद द्विवेदी, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, 97 | 
अष्टादश उपनिषदः , वैदिक संशोधन मण्डल, पूना, 958 | 

अष्टादश स्मृतयः , श्रीवेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई, 95 | 


अष्दध्यायी , पाणिनि, सम्पादक - एस० पाठक तथा एस० चित्राव, पूना 935; सम्पादक - श्रीगोपाल शात््री 
“'दर्शनकेशरी', चौखम्बा प्रकाशन, 980 । 


अष्टोत्तरशतोपनिषद्‌ , सम्पादक - अनुवादक > श्रीराम शर्मा आचार्य, तीन भाग, संस्कृति संस्थान, बरेली, 96] | 
आइ्रिस्सस्मृति , सम्पादक - ए० एन० कृष्णा अय्यड्रर, अड्यार लाईब्रेरी एण्ड रिसर्च सेण्टर, अड्यार | 
आपस्तम्ब-श्रौतसूत्र , सम्पादक - आर० गार्वे, कलकत्ता, 882 | 

ईशायष्टोत्तरशतोपनिषदः , निर्णयसागर प्रेस, बम्बई, 925 । 

ईशायष्टोपनिषदः , सम्पादक - प्रोफेसर रामप्रताप शास्री, मथुरा, 937 । 

ईशावास्योपनिषदू , शाड्ररभाष्योपेता, गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 206 | 


उपनिषद्‌ ग्रन्थ :- 
अध्ष्युपनिषद्‌ नारदपखिजकोपनिषद्‌ 
अन्नपूर्णोपनिषद्‌ परमहंसपखिजकोपनिषद्‌ 
ईशावास्योपनिषद्‌ प्रश्नोपनिषद्‌ 
ऐतरेयोपनिषद्‌ बाष्कलमन्त्रोपनिषद्‌ 
कठोपनिषदृ बृहदारण्यकोपनिषदू 
कौषीतकिब्राह्मणोपनिषद्‌ भवसन्तरणोपनिषद्‌ 
छन्दोग्योपनिषद्‌ महानारायणोपनिषद्‌ 
जावलोपनिषद्‌ महोपनिषद्‌ 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌ माण्डूक्योपनिषद्‌ 


त्रिपादिभूतिमहानारायणोपनिषद्‌ मुक्तिकोपनिषद्‌ 
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मुण्डकोपनिषद्‌ वेदान्तोपनिषदः 

मैत्रायण्युपनिषद्‌ वैष्णवोपनिषदः ; शाण्डिल्योपनिषदू 
योगोपनिषदः श्वेताश्वतरोपनिषद 

वराहोपनिषदू संन्यासोप'निषदः 


उपनिषद्वाक्यमहाकोश , संकलनकर्ता -- श्रीगजानन शम्भु साधले, चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी, 990 | 
उपनिषदू-संग्रहः , अड्यार लाइब्रेरी, अड्यार | 

ऋग्वेद-संहिता , सम्पादक - मैक्समूलर, चौखम्बा संस्कृत ग्रन्थमाला, वाराणसी, 966 । 

एतरेयोपनिषद्‌ , शा्ररभाष्योपेता, गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 206 | 

कठोपनिषदू , शाडुरभाष्योपेता, गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 206 | 

कालिकापुराण , नाग पब्लिशर्स, दिल्ली, 985 | 


कात्पप्रकाश , मम्मट, 'बालबोधिनी” टीकासहित, टीकाकार - वामनाचार्य रामभट्ट झलकीकर, सम्पादक - रघुनाथ 
दामोदर करमरकर, भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इन्स्टीट्यूट, पूना, 965 | 


काव्यादर्श , दण्डी, व्याख्याकार - आचार्य रामचन्द्र मिश्र, चौखम्बा विद्यामवन, वाराणसी, 99] । 
काव्यालद्वार , भामह, भाष्यकार - देवेन्द्रनाथ शर्मा, बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌, पटना, 985 | 


काशिकावृत्ति , वामनजयादित्य, सम्पादक - शोभित मिश्र, दो भाग, काशी संस्कृत सीरीज नं० 37, वाराणसी, 
952 | 


किरणावली , उदयनाचार्य, सम्पादक - जितेन्द्र एस० जेतली, गायकवाड ओरिएण्टल सीरीज नं० 25, बडोदा, 
97; हिन्दीभाषाव्याख्यानसमलड्कृता, व्याख्याकार - गौरीनाथ शास्त्री, गड्जनाथ झा ग्रन्थमाला नं० 8, 
सम्पूर्णनन्द संस्कृतविश्वविद्यालय, वाराणसी, 980 । 


कुवलयानन्द , अप्पय दीक्षित, हिन्दी-व्याख्याकार - डॉ० भोलाशडुर व्यास, चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी, 963 | 
कृष्णयजुर्वेद , आनन्दाश्रम मुद्रणालय, पूना, 900 । 


कोश-पग्रन्थ :-- 
अमरकोश शब्दसागर 
उपनिषदाक्यमहाकोश संस्कृत-इंगलिश-डिक्शनरी 
न्यायकोश संस्कृत-हिन्दी-कोश 
महाभारतकोश सांख्ययोगकोश 
मेदिनीकोश हलायुधकोश 
विश्वकोश हिन्दूधर्मकोश 
शब्दकल्पुमः हैमकोश 


कौषीतकि ब्राह्मण , सम्पादक - ई० वी० कोवेल, कलकत्ता, 86 | 
कौषीतकिब्राह्मणोपनिषद्‌ , सम्पादक - एस० सी० विद्यारण्य, इलाहाबाद, 926 । 


गौडपादकारिका-माण्डूक्यकारिका , शाडररभाष्योपेता, आनन्दाश्रम, पूना, 92]; गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 206; 
सम्पादक - रघुनाथ दामोदर करमरकर, भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इन्स्टीट्यूट, पूना, 973 | 


सहायक ग्रन्थ-सूची] गूढ्ार्थदीपिका 989 


हान्दोग्योपनिषद्‌ , आनन्दाश्रम, पूना, 890; सम्पादक - पं० अमोलकराम शास्त्री, वृन्दावन | 


जीवन्मुक्तिविवेक , विद्यारण्य मुनि, सम्पादक - एस० सुब्रह्मण्य शास्री तथा टी० आर० एस० अय्यंगर, संशोधक 
- ए० जी० कृष्णा वारियर, अड्यार लाइब्रेरी बुलेटिन नं० 4], 977 | 


जैनदर्शनसार , चैन्सुखदास, सम्पादक - सी० एस० मल्लिनाथन, हिन्दी अनुवादक - पण्डित एम० सी० शाख्री, 
न्यायतीर्थ, जयपुर, 98] । 


जैमिनिसूत्र , जैमिनि, आनन्दाश्रम मुद्रणांलय, पूना, 98] । 
तन्त्रवार्तिक , कुमारिलभट्ट, आनन्दश्रम मुद्रणालय, पूना, 98] | 


तर्कभाषा , केशव मिश्र, व्याख्याकार - आचार्य विश्वेश्वर सिद्धान्तशिरोमणि, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, 
वाराणसी, 963 | 


तर्कसंग्रह, तर्कदीपिका , अन्नम्भट्, भार्गव पुस्तकालय, गायघाट, काशी, 939 | 

ताण्डूय ब्राह्मण, सम्पादक - चित्नस्वामी, 935 | 

ताण्डूयमहाब्राह्मण 

तैत्तिरीयारण्यक, आनन्दाश्रम मुद्रणालय, पूना, 927 | 

तैत्तिरीयोपनिषद्र, शाड्ररभाष्योपेता, आनन्दाश्रम, पूना, 897; गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 206 | 

द योग-उपनिषद्स , सम्पादक - पण्डित ए० महादेव शास्त्री, अड्यार लाइब्रेरी एण्ड रिसर्च सेण्टर, अड्यार, 983 | 
द योगवासिष्ठ, बी० एल० आत्रेय, थियोसोफीकल पब्लिशिंग हॉउस, अड्यार, 935 | 

द वेदान्त-उपनिषदूस , सम्पादक - पण्डित ए० महादेव शासत्री, अडयार लाइब्रेरी एण्ड रिसर्च सेण्टर, अड्यार, 492 
द वैष्णव-उपनिषदूस , सम्पादक - पण्डित ए० महादेव शास्त्री, अड्यार लाइब्रेरी एण्ड रिसर्च सेण्टर, अड्यार, 923॥ 


दशरूपक , धनज्जय, धनिककृत “अवलोक' टीकासहित, हिन्दी-व्याख्याकार - डॉ० भोलाशंकर व्यास, चौखम्बा 
विद्याभवन, वाराणसी, 962 | 


द संन्यास-उपनिषद्रस , सम्पादक - डॉ० एफ० ओ० श्रेडर, अड्यार लाइब्रेरी एण्ड रिसर्च सेण्टर, अड्यार, 9]2 | 
देवीभागवतमहापुराण, श्रीवेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई, सम्वत्‌ 982 | 
धर्मशाख्र का इतिहास , मूलग्रन्थ अंग्रेजी में अतएव मूल लेखक -- महामहोपाध्याय डॉ० पाण्डुरड्र वामन काणे, 


हिन्दी-अनुवादक - प्राध्यापक अर्जुन चौबे काश्यप, प्रथम भाग, हिन्दी समिति ग्रन्थमाला -- 74, हिन्दी 
समिति, सूचना विभाग, उत्तरप्रदेश, लखनऊ, प्रथम संस्करण | 


धर्मोत्तरप्रदीष , दुर्वेक मिश्र, न्यायबिन्दु तथा न्यायबिन्दुटीका सहित, काशी प्रसाद जायसवाल :अनुशीलन संस्था, 
पटना, 955 । 


नारदपज्वरात्र , अनुवादक - हरि प्रसन्न चटर्जी, इलाहाबाद, 92 | 

निरुक्त , यास्क, सम्पादक - प्रो० उमाशंकर शर्मा ऋषि”, चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी, 966 | 
नैष्कर्म्यसिद्धि , सुरेश्वराचार्य, सम्पादक - एम० हिरियाना, मैसूर, 925 | 

न्यायकुसुमाज्जलि , उदयनाचार्य, सम्पादक -- आचार्य विश्वेश्वर, चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी, 978 । 
न्यायकोश , महामहोपाध्याय भीमाचार्य झलकीकर, पूना, 4928 । 


न्यायबोधिनी , गोवर्धन, सम्पादक - यशवन्त वासुदेव ऐथले तथा महादेव राजाराम बोडास, बोम्बे संस्कृत सीरीज 
नं० ५, भप्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इन्स्टीट्यूट, पूना, 963 | 
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न्यायभाष्य , वाल्यायन, सम्पादक - पण्डित श्री आशुबोध विद्याभूषण तथा पण्डित श्री नित्यबोध विद्यारल, 
कलकत्ता, 99 | 


न्यायसिद्धान्तमुक्तावली , विश्वनाथ पञ्वानन, पण्डित-श्रीकृष्णवल्लभाचार्यकृता “किरणावली” व्याख्योपेता, चौखम्बा 
संस्कृत संस्थान, वाराणसी, सम्वत्‌ 2039 । 


न्यायसिद्धान्तमुक्तावली-प्रभा , सम्पादक -.श्री. सी० शड्टरराम शासत्री, चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्ठान, दिल्ली, 988 | 
न्यायसूत्र , गौतम, भारतीय विद्या प्रकाशन, वाराणसी, 966 | 

न्यायसूज्ृत्ति , विश्वनाथ, सम्पादक - आशुबोध विद्याभूषणं तथा नित्यबोध विद्यारल, कलकत्ता, 99 | 
पज्वदशी , विद्यारण्य मुनि, भार्गव पुस्तकालय, गायघाट, काशी, 942; बम्बई, 925 | 

पदार्थचन्द्रिका , शेषालन्त, सप्तपदार्थीटीका, अप्रकाशित । 

पद्मपुरण , गुरुमण्डलग्रन्थमाला संख्या 8, भाग ]-5, कलकत्ता, 958-59 | 

पाणिनीय-शब्दानुशासनम्‌ , सम्पादक - सत्यानन्द वेदवागीश, अलवर, 987 । 

पातज्जलयोगसूत्र , बंगाली बाबा कृत अंग्रेजी अनुवाद से हिन्दी-अनुवादिका - कुमारी वृजरानी देवी, पूना, 943 | 


पुराण ग्रन्थ :- 
अग्निपुराण मार्कप्डेयपुराण 
कालिकपुराण वराहपुराण 
देवीभागवतमहापुराण वायुपुराण 
पद्नपुराण विष्णुपुराण 
ब्रह्मवैवर्त्तपुराण श्रीमद्वागवतमहापुराण 
भविष्यपुराण हरिवंशपुराण 
मत्स्यपुराण 


प्रमाणचन्विका , वेदेशतीर्थीसहिता, शेषाचार्य, अप्रकाशित | 
प्रमाणवार्तिक , धर्मकीर्ति, सम्पादक -- राहुल सांकृत्यायन, किताब महल, इलाहाबाद, 943 | 


प्रशस्तपादभाष्य , जगदीश 'सूक्ति' सहित, सम्पादक - श्री कालीपद तर्काचार्य, संस्कृत-साहित्य-परिषद्‌, कलकत्ता, 
926 | 


प्रशस्तपादभाष्य , 'न्यायकन्दली' टीका सहित, सम्पादक - पं० दुर्गाधर झा, गड्जानाथ झा गन्थमाला संख्या , 
सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी, 977 । 


प्रशस्तपादभाष्य , 'प्रकाशिका” हिन्दी व्याख्या सहित, व्याख्याकार - आचार्य दुण्ढिराज शास्त्री, चौखम्बा संस्कृत 
संस्थान, वाराणसी, 966 | 


प्रश्नोपनिषद्‌ , शाड्ररभाष्योपेता, गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 206 । 
बाहस्पत्यसूत्र 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ , शाड्ररभाष्योपेता, आनन्दाश्रम, पूना, 927; सम्पादक - पं० अमोलकराम शास्त्री, वृन्दावन | 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌-भाष्य-वार्तिक , सुरेश्वराचार्य, सम्पादक - श्री एस० सुब्रह्मण्य शाख्री, महेश-अनुसंधान-संस्थान, 
वाराणसी, 990 | 
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बृहस्पतिस्मृति , सम्पादक - के० वी० र्‌्डस्वामी अय्यंगर, बडोदा, 94 | 

बोधायनधर्मसूत्र , गोविन्दस्वामीप्रणीतटीकासहित, सम्पादक - ए० चित्नस्वामी शास्त्री, वाराणसी, सम्वत्‌ 99 | 
ब्रह्मवैवर्तपुराण , गुरुमण्डलग्रन्थमाला संख्या 4, कलकत्ता, 955 | 

ब्रह्यसूत्., बादरायण, निर्णयसागर प्रेस, बम्बई, 938 | 


. ब्रद्मसूत्रशाडुरभाष्य, शंकराचार्य, सम्पादक -- स्वामी श्री हनुमानदास षट्शाख्री, चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी, 
977; चतुःसूत्री , व्याख्याकार - आचार्य विश्वेश्वर, चौखम्बा विधाभवन, वाराणसी, 966 । 


भक्तिरसायन-भगवद्धक्तिससायन , मधुसूदन सरस्वती, अनुवाद एवं विवृतिकार - श्री जनार्दन शास्त्री पाण्डेय, वाराणसी, 
सम्वत्‌ 2033 | 


भविष्यपुराण , नाग पब्लिशर्स, दिल्‍ली, 985 | 
भागवतदर्शनम्‌ , प्रो० रसिक विहारी जोशी, चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्ठान, दिल्‍ली, 985 | 


भावप्रकाशन , शारदातनय, सम्पादक - यदुगिरि यतिराजस्वामी तथा के० एस० रामास्वामी शाख्री, गायकवाड 
ओरिएण्टल सीरीज नं० 45, बडोदा, 968; हिन्दीभाष्यानुवादकार - डॉ० मदन मोहन अग्रवाल, 
चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी, 983 । 


भाषापरिच्छेद -- कारिकावली , विश्वनाथ पज्चानन, व्याख्याकार - पं० श्री ज्वाला प्रसाद गौड़, सम्पादक - पं० 
श्री दुण्ठिराज शास्त्री, चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्ठान, दिल्‍ली, 99 | 


भाष्योत्कर्षदीपिका , धनपति, गीताभाष्यटीका, सम्पादक - वासुदेव लक्ष्मण शाल्री पणशीकर, नई-दिल्‍ली, 978 | 
मत्स्यपुराण , श्री वेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई, 895; पुनर्मुद्रित, नाग पब्लिशर्स, दिल्‍ली, 985 । 
मधुसूदन सरस्वती ऑनू द भगवदूगीता , एस० के० गुप्ता, दिल्‍ली, 977 । 


मनुस्मृति , श्रीकुल्लूकभट्टप्रणीत मन्वर्थमुक्तावली टीकासहिता “मणिप्रभा हिन्दीव्याख्योपेता च, व्याख्याकार - पण्डित 
हरगोविन्द शासत्री, चौखम्बा संस्कृत संस्थान, वाराणसी, सम्वत्‌ 2049 । 


महाभारत , वेदव्यास, आलोचनातमक संस्करण, भाग -४0५, भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इन्स्टीट्यूट, पूना । 
महाभारतकोश , सम्पादक - डॉ० रामकुमार राय, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, 982 | 
महाभाष्य , पतज्जलि, निर्णयसागर प्रेस, बम्बई, 95] | 

महावाक्यरत्नावली 

महिम्नस्तोत्रतीका , मधुसूदन सरस्वती, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, 938 | 

माठखृत्ति , (सांख्यकारिकावृत्ति), चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी | 

माण्डूक्योपनिषद्‌ , गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 206 । 

मार्कण्डेयपुराण , नाग पब्लिशर्स, दिल्ली, 985 | 

मीमांसादर्शन , जैमिनि, मीमांसासूत्र तथा शाबरभाष्य सहित, आनन्दाश्रम मुद्रणालय, पूना, 98 । 


मीमांसान्यायप्रकाश , आपदेव, हिन्दीव्याख्यांकार - आचार्य पं० पट्टाभिराम शास्त्री विद्यासागरं, श्री लालबहादुर 
शास्त्री केन्द्रिय संस्कृत विधापीठ, नई-दिल्‍ली, 983 । 


मीमांसासूत्र , जैमिनि, आनंन्दाश्रम मुद्रणालय पूना, 98 । 
मुण्डकोपनिषद्‌ , शाडूरभाष्योपेता, आनन्दाश्रम, पूना, 896 । 
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मेघदूत , कालिदास, सम्पादक -:काशिनाथ पाण्डुरड्र पाठक, पूना, 96 | 

मेघदूत , कालिदास, सम्पादक - शारंदारज्जन रे, कलकत्ता, 946 । 

मेदिनीकोश , सम्पादक - जगन्नाथ शासत्री, चौखम्बा प्रकाशन, वाराणसी, 968 | 

मैज्ञायणीसंहिता 

मैन्नायण्युपनिषद्‌ , रामतीर्थकृतटीकासहित; सम्पादक - ई० बी० कोवेल, बिब्लियोथिका इण्डिका, कलकत्ता, 4929 | 


याज्ञवल्क्यस्मृति , 'मिताक्षरा' सहित, हिन्दीव्याख्याकार - उमेश चन्द्र पाण्डेय, चौखम्बा संस्कृत संस्थान, वाराणसी, 
सम्बत्‌, 2050 | 


योगभाष्य , व्यास, व्याख्याकार - स्वामी श्री ब्रह्मतीन मुनि, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, 970 | 
योगभाष्यतत्त्ववैशारदी , व्यास - वाचस्पति मिश्र, भारतीय विद्या प्रकाशन, वाराणसी, 963 । 
योगसूत्र-भोजवृत्ति , भाषानुवादक - स्वामी विज्ञानाश्रम जी, द फ़ाइन आर्ट प्रिंटिंग प्रेस, अजमेर, 96] | 
योगवार्तिक , विज्ञानभिक्षु, सम्पादक - श्रीनारायण मिश्र, चौखम्बा प्रकाशन, वाराणसी । 


योगवासिष्ठ , हिन्दी-व्याख्याकार - पण्डित ठाकुर प्रसाद द्विवेदी, चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्न दिल्ली, 992; 
आनन्दबोधेन्द्र सरस्वती द्वारा प्रणीत “तात्पर्यप्रकाश” व्याख्यासहित, सम्पादक - वासुदेव लक्ष्मण शास्त्री 
पणशीकर, निर्णयसागर प्रेस, बम्बई, 937 | 


रुबंश , कालिदास, सज्जीवनीटीकासहित, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, 96 । 
लघुशदेन्दुशेखरटीका , नागेशभट्ट, म० म० श्री नित्यानन्द पन्‍्त पर्वतीय कृत 'शेखरदीपक” टीका सहित । 
लद्दवतारसूत्र , सम्पादक - बी० नानजिओ, ओरिएण्टल बुकसेलर एण्ड पब्लिशर, लन्दन, 923 | 
वराहपुराण , नाग पब्लिशर्स, दिल्ली, 985 | 


वाक्यपदीय , भर्तृहरि, रघुनाथ शर्मा कृत “अम्बकर्त्री! टीकासहित, वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी, 
963-68 । 


वायुपुराण , नाग पब्लिशर्स, दिल्‍ली, 985 | 
वाल्मीकिरामायण , दो भाग, गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 2045; दक्षिण संस्करण, मेलापुर, मद्रास, 958 | 


विधिविवेक , मण्डन मिश्र, वाचस्पति मिश्र प्रथम कृत 'न्यायकणिका” सहित, सम्पादक - महाप्रभु लाल गोस्वामी, 
प्राच्यमारती सीरीज नं० 8, वाराणसी, 978 | 


विवरणप्रमेयसंग्रह , विद्यारण्य मुनि, अच्युत ग्रन्थमाला कार्यलिय, काशी, सम्वत्‌ 996 । 
विवेकचूडामणि , शंकराचार्य, गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 200 । 

विष्णुपुराण , गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 990; नाग पब्लिशर्स, दिल्‍ली, 985 | 
विष्णुस्मृति , सम्पादक - एम० एन० दत्त, कलकत्ता, 909 । 


वेदान्तकल्पलतिका , मधुसूदन सरस्वती, सम्पादक - आर० डी० करमरकर, भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इन्स्टीट्यूट, 
पूना, 962; सम्पादक - पण्डित रामज्ञ शर्मा पाण्डेय, सरस्वती भवन टेक्स्ट नं० 3, वाराणसी, 920 | 


वेदान्तपरिभाषा , धर्मराजाध्वरीन्द्र, सम्पादक - महामहोपाध्याय अनन्तकृष्ण शास्त्री, पुनर्मुद्रित, नवरंग, नई-दिलली, 
993 | 


वेदान्तसार , सदानन्द, एम० हिरियाना, ओरिएण्टल बुक एजेन्सी, पूना, 962 | 
वेदान्तसिद्वान्तमुक्तावली , प्रकाशानन्द, अच्युत ग्रन्थमाला, काशी, सम्वत्‌ 993 | 
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वैशेषिकसूत्र , कणाद, चौखम्बा प्रकाशन, वाराणसी, 933 | 


वैशेषिकसूत्रोपस्कार , शंकर मिश्र, चौखम्बा प्रकाशन, वाराणसी, 933; सम्पादक - श्रीनारायण मिश्र, चौखम्बा 
संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, 969 । 


शब्दकल्प्ुमः , राजा राधाकान्त देव, पाँच भाग, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, 967 । 


शब्दसागर , एच० एच० विल्सनस्‌ संस्कृत-इंगलिश-डिक्शनरी, सम्पादक - पण्डित कुलपति जीवानन्द विद्यासागर, 
प्रकाशक - आशुबोध भट्टाचार्य तथा नित्यबोध भट्टाचार्य, कलकत्ता, 900 |. ८: 


शाबरभाष्य , शबरस्वामी, आनन्दाश्रम-संस्कृत-ग्रन्थावली संख्या 97, पूना, 498 | 
शाख्रदीपिका , पार्थसारथि मिश्र, सम्पादक - श्री धर्मदत्त झा (बच्चा झा), कृष्णदास अकादमी, वाराणसी, 988 । 
शिशुपालवध , माघ, सम्पादक - पण्डित तारानाथ तर्कवाचस्पति, कलकत्ता, 847 । 


श्रीमद्भगवद्वीता , केशव-काश्मीरी-भट्टकृत “तत्त्वप्रकाशिवग टीकोपेता, हिन्दी-व्याख्याकार - कालिका सिंह, मुजफ्फरपुर, 
वर्धमान, 4935 । 


श्रीमद्भगवद्गीता , मधुसूदन सरस्वती विरक्तित “गूढ्ार्थीपिका' सहित, हिन्दी- व्याख्याकार -- पण्डित श्री हरिहर 
कृपालु द्विवेदी, प्रकाशक - सेठ श्री छोटेलाल मुरारका, कलकत्ता, सम्वत्‌ 2006 | 


श्रीमद्भगवद्वीता , मधुसूदन सरस्वती कृत “गूढार्थदीपिका' संस्कृत-टीकायुक्त, हिन्दी-व्याख्याकार - स्वामी श्री सनातन 
देव जी महाराज, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, सम्वत्‌ 208 । 


श्रीमद्भगवद्गीता , शाड्रभाष्यनीलकण्ट्यादिव्याख्याध्कसंवलिता, सम्पादक - वासुदेव लक्ष्मण शादत्री पणशीकर, 
मुन्शीराम मनोहरलाल पब्लिशर्स प्रा० लि०, नई-दिल्‍ली, 978 । 


श्रीमद्रभागवतम्‌ , टी० आर० कृष्णाचार्य, बम्बई, 96 | 
श्रीमदूभागवतमहापुराण , गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 2049 । 
श्लोकवार्तिक , कुमारिलभट्ट, सम्पादक - डॉ० गंगा सागर राय, रला पब्लिकेशन्स, वाराणसी, 993 | 


श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ , गीताप्रेस, गोरखपुर, सम्वत्‌ 2009; शाडूरभाष्योपेता, आनन्दाश्रम संस्कृतग्रन्थावली संख्या 7, 
पूना, 982; सम्पादक - पं० अमोलकराम शाल्ली, वृन्दावन | 


षट्रपदीस्तोत्र , शंकराचार्य, वाराणसी | 
संस्कृत-इंगलिश-डिक्शनरी , वी० एस० आप्टे, मोतीलाल बनारसीदास, दिल्ली, 963 । 


संस्कृत-इंगलिश-डिक्शनरी , सर एम० मोनियर विलियम्स, संशोधक - ई० ल्यूमेन + सी० काप्पेलर, प्रथम भारतीय 
संस्करण, मुन्शीराम मनोहरलाल पब्लिशर्स प्रा० लि०, नई-दिल्‍ली, 976 | 


संस्कृत-हिन्दी कोश , लेखक - वामन शिवराम आप्टे, मोतीलाल बनारसीदास, दिल्ली, 973 | 


संक्षेपशारीरक , सर्वज्ञात्ममुनि, काशी, सम्वत्‌ 994; सम्पादक - स्वामी योगीन्द्रानन्द, चौख़म्बा विद्याभवन, वाराणसी, 
987; सम्पादक - एन० वीझीनाथन, मद्रास यूनीवर्सिटी संस्कृत सीरीज नं० 8, 972 | 


संक्षेपपारीरक-सारसंग्रह , मधुसूदन सरस्वती, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, वाराणसी, 934 | 
सर्वदर्शनसंग्रह , माधवाचार्य, सम्पादक - उमाशंकर शर्मा ऋषि', चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी, 978 । 


सांख्यकारिका , ईश्वरकृष्ण, हिन्दीभाषानुवादकार - पण्डित दुण्ढिराज शास्री, चौखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस, 
वाराणसी, सम्वत्‌ 2020 | 


सांख्याकारिका , गौडपादभाष्य, सम्पादक - टी० जी० माईणकर, ओरिएण्टल बुक एजेन्सी, पूना, 964 । 
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सांख्यतत्त्वकौमुदी - तत्त्वकौमुदी , वाचस्पति मिश्र, व्याख्याकार - शिवनारायण शास्त्री, निर्णयसागर प्रेस, बम्बई 
940; सम्पादक - गंगानाथ झा, पूना, 965 | 


सांख्यप्रवचनभाष्य , विज्ञानभिक्षु, सम्पादक - श्री रामशडूर भट्टचार्य, भारतीय विद्या प्रकाशन, वाराणंसी, सम्वत्‌ 
2022 | 


सांख्ययोगकोश , प्रणेता - आचार्य केदारनाथ त्रिपाठी, वाराणसी, 974 | 
सांख्यमूत्र , कपिल, सम्पादक - डॉ० श्री रामशड्डूर भट्टाचार्य, भारतीय विद्या प्रकाशन, वाराणसी, सम्वत्‌ 2022 | 
साहित्यदर्पण , विश्वनाथ कविराज, सम्पादक - पण्डित दुगप्रिसाद द्विवेदी, निर्णयसामश्प्रेस, बम्बई 922 | 


सिद्वान्तकौमुदी , भट्टोजिदीक्षित, बालमनोरमातत्त्वबोधिनीसहिता, सम्पादक - महामहोपाध्याय पण्डित गिरिधर शर्मा 
चतुर्वेदी तथा महामहोपाध्याय पण्डित परमेश्वरानन्द शर्मा भास्कर, चार भाग, मोतीलाल बनारसीदास, 
दिल्‍ली, 975, 97, 967 । 

सिद्वान्तबिन्दु , मधुसूदन सरस्वती, सम्पादक - वासुदेव शासत्री अभ्यंकर, भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इन्स्टीट्यूट, 
पूना, 962; सम्पादक - पी० सी० दीवानजी, गायकवाड ओरिएण्टल सीरीज नं० >!५, बडोदा, 


933 | 
सुश्रुत-संहिता , सम्पादक - शिवराम शर्मा आयुर्वेदाचार्य, बम्बई, 938 | 
स्पृति-प्रन्थ :-- 
अन्रिसंहिता वृहस्पतिस्मृति 
आड्रिरसस्मृति मनुस्मृति 
आपस्तम्बस्पृति याज्ञवल्क्यस्मृति 
गौतमस्मृति वसिष्स्मृति 
देवलस्मृति विष्णुस्मृति 
पराशरस्मृति सुशुतसंहिता 
बृहद्योगियाज्नवल्क्यस्पृति हारीतस्मृति 


स्टडीज़ इन्‌ द फ़िलॉसफ़ी ओंवू मधुसूदन सरस्वती , सउ्जुक्ता गुप्ता, कलकत्ता, 966 | 


स्मृतिसन्दर्भ , गुरुमण्डलग्रन्थमाला नं० 9, छै भाग, प्रकाशक - मनसुखराय मोर, कलकत्ता, 95-955; नाग 
पब्लिशर्स, दिल्ली, पुनर्मुद्रित - 988 । 


हरिवेशपुराण , सम्पादक - रामचन्द्र शासत्री, पूना, 936; नाग पब्लिशर्स, दिल्‍ली, 985 | 
हलायुधकोश , सम्पादक - जयशडूर जोशी, हिन्दी समिति, सूचना विभाग, उत्तर प्रदेश, लखनऊ, 967 । 
हिन्दू धर्मकोश , सम्पादक - डॉ० राजबली पाण्डेय, उत्तर प्रदेश हिन्दी संस्थान, लखनऊ, 978 | 


्य्-कि्लति <त- 


